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ଗୀତାଠାରୂ ଅଆ।ମେ କଂଣ ଚାହୁଁ ଓ ଆମ ପାଇଁ 
ଗୀତାର ଉପଯୋଗିତା 


ଜଗତରେ ବହୁ ଶାସ୍ତ୍ର ପୂରାଣ, ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ ରହିଛି, କେତେକ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ, 
କେତେକ ଲୌକିକ, ଏହି ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ନାନା ପ୍ରତ୍ୟାଦେଶ ଓ ଅର୍ବ ପ୍ରତ୍ୟାଦେଶ, 
ନାନା ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ, ନାନା ପନ୍ଥା, ମତବାଦ ଓ ସଂପ୍ରଦାୟର ଭାବଧାରାକୁ 
ବହନ କରୁଛନ୍ତି। ଅର୍ଵପକ୍ର ଜ୍ଞାନ ଓ ଆଜ୍ଞାନ ମନ ନେଇ ଅନେକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଶାସ୍ତ୍ରର ଅନ୍ଧ-ଅନୁଗାମୀ ହୋଇ ପଡ଼ନ୍ତି, ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଅନୁରକ୍ତି 
ଓ ଭାବାବେଗ ନେଇ ଦାବି କରନ୍ତି ଯେ କେବଳ ଅମୁକ ଗ୍ରନ୍ଥହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଶାଶ୍ବତ ବାଣୀ ବହନ କରୁଛି, ବାକି ଗ୍ରନ୍ଥସବୁ ହୁଏତ ପୂରାପୂରି ପ୍ରମାଦପୂର୍ଣ୍ତ 
ବା ଯଦି ବି ସେଗୁଡ଼ିକ ପଛରେ କିଛି ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେରଣା ଥ୍‌ବ ତେବେ 
ତାହା ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆଂଶିକ ପ୍ରେରଣା ମାତ୍ର। ସେମାନେ କହନ୍ତି କେବଳ 
ଅମୁକ ଦର୍ଶନହିଁ ବିଚାର ଓ ଯୁକ୍ତିବୁଦ୍ଧିର ଶେଷକଥା, ବାକି ଦର୍ଶନ ସବୁ 
ହରଏତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭ୍ରାନ୍ତ ବା ଯଦି ବି ସେଥ୍‌ରେ ସାମାନ୍ୟ କିଛି ଆଂଶିକ 
ସତ୍ଯ ଥ୍‌ବ ତେବେ ସେଥରୁ ଯେତିକି କେବଳ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନର ଅନୁଗାମୀ 
ସେତିକି ମାତ୍ର ସତ୍ୟ । ଏପରିକି ଜଡ଼ ବିଜ୍ଞାନର ଆବିଷ୍କାରସବୁକୁ ମଧ୍ଯ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାର 
ରୂପ ଦିଆଯାଇଛି ଏବଂ ସେସବୁର ଦ୍ବାହି ଦେଇ ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତାକୁ 
ଅଜଞ୍ଚାନ କୁସଂସ୍କାର ବୋଲି କହି ଏବଂ ଦର୍ଶନକୁ ଅବାସ୍ତବ କଳ୍ପନା- ବିଳାସ 
ବୋଲି କହି ଉଡ଼ାଇ ଦିଆଯାଇଛି। ଏପରିକି ବହୁ ଜ୍ଞାନୀଲୋକ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵମତ 
ସଂପର୍କରେ ଏହିସବୁ ଏକଚାଟିଆ ମନୋଭାବ ଓ ବଡ଼ିମା ପୋଷଣ କରି 
ବୃଥା ବାଗ୍‌ବିତଣ୍ଡା ହାତରେ ନିଜକୁ ବିପଥଗାମୀ ହେବାକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଇଛନ୍ତି; 
ହୁଏତ ସେମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନର ଆଲୋକ ସହିତ ମିଶିଯାଇଛି କୌଣସି ଅନ୍ଧକାର 
ଶକ୍ତିର ଭ୍ରାନ୍ତ ପ୍ରେରଣା ଓ ସେହି ଆଲୋକ ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଯାଇଛି ବୁଦ୍ଧିର 
ଅହଂକାର ଓ ଜ୍ଞାନର ଗର୍ବରୂପକ ମେଘ ଦ୍ବାରା। ଆଜି ହୁଏତ ମନୁଷ୍ଯସମାଜ 
ଏସବୁ ଛିଷୟରେ କିଛିଟା ଉଦାରତର ଓ ବିଜ୍ଞତର ମନୋଭାବ ନେବାକୁ 
ଆରମ୍ଭ କରିଛି ଦିବ୍ୟସତ୍ୟର ନାମ ନେଇ ଆମେ ଆଉ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ହତ୍ଯାକରୁ 
ନାହୁଁ। ସେମାନଙ୍କର ମନର ଗଠନ ଓ ଶିକ୍ଷା-ଦୀକ୍ଷା ଆମଠାରୂ ଭିନ୍ନ ବୋଲି 
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ବା ଆମଠାରୂ ଭିନ୍ନ ମତ ପୋଷଣ କରୁଥ୍‌ବା ଅପରାଧ ଯୋଗୁଁ ଆମ ପଡ଼ୋଶୀକୁ 
ଆଉ ଆମ ହାତରେ ନିର୍ଯାତିତ ହେବାକୁ ପଡୁ ନାହି। ଏପରିକି ଆମେ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୃତ ହେଲୁଣି ଯେ ସତ୍ଯ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ଯମାନ, ତାହା 
କେବଳ ଆମର ଏକଚାଟିଆ ଅଧୁକାର ନୂହେଁ। ବରଂ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନକୁ 
କେବଳ ଭ୍ରାନ୍ତ ବୋଲି ସାବ୍ଯସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ବା ସେଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ ରହିଥ୍ବା 
କେବଳ ଭୂଲଗୁଡ଼ିକୁ ସମାଲୋଚନା କରିବାକୁ ବାହାରି ନ ପଡ଼ି, ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଭିତରେ କ”ଣ ସତ୍ଯ ରହିଛି ଓ ତାହା କିପରି ଭାବରେ ଆମକୁ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିବ ତାର ସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ ଆମେ ଆରମ୍ଭ କଲୁଣି। କିନ୍ତୁ ତଥାପି 
ଆମ ଭିତରେ ଏବେ ବି ଏପରି ମନୋବୁର୍ରି ରହିଛି ଯେ କେବଳ ଆମରି 
ସତ୍ଯହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ବହନ କରୁଛି ଯାହାକି ଅନ୍ଯ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନସବୁ 
ଧରିପାରି ନାହାନ୍ତି ବା କେବଳ ଆଂଶିକ ଭାବରେ ଧରିଛନ୍ତି ତେଣୁ ସେମାନେ 
ସତ୍ୟର କେବଳ ବାହ୍ଯ ଓ ଅଧସ୍ତନ ବିଭାବଟିକୁହିଁ ଜାଣନ୍ତି ବା ଆମେ 
ଏପରି ମଧ୍ୟ ଭାବୁ ଯେ ଆମେ ଯେଉଁ ଉଚ୍ଚତମ ସ୍ତରରେ ପହଞ୍ଚଛୁ ସେହି 
ସ୍ତରକୁ ଉଠିବା ପାଇଁ ନିମ୍ନସ୍ତରରେ ଥ୍‌ବା ବ୍ଯକ୍ତିମାନଙ୍କୁ କେବଳ ପ୍ରସ୍ତୃତ କରିବା 
ଦିଗରେ ଏହି ଧର୍ମ ଓ ଦଶିନସବୁ ଯାହା ମାମାନ୍ୟ ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି ମାତ୍ର। 
ଏବେ ମଧ୍ଯ ଆମ ଭିତରେ ଏହି ଦୋଷ ରହିଛି କ୍ଷେ ଆମେ ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ର 
ବା ଉପଦେଶାବଳୀକୁ ଆଦର କରୁ ତାହାର ସମସ୍ତକିଛିକୁ ବ୍ରହ୍ମବାକ୍ୟ ବୋଲି 
ଆମ ନିଜ ଉପରେ ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ଜବରଦସ୍ତି ଲଦି ଦେବାକୁ 
ଉତ୍ସକ ହେଉ ଓ ଜିଦ୍‌ କରୁ ଯେ ଏହାର ସମସ୍ତ ବିଷୟକୁ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ଯ 
ବୋଲି ମାନି ନେବାକୁ ହେବ, ସେଥୁରୁ ଏପାଖ ସେପାଖ ହେଲେ ଚଳିବ 
ନାହିଁ, ଟିକିଏ ବି ବାଦ୍‌ ଦେଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ। 


ତେଣୁ ବେଦ, ଉପନିଷଦ ବା ଗୀତା ପରି ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥର ଅନୁଶୀଳନ 
କରିବାକୁ ହେଲେ ଆମେ ପ୍ରଥମେ ପରିଷ୍କାର ହୋଇଯିବା ଉଚିତ ଯେ ଠିକ୍‌ 
କେଉଁ ମନୋଭାବ ନେଇ ଆମେ ଏଥରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ଯାଉଛୁ ଏବଂ 
ମନୂଷ୍ଯ ଓ ତାହାର ଭବିଷ୍ୟତ୍‌ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ଠିକ୍‌ କେଉଁ ଜିନିଷ ଆମେ 
ଏଥୁରୂ ପାଇବୁ ବୋଲି ଆଶା କରୁଛୁ। ପ୍ରଥମତଃ ନିଃସନ୍ଦେହ ରୂପେ ଆମେ 
ଏପରି ଏକ ସତ୍ଯ ଖୋଜୁଛୁ ଯାହା ଏକ, ଅଖଣ୍ଡ ଓ ଶାଶ୍ବତ, ଯାହାକି 
ଅନ୍ୟସମସ୍ତ ସତ୍ଯର ମୂଳ-ଉତ୍ସ। ଯାହାର ଆଲୋକରେ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ସତ୍ୟ 
ଲାଭକରେ ନିଜ ନିଜର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଥାନ, ଅର୍ଥ ଓ ଜ୍ଞାନ ସହିତ ନିଜର 
ଯଥାର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧ । କେବଳ ସେହି କାରଣରୁହିଁ ଏହି ସତ୍ୟକୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ 
ଧରାବନ୍ଧା ନିୟମ ବା ସୂତ୍ରରେ ଆବଦ୍ଧ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ। ଏହା ସମ୍ଭବ 


ଗୀତାଠାରୁ ଆମେ କ'ଣ ଚାହୁଁ ଓ ଆମ ପାଇଁ ଗୀତାର ଉପଯୋଗିତା ୩ 


ନୁହେଁ ଯେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଦର୍ଶନ ବା ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏହି ପରମ ସତ୍ଯର 
ପୂର୍ଟଚାଙ୍ଗ ରୂପ ଓ ତାହାର ସମଗ୍ର ତାପୃର୍ଯ୍ୟର ପରିଚୟ ମିଳିପାରିବ ବା 
ଏହା ମଧ୍ୟ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଯେ କୌଣସି ଜଣେ ଗୁରୁ, ଜ୍ଞାନୀ, ମହାପୁରୁଷ 
ବା ଅବତାର ଏହି ସତ୍ଯକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସମଗ୍ର ଭାବରେ ଚିରଦିନ ନିମନ୍ତେ 
ବ୍ଯକ୍ତକରି ଦେଇପାରିବେ। ଆମ୍ଭେମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହି ସତ୍ଯର ସନ୍ଧାନ ପୂରାପୂରି 
ଭାବରେ ପାଇପାରିବୁ ନାହି ଯଦି ଆମେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଦର୍ଶନ ବା ବିଚାରରେ 
ନିହିତ ସତ୍ୟସବୁକୁ ଅସହିଷ୍ଣୁ ଭାବରେ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ଚାଲୁ, କାରଣ ଆମେ 
ଯେତେବେଳେ ଅନ୍ଧ ଆବେଗ ସହ କୌଣସି ମତକୁ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ କରୁ, 
ତା”ର ସହଜ ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ବୁଝିବା ପାଇଁ ବା ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଆମର 
ସାମର୍ଥ୍ୟର ଅଭାବ, ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଏହି ସତ୍ଯ ଏକ ଏବଂ ଶାଶ୍ବତ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାହା କାଳ ଭିତରେ ଓ ମନୁଷ୍ଯର ମନବୁଦ୍ଧି ଭିତର ଦେଇ ନିଜକୁ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରେ। ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଦୂଇ ଧରଣର ଉପାଦାନ ରହିବା 
ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଅସ୍ଥାୟୀ, ନଶ୍ବର ଓ ଯେଉଁଯୁଗରେ ଓ ଯେଉଁ 
ଦେଶରେ ଏହା ରଚିତ ହୋଇଥାଏ କେବଳ ସେହିସବୁର ପ୍ରଚଳିତ ଧାରଣାବଳୀ 
ଅନୁଯାୟୀହିଁ ହୋଇଥାଏ; ଅନ୍ୟ ଉପାଦାନଟି ଶାଶ୍ବତ, ଅବିନଶ୍ଵର ଏବଂ ତାହା 
ସବୁଯୁଗ ଓ ସବୁଦେଶ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ। ଅଧ୍‌କନ୍ତୁ ସତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯାହା 
କିଛି କୁହାଯାଏ, ଯେଉଁ ରୂପରେ ତାହା କୁହାଯାଏ, ଯେଉଁ ଧାରା ଓ ପ୍ରଣାଳୀରେ, 
ଯେଉଁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଓ ବୂରଦ୍ଦିଗତ ଛାଞ୍ଚରେ ତାହାକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରାଯାଏ, ସେଥ୍‌ପାଇଁ 
ଯେଉଁ ବିଶେଷ ଭାଷା ବା ପ୍ରକାଶଭଙ୍ଗୀ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ ତାହା ମୁଖ୍ୟତଃ 
ନିର୍ଭର କରେ ନିତ୍ଯ-ପରିବର୍ତନଶୀଳ କାଳ ଓ ଆବେଷ୍ଠନୀ ଉପରେ, ତେଣୁ 
ସବୁ ସମୟ ପାଇଁ ତାଂର ଜୋର୍‌ ବା ଶକ୍ତି ସମାନ ନ ଥାଏ। କାରଣ 
ମନୁଷ୍ଯର ବୁଦ୍ଧି ଓ ଭାବନାପଦ୍ଧତି ସର୍ବଦା ବଦଳୁଛି, ଏହା ବିଭିନ୍ନ ତଥ୍ଯକୁ 
କ୍ରମାଗତ ଏକତ୍ରିତ ଓ ପୃଥକୀଭୂତ କରିବାବେଳେ ସେହିସବୁ ପ୍ରଥ୍‌କୀକରଣକୁ 
କ୍ରମାଗତ ବଦଳାଇବା ପାଇଁ ଓ ନିଜର ସମନ୍ନୟକୁ ପୂନର୍ସଂଗଠିତ କରିବା 
ପାଇଁ ଏହା ବାଧ୍ୟ ହେଉଛି, ପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରକାଶଭଙ୍ଗୀ ଓ ପ୍ରତୀକ ସ୍ଥଳରେ 
ନୂତନ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ଓ ପ୍ରତୀକ ପ୍ରୟୋଗ କରୁଛି, ଯଦି ବି କେଉଁଠି ପ୍ରାଚୀନ 
ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିକୁ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉଛି, ତା”ହେଲେ ତାହାର ପ୍ରକାଶ-ଭଙ୍ଗୀ, ଅର୍ଥ 
ଓ ତାପ୍‌ର୍ଯ୍ୟକୁ ଏପରି ଭାବରେ ପରିବର୍ତିତ କରାଯାଉଛି ଯେ ପ୍ରାଚୀନ କୌଣସି 
ଶାସ୍ତ୍ରକୁ ତକ୍ରାଳୀନ ଲୋକେ ଯେଉଁ ଅର୍ଥରେ ଓ ଯେଉଁ ମର୍ମରେ ବୁଝୁଥ୍‌ଲେ 
ଆମେ ଯେ ଠିକ୍‌ ସେହି ଅର୍ଥରେ ବୁଝୁଛୁ, ଏ ସଂପର୍କରେ ଆମେ କେବେହେଲେ 
ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇପାରିବୁ ନାହି। ତେଣୁ କେବଳ ତାହାରହିଁ ଶାଶୁତ ମୂଲ୍ଯ ରହିଛି 
ଯ଼ାହା ସାର୍ବଜନୀନ _ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଜୀବନ ଓ ଅନୂଭୂତିରେ ମଧ୍ୟ 


୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସତ୍ଯ ହୋଇଛି ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିର ଦୃଷ୍ଟି ଅପେକ୍ଷା ମହତ୍ତର ଏକ ଦୃଷ୍ଟି ଦ୍ବାରା 
ଦେଖା ଯାଇଛି। 

ତେଣୁ ସେହି ସମୟର ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଗୀତାର ଦାର୍ଶନିକ ଅର୍ଥ ଠିକ୍‌ 
କ”ଣ ଥ୍ଲା, ତାହା ଜାଣିବା ଉପରେ ମୁଁ ବିଶେଷ ଗୁରୁୂତ୍ସ ଦେଉ ନାହିଁ, 
ଏପରିକି ଯଦି ବି ତାହା ସଠିକ୍‌ ଭାବରେ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବପର ହୁଅନ୍ତା ତଥାପି 
ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ତାହା ଜାଣିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ, ଗୀତା ଉପରେ ପ୍ରାଚୀନ 
ଓ ଆଧୁନିକ ଟୀକାକାରମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ଭାଷ୍ୟମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁସବୁ ବିରୋଧ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ସେଥ୍‌ରୂ ଏହା ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଭାଷ୍ଯ ଅପର 
ସମସ୍ତ ଭାଷ୍ୟଠାରୁ ଭିନ୍ନ ମତପୋଷଣ କରିଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଭାଷ୍ଯ ଗୀତା 
ଭିତରୁ ନିଜ ନିଜର ବିଶିଷ୍ଠ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ଓ ଧର୍ମମତ ପାଇଁ ସମର୍ଥନ 
ପାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛି। ତେଣୁ ଏ ସଂପର୍କରେ ଗବେଷଣା ଯେତେ କଷ୍ଟସାଧ୍ଯ 
ଓ ନିରପେକ୍ଷ ହେଉନା କାହିଁକି, ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ- ଇତିହାସ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଯେତେ ପାଣ୍ଡିତ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଣ ତତ୍ଵ୍‌ ବୟାନ କରାଯାଉନା କାହିଁକି, ତାହା ଆମକୁ 
ଏ ସଂପର୍କରେ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଭୂଲ୍‌ଭ୍ରାନ୍ତିରୁ ରକ୍ଷା କରିପାରିବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ପ୍ରକୃତରେ ଲାଭବାନ ହୋଇପାରିବା ଯଦି ଗୀତାଭିତରୁ ତନ୍ମଧ୍ୟରେ ନିହିତ ଥ୍‌ବା 
ବାସ୍ତବ ଜୀବନ୍ତ ସତ୍ଯସବୁକୁ ସେମାନଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ ବାହ୍ୟରୂପକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ 
ସନ୍ଧାନ କରିପାରିବା; ଯଦି ତା” ଭିତରୂ ଏପରିସବୁ ସତ୍ଯକୁ ବାହାର କରିପାରିବା 
ଯାହାକି ଆମକୁ ତଥା ପୃଥ୍‌ବୀକୁ ସାହାଯ୍ଯ କରିପାରିବ ଏବଂ ଯଦି ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ଏପରି ସ୍ବାଭାବିକ ଓ ଜୀବନ୍ତ ଭାଷା ଓ ପ୍ରକାଶଭଙ୍ଗୀର ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟଯକ୍ତ 
କରିପାରିବା ଯାହାକି ବର୍ତମାନର ମାନବସମାଜର ମନୋଭାବର ଉପଯୋଗୀ 
ହୋଇପାରିବ ଓ ସେମାନଙ୍କର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ଦୃଷ୍ତିରେ ସହାୟକ 
ହେବ। ଅବଶ୍ଯ ଆମେ ଏହି ପ୍ରକାର ଉଦ୍ଯମ କଲାବେଳେ ଆମର ନିଜର 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ବୈଶିଷ୍ଟର ଓ ଆମଯୁଗର ରୀତିନୀତି ଓ ସଂସ୍କାରର ଅନେକ 
ଛାୟା ପଡ଼ି ଏଥ୍‌ରେ ଅନେକ ଭୂଭଲଭ୍ରାନ୍ତି ମିଶିଯାଇପାରେ, ଆମର ବିଶିଷ୍ଟ 
ପୂର୍ବାଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ ମଧ୍ଯ ଏପରି ଭୂଲରୁ ରକ୍ଷା ପାଇ ନାହାନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଆମେ 
ଯଦି ଏହି ମହାନ୍‌ ଗ୍ରନ୍ଥର ଭାବରେ ନିଜକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରୁ ଏବଂ ସର୍ବୋପରି 
ଆମେ ଯଦି ସେହି ଭାବ ଅନୁସାରେ ନିଜର ଜୀବନକୁ ଗଢ଼ିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରୁ 
ତା'ହେଲେ ଏହା ନିଶ୍ଚିତଂ ଯେ ଆମେ ଆମର ଗ୍ରହଣଶୀଳତା ଅନୂଯାୟୀ 
ଏଥୁରୂ ବାସ୍ତବ ସତ୍ୟ ଆହରଣ କରିପାରିବୁ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭାବରେ ଏଥ୍‌ରୁ 
ଆମକୁ ଯେତିକିଟା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପ୍ରଭାବ ଓ ସହାୟତା ମିଳିବା ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ରାରିତ 
ହୋଇଛି ତାହା ପାଇପାରିବୁ। ତାହାହିଁ ଦେବା ତ” ହେଉଛି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଶାସ୍ତ୍ରଂରଚନାର 
ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ବାକି ଅନ୍ୟସବୁ ଖାଲି ପାଣ୍ଡିତ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଣ ତର୍କକବିତର୍କ ଓ ଧର୍ମର 


ଗୀତାଠାରୁ ଆମେ କ'ଣ ଚାହୁଁ ଓ ଆମ ପାଇଁ ଗୀତାର ଉପଯୋଗିତା ୫ 


ବାଦାନୁବାଦ। ଯେଉଁସବୁ ଶାସ୍ତ୍ର, ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ଏହିପରି ଭାବରେ ନିରନ୍ତର 
ପୂନରୂଜ୍ଜୀବିତ ହୋଇପାରେ, ଜୀବନରେ ସାର୍ଥକ ହୋଇପାରେ, ତହିଁରେ ରହିଥ୍ବା 
ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ଯ ଏକ ବିକାଶଶୀଳ ମାନବସମାଜର ଅନ୍ତର୍ବିଚାର ଧାରା ଓ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅନୂଭୂତି ଭିତରେ ନିରନ୍ତର ନବ ରୂପାୟିତ ଓ ବିକଶିତ ହୋଇପାରେ, 
କେବଳ ସେହିସବ୍ୁରହିଁ ମାନବସମାଝ ପାଇଁ ଜୀବନ୍ତ ଗୁରୂତ୍ଵ ରହିଛି। ବାକିତକ 
କେବଳ ଅତୀତର ସ୍ଵତି-ଚିହ୍ନ ହୋବ୍ଚ ରହନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଭବିଷ୍ଯତ୍‌ ପାଇଁ ସେଥ୍‌ରେ 
କୌଣସି ଯଥାର୍ଥ ଶକ୍ତି ବା ପ୍ରେରଣା ନ ଥାଏ। 

ଗୀତାରେ ଏପରି ଖୁବ୍‌ ଅଳ୍ପ ବିଷୟ ଅଛି ଯାହା କୌଣସି ଦେଶକାଳର 
ସୀମାରେ ଆବଦ୍ଧ, ଏହାର ମୂଳଭାବ ଏପରି ବ୍ୟାପକ, ଗଭୀର ଓ ସାର୍ବଜନୀନ 
ଯେ ସେଇ ଅଳ୍ଥତକକୁ ମଧ୍ଯ ସହଜରେ ସାର୍ବଜନୀନ ରୂପ ଦିଆଯାଇ ପାରିବ, 
ଅଥଚ ଗ୍ରନ୍ଥର ଭାବ ଓ ଶିକ୍ଷାରେ କୌଣସି ଆଞ୍ଚ ଆସିବ ନାହିଁ। ବରଂ 
ଦେଶ-କାଳରେ ସୀମିତ ସେହି ବିଷୟସବୁକୂୁ ବ୍ୟାପକତର ରୂପ ଦେବା ଫଳରେ 
ସେହି ଶିକ୍ଷା ଆହ୍ରରି ଗଭୀରତର, ସତ୍ଯତର ଓ ଅଧୁକ ଶକ୍ତିସମନିତ ହେବ। 
ଅନେକ ସ୍ଥଳରେ ସ୍ବୟଂ ଗୀତାରେ ମଧ୍ୟ ଏହିପରି ଅନେକ ସୀମିତ ଭାବକୁ 
ବ୍ଯାପକତର ଅର୍ଥରେ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଇଙ୍ଗିତ ଦିଆଯାଇଛି। ଯଜ୍ଞର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ନିଆଯାଉ। ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଧାରଣା ଅନୁସାରେ ଏହି ଯଜ୍ଞ ହେଉଛି 
ଦେବତା ଓ ମନୁୂଷ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନର ଏକ ବିଧି। କିନ୍ତୁ 
ଯଜ୍ଞର ଏହି ଧାରଣା ଓ ବିଧ୍‌ ସ୍ଵୟଂ ଭାରତବର୍ଷରେ ମଧ୍ୟ ବହୁଦିନରୁ ପ୍ରାୟ 
ଅଚଳନ୍ତି ହୋଇଗଲାଣି, ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କ ମନରେ ଏହାର କୌଣସି ବାସ୍ତବ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ ଏହି ଯଜ୍ଞ ଶବ୍ଦର ଏପରି ଗୋଟିଏ ସୃକ୍ଷ୍ମ, 
ସାଙ୍କେତିକ ଓ ପ୍ରତୀକ ଅର୍ଥ ଦିଆଯାଇଛି ଏବଂ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର 
ସ୍ଥାନୀୟ ଓ ପୌରାଣିକ ରୂପ ବଦଳରେ ଏପରି ଏକ ବିଶ୍ଵଗତ ଦାର୍ଶନିକ 
ରୂପ ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ଯଜ୍ଞ ଓ ଦେବତା ଉଭୟଙ୍କୁ ଅନ୍ତର୍ଗତ ଓ ସାଧାରଣ 
ପ୍ରାକୃତିକ ବିଧାନର ଏକ ବାସ୍ତବ ତଥ୍ୟର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ। 
ଆଧୁନିକ ଧାରଣାରେ ଜୀବନ ଜୀବନ ଭିତରେ, ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ 
ଯେଉଁ ଅବିରାମ ଆଦାନପ୍ରଦାନ ଚାଲିଥ୍‌ବା ବିଷୟ କୁହାଯାଏ ବା ଏକର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅପରର ଯେଉଁ ଉତ୍ସର୍ଗ ବା ଆତ୍ମଦାନର କଥା କୁହାଯାଏ ସେସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଗୀତାର ଏହି ଶିକ୍ଷାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇପାରେ ଯାହା ଫଳରେ ସେହି 
ଧାରଣାସବୁ ଏକ ମହତ୍ତର ଓ ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସତ୍ୟର ଆଲୋକରେ 
ଉଦ୍ଭାସିତ ହୋଇ ଆହୁରି ଗଭୀରତର ଓ ବ୍ୟାପକତର ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରିବ। 
ସେହିପରି ଗୀତାରେ ଥ୍‌ବା ଶାସ୍ତ୍ରାନୂମୋଦିତ କର୍ମର ବିଧାନ, ଚାତୁର୍ବର୍ଣ୍୍ଯର 
ବ୍ଯବସ୍ଥାଃ ଏହି ଚତୁର୍ବଣ୍ଚ ଭିତରେ ତାରତମ୍ୟ କିଂବା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବିଷୟରେ 


୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ଶୂଦ୍ର8ଙ୍କର କମ୍‌ ଅଧ୍‌କାର ଆଦି ବିଷୟ ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଶ 
ଓ କାଳ ବିଶେଷର ବିଧାନ ବୋଲି ମନେ ହେବ ଏବଂ ଯଦି ସେଗୁଡ଼ିକର 
କେବଳ ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥକୁ କିଛି ଅଧ୍କ ଦୂର ନିଆଯାଏ ତେବେ ଗୀତାରେ 
ଏହି ଶିକ୍ଷାଗୁଡ଼ିକ ନିତାନ୍ତ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ବୋଧ ହେବ ଏବଂ ତାହାର ସାର୍ବଜନୀନତା 
ଓ ଆଧ୍ଧାତମ୍ମିକ ଗଭୀରତା ହାସ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବ୍ଯାପକ ଭାବରେ 
ସମଗ୍ର ମାନବଜାତି ପାଇଁ ଏହାର ଉପଯୋଗିତା କ୍ଷୁଣ୍ଠ ହେବ। କିନ୍ତୁ ଆମେ 
ଯଦି ଏହି ଦେଶ ଓ କାଳ ବିଶେଷକ ବାହ୍ୟ ରୂପକୁ ନ ଦେଖ୍‌ ତା”ଂପଛରେ 
ରହିଥ୍‌ବା ଗଭୀରତର ଭାବ ଓ ଅର୍ଥକୁ ଦେଖୁ ତା”ହେଲେ ଦେଖ୍‌ବୁ ଯେ 
ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ସେଗୁଡ଼ିକର ଅନ୍ତନି ହିତ ମର୍ମ କେତେ ଗଭୀରତର ଓ ସତ୍ଯତର 
ଏବଂ ଭାବ କେତେ ଦାର୍ଶନିକ, ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ। ଆମେ ଦେଖୁ 
ଗୀତା ଦୃଷ୍ଟିରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଏପରି ବିଧ୍‌ବିଧାନ ଯାହା ମନୁଷ୍ୟସମାଜ 
ରଚନା କରିଛି ନିଜର ଜୀବନ ଆଦର୍ଶକୁ ଅସଂସ୍କୃତ, ଅହଂଭାବାପନ୍ନ କର୍ମ 
ଭିତରୂ ଉପରକୂ ଉଠାଇ ନେବା ପାଇଁ ଓ ବାସନା-କାମନାର ତୃପ୍ତି ଭିତରେ 
ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ସାର୍ଥକତା ଖୋଜିବାର ପ୍ରବୁଭିକୁ ଆୟତ୍ତ କରିବା ପାଇଁ। 
ଆମେ ମଧ୍ୟ ଦେଖ ଯେ ଚାତୁର୍ବର୍ଣ୍ଣ୍ୟ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଏକ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସତ୍ଯର 
ସ୍ଥଳ ରୂପ, ଯେଉଁ ସତ୍ଯ କି ସ୍ଵୟଂ ସେହି ସ୍ଥୁଳ ରୂପ ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ ନାହିଁ। ଏହି ଚାତୂର୍ବର୍ଣ୍ୟ୍ଯ ଯେଉଁ ବିଚାର ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ତାଂହେଲା 
ସେହି କର୍ମହିଁ ଯଥାର୍ଥ କର୍ମ ଯାହା ଦ୍ବାରା କର୍ମ କରୁଥ୍‌ବା ବ୍ଯକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବର 
ଯଥାଯଥ ପ୍ରକାଶ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ତା'ର ସହଜାତ ଗୁଣ ଓ ତାଂର 
ଆତ୍ମପ୍ରକାଶମୂଳକ କର୍ମ ଅନୁସାରେ ସେହି ସ୍ଵଭାବ ତାଂର ଜୀବନର ଧାରା 
ଓ କ୍ଷେତ୍ର ନିର୍ଧାରିତ କରି ଦେଇଥାଏ । ତେଣୁ ଯେତେବେଳେ ଗୀତାରେ ଦେଶକାଳଗତ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତସବୂକୁ ମଧ୍ୟ ଏପରି ଗଭୀର ଭାବ ସହ ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯାଇଛି, 
ଆମେ ଦରାବର ଏହି ପନ୍ଥା ଅନୁସରଣ କରିବା ଉଚିତ ଓ ଆପାତ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ମାତ୍ର ସ୍ଥାନୀୟ ବା ସାମୟିକ ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହେଉଥ୍ବା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତସବୂର ପଛରେ 
ଛପି ରହିଥୁବା ଗଭୀର ସାର୍ବଜନୀନ ସତ୍ଯର ସନ୍ଧାନ କରିବା ଉଚିତ। କାରଣ 
ଆମେ ବରାବର ଦେଖି ଯେ ବାହାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାଷାରେ ବ୍ଯକ୍ତ ନ ହେଲେ 
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ମଧ୍ଯ ଗୀତାର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କଥା ପଛରେ ଏକ ` ଗଭୀରତର ସତ୍ଯ ଓ ତତ୍ତ୍ଵ 
ନିହିତ ଅଛି। 

ସେହିପରି, ଗୀତାରେ ତଜ଼ାଳୀନ ଦାର୍ଶନିକ ପରିଭାଷା ଓ ଧର୍ମର ପ୍ରତୀକସବୁର 
ବ୍ୟବହାର ଯୋଗୁଁ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ଧାର୍ମିକ ମତବାଦର ଉପାଦାନସବୁ 
ଏଥ୍‌ରେ ପ୍ରବେଶ କରିଛି ବା ଏହା ସହ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିଛି, 
ସେଗୁଡ଼ିକର ବିବେଚନା କଲାବେଳେ ମଧ୍ୟ ଆମେ ଉପରୋକ୍ତ ମନୋଭବ 


ଗୀତାଠାରୁ ଆମେ କ'ଣ ଚାହୁଁ ଓ ଆମ ପାଇଁ ଗୀତାର ଉପଯୋଗିତା ୭ 
ଗ୍ରହଣ କରିବୁ। ଗୀତା ଯେତେବେଳେ ସାଂଖ୍ଯ ଓ ଯୋଗ କଥା କହିଛି, 
ସେତେବେଳେ ଆମର ଯେତିକି କହିବା ଆବଶ୍ୟକ ତା'ଛଡ଼ା ଅଧ୍କ ଆଲୋଚନାରେ 
ବ୍ଯାପ୍ତତ ହେବୁ ନାହିଁ, ଗୀତାର ସାଂଖ୍ୟ ସହିତ ପ୍ରାଚୀନ ସାଂଖ୍ଯର ବା 
ଗୀତାର ଯୋଗ ସହିତ ପାତଞ୍ଜଳ ଯୋଗର କଂଣ ସମ୍ପର୍କ ସେ ବିଷୟରେ 
ତୂଳନାତ୍ମକ ବିଚାର କରିବାକୁ ଯିବ୍ର ନାହିଁ। ଗୀତାର ସାଂଖ୍ଯରେ ପୁରୂଷ ଏକ 
ଏବଂ ଏହାର ସାଧାରଣ ଭାବ ବୈଦାନ୍ତିକ କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଚୀନ ସାଂଖ୍ୟର ସାଧାରଣ 
ଭାବ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବା ଅନାସ୍ତିକଂ ଏବଂ ସେଥ୍‌ରେ ପ୍ରକୃତି ଏକ ଏବଂ 
ପୂରୂଷ ଅନେକ, - ସେହିପରି ଗୀତାର ଯୋଗ ଦହୁମୁଖୀ, ସୃକ୍ଷ୍ୁ, ସମୃଦ୍ଧ 
ଏବଂ ଇଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରତି ନମନୀୟ। କିନ୍ତୁ ପାତଞ୍ଜଳ ଯୋଗ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ, ସୂତ୍ରବଦ୍ଧ 
ଓ କ୍ରମିକ ପଦ୍ଧତିରେ ଆବଦ୍ଦଧ। ଗୀତାରେ ସାଂଖ୍ଯ ଓ ଯୋଗ ହେଉଛି ସେହି 
ଏକ ବୈଦାନ୍ତିକ ସତ୍ୟର ଦୁଇଟି ଭାଗ ଯାହାକି ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ମିଶି 
ଏକ ହୋଇଯାଇଛି ବା ଏମାନେ ହେଲେ ବୈଦାନ୍ତିକ ସତ୍ଯର ଉପଲବ୍ଧି ଦିଗରେ 
ଦୁଇଟି ପରସ୍ପର ପରିପୂରକ ମାର୍ଗ -¬ ଗୋଟିଏ ଦାର୍ଶନିକ, ବୁଦ୍ଧିଗତ, ବିଶ୍ଲଳେଷଣାତ୍ମକ, 
ଅନ୍ୟଟି ଅନ୍ତଃସ୍ତରିତ, ଭକ୍ତିମୂଳକ, ବ୍ଯବହାରିକ, ନୀତିଗତ ଓ ସମନ୍ଧୟାତ୍ମକ 
ଅନୁଭୂତି ଭିତର ଦେଇ ଜ୍ଞାନରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ଛି। ଗୀତା ଏ ଦୂଇଟିର ଶିକ୍ଷା ଭିତରେ 
କୌଣସି ପ୍ରକୃତ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଦେଖେ ନାହିଁ। ଆଉ ମଧ୍ୟ ଯେଉଁମାନେ ଗୀତାକୁ 
କୌଣସି ବିଶିଷ୍ଟ ଧର୍ମ-ସଂପ୍ରଦାୟ ବା ପରମ୍ପରା-ବିଶେଷରୁ ଉଦ୍ଭୂତ ବୋଲି 
କହନ୍ତି ସେପରି ମତାମତ ଉପରେ ଆମର ଆଲୋଚନା କରିବାର ବିଶେଷ 
କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହି। କାରଣ ଏହାର ମୂଳ ଯାହା ହେଉନା କାହିକି 
ଏହାର ଶିକ୍ଷା ସାର୍ବଜନୀନ। 

ଗୀତାର ଦାର୍ଶନିକ ଧାରା, ତା'ର ସତ୍ୟର ବ୍ଯବସ୍ଥାପନ କ୍ରମ ¬ ଏସବୁ 
ତାହାର ଶିକ୍ଷାର ସର୍ବାପେକ୍ଷା ମୁଖ୍ୟଃ ଗଭୀର ଓ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ଅଂଶ ନୂହେଁ, 
ତେବେ ଯେଉଁସବୁ ଉପାଦାନ ନେଇ ଏହି ଧାରା ଗଠିତ, ଯେଉଁ ଗଭୀର 
ଅର୍ଥସୂଚକ ଓ ଅନ୍ତର୍ଭେଦୀ ମୁଖ୍ୟ ଧାରଣାସବୁ ଏହାର ଜଟିଳ ସମନ୍ରୟର 
ଅଙ୍ଗୀଭୂତ ସେଗୁଡ଼ିକର ମୂଲ୍ୟ ଚିରନ୍ତନ ଓ ଆମ ପାଇଁ ସର୍ବଦା ଗ୍ରହଣୀୟ। 
କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକ କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ବ୍ରଦିିର ଦୀପ୍ତ ଧାରଣା ବା ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ଅନୁମାନ ନୁହେଁ ବରଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଅନୁଭୂତିର ସ୍ଥାୟୀ ସତ୍ଯ, 
ଆମର ଉଚ୍ଚତମ ଆନ୍ତର ସମ୍ଭାବନାର ପ୍ରମାଣପୂର୍ଣ୍ଣ ତଥ୍ୟ ଯାହାକୁ କି ଜୀବନର 
ରହସ୍ୟ ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥ୍‌ବା କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି କେବେହେଲେ ଉପେକ୍ଷା 
କରି ନ ପାରେ। ଗୀତାର ଶିକ୍ଷାଧାରା ଆଉ ଯାହା ବି ହେଉନା କାହିକି 
ଏହାର ଭାଷ୍ଯକାରମାନେ ଯେପରି ପ୍ରମାଣିତ କରିବାକ୍ର ଚେଷ୍ଟା କରଚି, ଏହା 
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କେବେହେଲେ ସେପରି କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବିଶିଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦକୁ ସମର୍ଥନ 


୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବା ରଚିତ ହୋଇ ନାହିଁ। ଗୀତାର ଭାଷା, ଚିନ୍ତାଧାରାର 
ଗଠନ, ଭାବଧାରାର ସଂଯୋଗ ଓ ସଂଗତି ଏପରି ନୁହେଁ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କୌଣସି 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଶିକ୍ଷାର ମନୋଭାବ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି ବା ଏପରି କୌଣସି 
କଠୋର ବିଶ୍ଳେଷଣାତମ୍ମକ ତର୍କବୁଦି ସ୍ଥାନ ପାଇଛି ଯାହାକି ସତ୍ୟର କେବଳ 
ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ବାକିସବୁକୁ କାଟି ଅଲଗା କରିଦେଇଛି। 
ବରଂ ଏହାର ଭାବଧାରା ଭିତରେ ଏପରି ଏକ ବ୍ୟାପକତା, ତରଙ୍ଗମୟ 
ବିସ୍ତାର ଓ ସର୍ବାଲିଙ୍ଗନକାରୀ ଉଦାରତାର ପରିଚୟ ମିଳେ ଯେ ଯାହାକି 
ଏକ ବିପୁଳ ସମନ୍ନୟାତ୍ମକ ବୁଦ୍ଧି ଓ ସମୃଦ୍ଧ ସମନ୍ୟାତ୍ମକ ଅନୁଭୂତିରହି ପ୍ରକାଶ। 
ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ସୃଷ୍ଠିର ସମୃଦ୍ଧ ସମ୍ଭାର ନେଇ ଯେପରି ଗୋଟିଏ 
ଦିଗରେ ଜ୍ଞାନ ବା ଧର୍ମାନୁଭୂତିର ଅଧ୍‌କ ପ୍ରଗାଢ଼ତର ଓ ଏକମୁଖୀ ଗତିକୁ 
ରୂପ ଦେଇଛି, ଚରମ ଏକାଗ୍ରତାର ସହିତ ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ ସୂତ୍ରକ ଗୋଟିଏ 
ପଥକୁ ଧରି ତାହାକୁ ତାଂର ଚୂଡ଼ାନ୍ତକୁ ନେଇଯାଇଛି, ଅନ୍ଯ ଦିଗରେ ଏହା 
ସେହିପରି ମହାନ୍‌ ସମନୃୟସବରକୁ ମଧ୍ଯ ରୂପ ଦେଇଛି, ଯାହାର ଅନ୍ୟତମ 
ସୃଷ୍ଠି ହେଲା ଗୀତା। ଏହା ଗୋଟିକଠାରୂ ଅନ୍ୟଟିକୁ ଅଲଗାକରି ଭାଗ ଭାଗ 
କରିଦିଏ ନାହିଁ ବରଂ ସବୁକୁ ମିଶାଇଦିଏ ଓ ଏକ କରିଦିଏ । 

ଗୀତାର ଭାବଧାରା ବିଶୁଦ୍ଧ ଅଦ୍ରୈତବାଦ ନୁହେଁ। ଯଦିଓ ଏହା ଏକ 
ଅବିକାରୀ, ଶୁଦ୍ଧ ଶାଶ୍ବତ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଠିର ଆଦିକାରଣ ଓ ଆଶ୍ରୟ 
ବୋଲି ଦେଖୁଛି, ଏହା ମାୟାବାଦ ନୁହେଁ ଯଦିଓ ଏହା ସୃଷ୍ଟ ବିଶ୍ଵରେ ପ୍ରକୃତିର 
ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ମାୟା ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ଯମାନ ବୋଲି କହିଛି, ଏହା ମଧ୍ୟ ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ରୈତ 
ନୁହେଁ ଯଦିଓ ଏହା ସେହି ଏକମେବାଦ୍ରିତୀୟ- ପରଂବ୍ରହ୍ମ ଭିତରେ ତାହାର ଜୀବଭୂତା 
ସନାତନୀ ପରା ପ୍ରକୃତିକୁ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛି ଏବଂ ଯଦିଓ ଏହା ପରମଙ୍କ 
ଭିତରେ ବିଲୟ ନୁହେଁ, ନିବାସକୁହିଁ ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ଚେତନାର ଚରମ ଅବସ୍ଥା 
ବୋଲି ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି। ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା ସାଂଖ୍ଯ ନୁହେଁ ଯଦିଓ ସୃଷ୍ଟ ଜଗତକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ଯାଇ ଏହା ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତିର ତତ୍ଵ୍ଵକୁ ଅବତାରଣା 
କରିଛି, ଏହା ମଧ୍ଯ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମର ଭଶ୍ଵରବାଦ ନୁହେଁ, ଯଦିଓ ପୁୂରାଣମତରେ 
ଯେ ବିଷ୍ପଙ୍କର ଅବତାର ସେହି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଏହା ପରମ ଦେବାଧ୍‌ଦେବ ରୂପେ 
ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛି ଏବଂ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଭଶ୍ନର, ଜଗତର ପ୍ରଭୁ ଓ ସର୍ବଜୀବଙ୍କର 
ବନ୍ଧୁ ଏହି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କଠାରୁ ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନିର୍ବିଶେଷ ବ୍ରହ୍ମର କୌଣସି ଶ୍ରେଷ୍ଠତା 
ଅଛି ବୋଲି ବା ଉଭୟଙ୍କ ଭିତରେ କୌଣସି ମୌଳିକ ତାରତମ୍ୟ ଅଛି 
ବୋଲି ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରି ନାହିଁ। ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଯୁଗର ଉପନିଷଦର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ସମନ୍ରଧୟ ପରି ପରବର୍ତୀ ଏହି ଗୀତାର ସମନୂୟ ଏକ ସଙ୍ଗରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଓ ବୁଦଛ୍ଧିଗତ ଏବଂ ଏହା ଏପରି କୌଣସି କଠିନ ଅନୁଦାର ନିର୍ବ୍ଧାରଣକୁ 


ଗୀତାଠାରୂ ଆମେ କ'ଣ ଚାହୁଁ ଓ ଆମ ପାଇଁ ଗୀତାର ଉପଯୋଗିତା ୯ 
ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦେଇ ନାହିଁ ଯାହାକି ତାଂର ସାର୍ବଜନୀନତାରେ ବାଧା ଆଣିବ। ନିଜ ନିଜ 
ମତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ତତ୍‌ପର ଏହାର ଭାଷ୍ୟକାରମାନେ ବେଦାନ୍ତର ସର୍ବୋଚ୍ଚ 
ଶାସ୍ତ୍ରଦହ୍ରୟ ଭିତରୁ ଅନ୍ୟତମ ଏହି ଗୀତାକୁ ନେଇ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମତ ଓ _ସଂପ୍ରଦାୟର 
ବିଚାରକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବା ପାଇଁ ଯେପରି ଏହାକୁ ଅସ୍ତ୍ରରୂପେ ବ୍ୟବହାର. କରିବାକୁ. 
ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି ଗୀତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ _ ପ୍ରକୃତରେ _ ତା'ର _ ଠିକ୍‌ _ ବିପରୀତ | 
ଗୀତା ତର୍କ-ବିତର୍କ ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧର ଏକ ଅସ୍ତ୍ର ନୁହେଁ, ଏହା ହେଉଛି ଆଧ୍ୟାମ୍ିକ 
ସତ୍ଯ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅନୁଭୂତିର ରାଜ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶର ଏପରି ଏକ ଉଚ୍ଜକ୍ତ 
ତୋରଣ ଯେ ଯାହା ଭିତର ଦେଇ ଆମର ଦୃଷ୍ଟି ସେଇ ପରମ ଦିବ୍ଯଧାମର 
ସମସ୍ତ ପ୍ରଦେଶକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରେ। ଏହା ସେହି ରାଜ୍ୟସବୁର ମାନଚିତ୍ର ଆଙ୍କିଛି 
କିନ୍ତୁ ସେସବୁକୁ ଭାଗ ଭାଗ କରିଦେଇ ନାହିଁ ବା ସେସବୁର ମଝିରେ ଏପରି 
କୌଣସି ପ୍ରାଚୀର ବା ବାଡ଼ ଛିଡ଼ା କରି ନାହିଁ ଯାହା ଆମ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ବାଧା ଦେବ। 

ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତାଧାରାର ଦୀର୍ଘ ଇତିହାସରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅନେକ ସମନ୍ରୟ 
ମଧ୍ଯ ରୂପ ନେଇଛନ୍ତି। ପ୍ରଥମ ହେଲା ବୈଦିକ ସମନ୍ରୟ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କି 
ଆମେ ଦେଖୁ ମନୋବ୍ଦିମୟ ମାନବସତ୍ତା ଦିବ୍ଯଜ୍ଞାନଃ ଶକ୍ତି ଆନନ୍ଦ ଜୀବନ 
ଓ ଗୌରବର ମହିମା ନେଇ ଉର୍ଜ୍ବଵରୁ ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠିଚାଲିଛି ଓ ବିଶାଳତମ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିହାର କରି ଦେବତାମାନଙ୍କ ବିଶ୍ଵମୟ ଅସ୍ତିତ୍ବ ସହ ସମନିତ ହୋଇଛି, 
ଜଡ଼ଜଗତରେ ଥ୍ବା ଏହି ଦେବତାମାନଙ୍କର ପ୍ରତୀକକୁ ଅନୁସରଣ କରି ସେସବୁର 
ପଶ୍ଚାତରେ ଥ୍ବା ଉଚ୍ଚତର ଲୋକସବୁର ସଂଧାନ ପାଇଛି ଯାହାକି ସ୍ଥୂଳ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତି ଓ ସୂଳ ମନବ୍ରଦ୍ଧିର ଅନ୍ତଃସ୍ଥଳରେ ଲୁକ୍କାୟିତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି। 
ଏହି ସମନ୍ରୟର ଚରମ ଅବସ୍ଥା ହେଲା ବୈଦିକ ରଷିମାନଙ୍କର ରତଚିତ୍‌ର 
ଅନୁଭୂତି, ଏକ ଦିବ୍ଯ ବିଶ୍ବାତୀତ ଆନନ୍ଦମୟ ପରମର ଅନୁଭୂତି, ଯାହାର 
ଏକତ୍ସ ଭିତରେ ମନୁଷ୍ଯର କ୍ରମବର୍ଦଧମାନ ଆତ୍ମା ଏବଂ ବିଶ୍ଵଦେବତାମାନଙ୍କର 
ଚିରନ୍ତନ ଦିବ୍ୟପୂର୍୍୍ଚିତା ପରସ୍ତର ସହ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ମିଳିତ ହୋଇ ସାର୍ଥକତା 
ଲାଭ କରିଛନ୍ତି। ଉପନିଷଦ୍‌ ପୂର୍ବତନ ରଷିମାନଙ୍କର ଏହି ଚରମ ଅନୁଭୂତିକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରି ଏହିଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରିଛି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଜ୍ଞାନର ମହାନ୍‌ ଓ ଗଭୀର 
ସମନୁୟ ଦିଗରେ ତାଂର ଅଗ୍ରପଦକ୍ଷେପ୍ତୟ ସନାତନ ସତ୍ଯର ॥୍ଞାତା ସେହି 
ପ୍ରତ୍ୟାଦିଷ୍ଟ ଓ ମୁକ୍ତ ରଷିମାନେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସାଧନା ଓ ଅନ୍ନେଷଣର ଏକ 
ମହାନ୍‌ ଓ ସାର୍ଥକ ଯୁଗବ୍ଯାପୀ ଯେଉଁସବୁ ଦିବ୍ଯଦର୍ଶନ ଓ ଅନୁଭୂତି ଲାଭ 
କରିଥ୍‌ଲେ ଉପନିଷଦ୍‌ ସେସବୁକୁ ଏକତ୍ର କରିଥ୍‌ଲା ଏକ ମହାନ୍‌ ସମନ୍ନୟ 
ଭିତରେ। ଗୀତା ଏହି ବୈଦାନ୍ତିକ - ସମନୁୟରୁ ଆରମ ' କରିଥ୍ଲା ଏବଂ ଏହାର 
ମୂଳ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ _ ଭିଭି କରି ତାଂ ଉପରେ ଛିଡ଼ା କରାଇଲା ଭଳି, ଜ୍ଞାନ 


ତିନି 


ଓ କର୍ମ ଏହି ତିନି ମହାନ୍‌ ସାଧନାର ` ଏକ ନୂତନ, _ ସମନନୟ _ _ ଯାହା ଭିତର 
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ଓ ତାହାଙ୍କୁ ଲାଭ କରିପାରିବ। ଏହାଛଡ଼ା ଆହୁରି ଏକ ସମନ୍ରୟ ବିଷୟ 
କୁହାଯାଇପାରେ, ତାହାହେଲା ତାନ୍ତ୍ରିକ ସମନ୍ମୟଂ । ସୃକ୍ଷ୍ମତା ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଗଭୀରତାରେ ଏହା ଗୀତାର ସମନ୍ୟଠାରୂ କିଛି ଉଣା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସାହସ 
ଓ ଶକ୍ତିରେ ଏହା ଗୀତାଠାରୁ ଅଧୁକ, କାରଣ ଏହା ଏପରିକି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଜୀବନର ବାଧାବିଘ୍ନସବୁକୁ ମଧ୍ୟ ଧରି ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବାଧ୍ଯ କରିଛି ସମୃଦ୍ଧତର 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ବିଜୟ ଦିଗରେ ସହାୟକରୂପେ କାମକରିବା ପାଇଁ, ଏବଂ ଏହା 
ଆମ ଆଗରେ ସମଗ୍ର. ଜୀବନକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଲୀଳାରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବାର 
ଦିବ୍ୟ ସମ୍ଭାବନା ଆଣି ଦେଇଛି। କେତେକ ବିଷୟରେ ଏହା ଅପେକ୍ଷାକୃତ 
ଆଶୁ ଫଳପ୍ରଦ ଓ ସମୃଦ୍ଧ, କାରଣ ଦିବ୍ଯଜ୍ଞାନ, ଦିବ୍ଯକର୍ମ ଓ ଭକ୍ତିମୟ 
ଦିବ୍ୟପ୍ରେମ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏହା. ହଠ ଯୋଗ ଓ ରାଜଯୋଗର ଗୁହ୍ୟ ରହସ୍ୟସବୁକୁ 
ମଧ୍ୟ ନିଜ ସାଧନାର କ୍ଷେତ୍ର ଭିତରକୁ ଆଣିଛି ଏବଂ ଦିବ୍ଯଜୀବନକୁ ତାଂର 
ସକଳ ଭୂମିରେ ଉନ୍ଲକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଶରୀର ଓ ମନର ସାଧନାକୁ କିପରି 
ଉପଯୋଗ କରାଯାଇ ପାରେ ତାହା ଦେଖାଇଛି। କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ ଏହି ବିଷୟକୁ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ମାମୁଲି ଓ ଯଥାତଥା ଭାବରେ ବଚଚାର କରାଯାଇଛି। ଅଧୁକନ୍ତୁ 
ତନ୍ତ୍ର ମନୁଷ୍ଯର ଦିବ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଚତାର ଆଦର୍ଶକୁ ଧରି ପାରିଛି ଯାହାକି ବୈଦିକ 
ରଷିମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ ଅଥଚ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ଏଥ୍‌ପ୍ରତି ଆବଶ୍ୟକ 
ଗୁରୂତ୍ସ ଦିଆଯାଇ ନ ଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମାନବର ବିଚାର, ଅନୁଭୂତି 
ଓ ଅଭୀପ୍‌ସା ପାଇଁ ଯେଉଁ ସମନ୍ରୟ ଆସିବ ସେଥ୍‌ରେ ଏହି ଦିବ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଣତାର 
ଆଦର୍ଶ ଏକ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ପାଇବା ଅବଧାରିତ । 

ଆଗାମୀ କାଳର ଆମ୍ଭେମାନେ ଆଜି ବିକାଶର ଏପରି ଏକ ନୂତନ 
ଯୁଗର ପୂରୋଭାଗରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଛୁ ଯାହାର ପରିଣତି ହେବ ଆହୁରି ନବତର 
ଓ ବୁହତ୍ତର ସମନ୍ମୟ। ଆମର ଏହା କାମ ନୂହେଁ ଯେ ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରଧାନ 
ତିନୋଟି ସଂପ୍ରଦାୟରୂ କୌଣସି ଗୋଟିକୁ ଧରି ନିଷ୍ଠାପର ବେଦାନ୍ତବାଦୀ ହେବା 
ବା ତାନ୍ତ୍ରିକ ମତାବଲମ୍ବୀ ହେବା ବା ଅତୀତର କୌଣସି ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଧର୍ମର 
ଅନୁଗାମୀ ହେବା ବା ଗୀତାଶିକ୍ଷାର ଚଉହଦି ଭିତରେ ନିଜକୁ ଆବଦ୍ଧ ହେବାକୁ 
ଦେବା। ତା'ର ଅର୍ଥ ହେବ ନିଜକ୍ର ସୀମିତ କରିଦେବା ଏବଂ ଆମ ନିଜର 
ସତ୍ତା ଓ ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ଯ ସମ୍ଭାବନା ପରିବର୍ତେ ଅତୀତର ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର 
ସତ୍ତା, ଜ୍ଞାନ ଓ ସ୍ବଭାବ ଦେଇ ଆମର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜୀବନ ଗଢ଼ିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 


# ଏହା ସ୍ଵରଣ ରଖ୍‌ବା ଉଚିତ ଯେ ସମସ୍ତ ପୌରାଣିକ ପରମ୍ପରା ତାଂର ଏଣଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଓ ସମୁଵି 
ଏହି ତନ୍ତ୍ରରୂହିଁ ଆହରଣ କରିଛି। 


ଗୀତାଠାରୂ ଆମେ କ'ଣ ଚାହୁଁ ଓ ଆମ ପାଇଁ ଗୀତାର ଉପଯୋଗିତା ୧୧ 


କରିବା। ଆମେ ଅତୀତ ଉଷାର ନୋହୁଁ, ଆମେ ହେଉଛୁ ଭବିଷ୍ଯତ୍‌ ମଧ୍ୟାହୁର। 
ରାଶି ରାଶି ନୂତନ ଉପାଦାନ ଆମ ଭିତରକୁ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଛି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ଯେ ଭାରତ ତଥା ପୃଥବୀର କେବଳ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବସବୂକୁ 
ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ନବ-ଆବିଷ୍କୃତ ମର୍ମସବୁକୂ ଆତମ୍ମଗତ କରିବାକୁ ହେବ ଖାଲି 
ସେତିକି ନୁହେଁ। ଆମକୁ ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅନ୍ରେଷଣର ସୀମିତ ଅଥଚ 
ସମ୍ଭାବନାପୂର୍ଣ୍ଣ ଆବିଷ୍କାରସବୁର ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଚ ସମୀକ୍ଷଣ କରିବାକୁ ହେବ। ଏହାଛଡ଼ା 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁତ ବୋଲି ମନେ ହୋଇଥ୍‌ବା ସୁଦୂର ଅତୀତ ଆଜି ଆମ ପାଇଁ 
ଏପରିସବୁ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ବହୂ ରହସ୍ୟର ସମ୍ଭାର ନେଇ ଆସୁଛି ଯାହାକି ମନୂଷ୍ଯର 
ଚେତନା ପାଇଁ ଦୀର୍ଘ ଦିନ ଧରି ଲୁପ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଥ୍‌ଲା; ଆଜି ସେସବୁ 
ପୁଣି ଆବରଣର ପଶ୍ଚାତରୁ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରୂୁଛି। ଏ ସମସ୍ତହି ଇଙ୍ଗିତ 
କରୁଛି ନୂତନ, ସମୃଦ୍ଧ ଓ ଅତ୍ଯନ୍ତ ମହାନ ଏକ ସମନ୍ରୟ ଦିଗରେ, ଲାଭ 
ହୋଇଥ୍‌ବା ଏହିସବୁ ସଂପଦର ଏକ ନୂତନ ଓ ଉଦାର ସଂଗତି ଓ ସମନ୍ରୟ 
ସାଧନ ହେଉଛି ଭବିଷ୍ଯତର ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ତଥା ଆଧ୍ୟାମଭିକ ପ୍ରୟୋଜନ। 
କିନ୍ତୁ ଠିକ୍‌ ଯେପରି ଅତୀତର ସମନ୍ନୟଗୁଡ଼ିକୁ ସେମାନଙ୍କ ପୂର୍ବବର୍ତୀ ସମନୁୟଠାରୂହିଁ 
ଆରମ୍ଭ କରାଯାଇଥୁଲା, ସେହିପରି ଭବିଷ୍ୟତର ସମନ୍ଲୟଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ଦୂଢ଼ 
ଓ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା ପାଇଁ ଅତୀତର ମହାନ୍‌ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଚିନ୍ତା ଓ ଅନୁଭୂତିସବୁର 
ଭିତ୍ରିଭୂମି ଉପରୂ ଆରମ୍ଭ କରିବା ଉଚିତ। ଅତୀତର ଏହି ମହାନ୍‌ ସଂପଦସବ୍ରରେ 
ଗୀତାର ସ୍ଥାନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ସପୂର୍ଣ୍ତ । 

ତା'ହେଲେ ଗୀତାର ଅଧ୍ୟୟନରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବ ନାହିଁ 
ତାହାର ଚିନ୍ତାଧାରାର ଏକ ଯୁକ୍ତିବୁଦ୍ଧିଗତ ପାଣ୍ଡିତ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଣ ପଯ୍ୟ୍ୟାଲୋଚନା ବା 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଗବେଷଣାର ଇତିହାସରେ ଏହାର ଦର୍ଶନର ସ୍ଥାନ-ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ବା 
ନୈୟାୟିକର ଢଙ୍ଗରେ ତର୍କସିଦ୍ଧ ବିଶ୍ଳେଷଣ। ଆମେ ଏହି ଗ୍ରନ୍ଥର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହେବ୍ରୁ ଆଲୋକ ଓ ସାହାଯ୍ୟ ପାଇଁ, ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବ ଏହାର ମୂଳ, 
ଜୀବନ୍ତ ସଂଦେଶର ସନ୍ଧାନ କରିବା, ଏହାର ସେହି ତାତ୍‌ପର୍ଯ୍ୟକୁ ଖୋଜିବା 


ଯାହାକ୍ର ଧରି ମନୂଷ୍ୟସମାଜ ତାଂର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଓ ସର୍ବୋତ୍ତମ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ କଲ୍ୟାଣ 


ଦିଗରେ ଆଗେଇଯାଇ ପାରିବ। 


୨ 
ଦିବ୍ୟଗୁରୂ 


ପୃଥ୍‌ବୀର ବିଶିଷ୍ଠ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଗୀତାର ବିଶେଷତ୍ସ ହେଉଛି 
ଏହା ସ୍ଵତଃ ଏପରି ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ତ ନୁହେ ଯାହାର ରଚନା ମୂଳରେ 
ରହିଛି ଖ୍ରୀଷ୍ଟ, ମହମ୍ମଦ ବା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପରି କୌଣସି ମହାପୁରୂଷଙ୍କର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଜୀବନ, କିଂବା ବେଦ, ଉପନିଷଦର ଯୁଗ ପରି କୌଣସି ବିଶୁଦ୍ଧ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଅନୁସଂଧାନ । ଏହା ଏପରି ଏକ ଏତିହାସିକ ମହାକାବ୍ୟର ଉପାଖ୍ୟାନ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଜାତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଲାଗିଥ୍‌ବା ଘୋର ଯୁଦ୍ଧ ବିଷୟରେ 
ତଥା ମନୁଷ୍ଯ ଓ ସେମାନଙ୍କର ପରାକ୍ରମ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି, ଗୀତାର 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ଏହି ମହାକାବ୍ୟର ଜଣେ ମୁଖ୍ୟ ନାୟକଙ୍କର ଆତ୍ମାର 
ଏକ ସଂକଟମୟ ମୁହୂର୍ଭରୁ ଯେତେବେଳେ କି ସେ ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଚରମ 
କର୍ମର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି, ଅତ୍ଯନ୍ତ ଭୟଙ୍କର ଉଗ୍ର ଓ ରକ୍ତପାତରେ ପୂର୍ଣ୍ର 
ସେହି କର୍ମ। ଏପରି ଏକ ସଂଗୀନ ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ଆସି ପହଞ୍ଚଛନ୍ତି ଯେ 
ତାଙ୍କୁ ହୁଏତ ସେହି କର୍ମରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଅପସରି ଯିବାକୁ ହେବ କିଂବା 
ତାହାକୁ ତା'ର ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ ନିର୍ମମ ପରିଣତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଘେନି ଯିବାକୁ ହେବ। 
କେତେକ ଆଧୁନିକ ସମାଲୋଚକମାନଙ୍କ ମତ ଯେ ଗୀତା ମହାଭାରତର 
ପରବର୍ତୀ କାଳର ରଚନା କିନ୍ତୁ ଏହାର ରଚୟିତା ମହାଭାରତ ପରି ଏକ 
ଜାତୀୟ ମହାକାବ୍ୟର ଲୋକପ୍ରିୟତା ଓ ପ୍ରାମାଣିକତା ଲାଭ କରିବା ଲକ୍ଷ୍ଯରେ 
ପରେ ତାହା ସହିତ ଗୀତାକୂ ଯୋଡ଼ି ଦେଇଛନ୍ତି। ଏହି ମତ ଠିକ୍‌ ହେଉ 
ବା ଭୁଲ୍‌ ହେଉ ସେଥ୍‌ରେ ବିଶେଷ କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ, ତେବେ 
ମୋ ବିଚାରରେ ଏହି ପ୍ରକାର ଅନୂମାନ ବିପକ୍ଷରେ ଅନେକ ଯୁକ୍ତି ରହିଛି 
ଏବଂ ଏହାର ସପକ୍ଷରେ ଭିତର ବାହାର ଯାହା କିଛି ପ୍ରମାଣ ଅଛି ତାହା 
ନିତାନ୍ତ ସାମାନ୍ଯ। କିନ୍ତୁ ଯଦି ବି ଏଥୁପାଇଁ ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ଥାଆନ୍ତା 
ତା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବା କଥା ଯେ ଗୀତାର ରଚୟିତା ନିଜର 
ରଚନାକୁ ମହାଭାରତର ମହାନ ବୟନ ସଙ୍ଗରେ ଅବିକଳ ଖାପ୍‌ ଖୁଆଇ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ରୂପେ ବୁଣି ମିଶାଇ ଦେଇ ପାରିଛନ୍ତି, ଖାଲି ସେତିକି ନୁହେଁ 
ସେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ବାରଂବାର ସ୍କରଣ କରାଇ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ କେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି 
ଓ ପରିବେଷ୍ଟନୀରେ ଏହି ଗୀତୋପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି ସେ ବରାବର ଏହି 


୬୭୍‌ 


ଦିବ୍ୟଗୁରୁ ୧୩ 


ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଫେରି ଆସିଛନ୍ତି କେବଳ ଉପସଂହାରବେଳେ ନୂହେଁ, ଗଭୀର ତତ୍ତ୍ଵ 
ଓ ଦର୍ଶନର ବ୍ଯାଖ୍ଯା ମଝିରେ ମଧ୍ୟ ସେ ଆମକୁ ଏହା ସ୍ଵରଣ କରାଇଦେବାକୁ 
ଭୂଲି ନାହାନ୍ତି। ଆମକୁ ଗ୍ରନ୍ଥକାରଙ୍କର ଏହି ନିର୍ଦ୍ଦେଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ 
ଏବଂ ଗୁରୂ ଶିଷ୍ଯଙ୍କର କଥୋପକଥନରେ ଏ ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁସବୁ ଇଂଗିତ 
ରହିଛି ତା” ଉପରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୁରୁତ୍ର ଦେବାକୁ ହେବ। ତେଣୁ ଗୀତାର ଶିକ୍ଷାକୁ 
ଏକ ସାଧାରଣ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଦର୍ଶନ ବା ଏକ ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ବିଚାର ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ, ମାନବଜୀବନ-କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ିିକତା ଓ ନୈତିକତାର 
ପ୍ରୟୋଗ ସଂପର୍କରେ ଉପୁଜିଥ୍‌ବା ଏକ ବାସ୍ତବ ସଙ୍କଟକୁ ସ୍ଵରଣ ରଖ୍‌ ଏହି 
ଗ୍ରନ୍ଥର ବିଚାର କରିବାକୁ ହେବ। ସେହି ସଙ୍କଟର ମର୍ମ କଂଣ, କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର 
ଯୁଦ୍ଧର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ କଂଣ, ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଅନ୍ତଃଘତ୍ତା ଉପରେ ତାର ପ୍ରଭାବ କଂଣ ¬ 
ଏ ସବୁକୁହିଁ ଆମକୁ ପ୍ରଥମେ ନିର୍ଦାରଣ କରିବାକୁ ହେବ ଯଦି ଆମେ ଗୀତାଶିକ୍ଷାର 
ମୂଳ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଧାରାଟିକୁ ଧରି ପାରିବାକୁ ଚାହୁଁ। 

ଏହା ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଗଭୀରତମ ଶିକ୍ଷା ଓ ଉପଦେଶର ଏକ ମହାନ୍‌ 
ସୃଷ୍ଟି କେବେହେଲେ ଏପରି କୌଣସି ସାମାନ୍ୟ ଘଟନାକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି 
ହୋଇ ନ ଥାଏ ଯାହାର ବାହ୍ଯରୂପ ଓ ବିଭାବ ପଛରେ କୌଣସି ଗଭୀର 
ସୂଚନା ଓ ଦୁରୂହ ସଂକଟର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ ବା ଯାହାର ସମାଧାନ ଆମର 
ସାଧାରଣ ନିତ୍ଯ ନୈମିତ୍ରିକ କର୍ମ ଓ ଭାବନାର ଆଦର୍ଶରେ ସହଜରେ ହୋଇ 
ପାରିବ। ଗୀତାରେ ବସ୍ତୁତଃ ତିନୋଟି ବିଷୟ ଅଛି ଯାହା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଗଭୀର ତାପୀର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ପ୍ରାୟ ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ, ଏବଂ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଜୀବନ ଓ ମାନବ-ଧସ୍ତତ୍ବର ମୂଳ ଗଭୀର ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ସମସ୍ଯାଗୁଡ଼ିକ ପରିସ୍ତଟ 
ହୋଇଛି; ଏହି ତିନୋଟି ହେଲା ଦିବ୍ଯଗୁରୁଙ୍କର ଭାଗବତ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ, ଶିଷ୍ୟଙ୍କ 
ସହିତ ତାଙ୍କର ବିଶିଷ୍ଠ ଧରଣର ସମ୍ବନ୍ଧ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଶିକ୍ଷାଦାନର ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଓ ଉପଲକ୍ଷ୍ୟ। ଗୁରୁ ହେଲେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ଯେ ମାନବସମାଜରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ 
ହୋଇଛନ୍ତି, ଶିଷ୍ୟ ହେଲେ ସେହି ଯୁଗର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବ୍ଯକ୍ତି, ଆଧୁନିକ ଭାଷାରେ 
କହିଲେ ସମସାମୟିକ ମାନବସମାଜର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରତିନିଧ, ଅବତାରଙ୍କର ଅନ୍ତରଂଗ 
ସଖା ଓ ନିର୍ବାଚିତ ଯନ୍ତ୍ଥ ଏପରି ଏକ ମହାନ୍‌ କର୍ମ ଓ ସଂଗ୍ରାମରେ ତାଙ୍କର 
ସହଚର ଯାହାର ନିଗୂଢ଼ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସେଥ୍‌ରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣକାରୀମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ଅଜ୍ଞାତ, ଜ୍ଞାତ କେବଳ ସେହି ଅବତାଉ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯେ ନିଜର ଅଗାଧ 
ଜ୍ଞାନର ଉହାଡ଼ରୂ ସମସ୍ତ କିଛିକୁ ପରିଚାଳିତ କରୁଛନ୍ତି ପ୍ରସଙ୍ଗ ହେଲା ସେହି 
କର୍ମ ଓ ସଂଗ୍ରାମର ଏକ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ସଂକଟର ମୁହୂର୍ତ ଯେତେବେଳେ ସେହି 
ସଂଗ୍ରାମର ବାହ୍ୟରୂପର ବେଦନା, ନୈତିକ ସମସ୍ଯା ଓ ଅନ୍ଧ ଜିଘାଂସାର 
ଛବି ମାନବ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ଙ୍କ ମନରେ ଫୁଟିଉଠି ତାଙ୍କୁ ହତବୁଛ୍ି କରି ପକାଇଛି 


୧୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ତାଙ୍କ ମନରେ ଜାଗିଉଠିଛି ଏହି ସମସ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏ 
ପୃଥ୍‌ବୀ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କଂଣ, ଏ ସବୁର ଲକ୍ଷ୍ୟ କ'ଣ, ଏସବୁ କୁଆଡ଼େ 
ଚାଲିଛନ୍ତି, ମଣିଷ ଜୀବନ ଓ କର୍ମର କଂ”ଣ ଲକ୍ଷ୍ୟ, କ”ଣ ବା ମର୍ମ। 

ଭାରତବର୍ଷ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଅବତାରତ୍ଵର ସତ୍ୟକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ମାନବ 
ରୂପ ପରିଗ୍ରହଣ ଓ ମାନବସମାଜରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରକାଶର ସତ୍ଯକୁ ଦୂଢ଼ଭାବରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରି ଆସୁଛି। ପାଶ୍ଚାତ୍ୟରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ 
ଯଥାର୍ଥ କୌଣସି ଛାପ ରଖ୍‌ ପାରି ନାହି, କାରଣ ସେଠାରେ ଏହା ଲୌକିକ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ଦ୍ବାରା ଏକ ଅବଶ୍ଯ ସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ ଧାର୍ମିକ ମତବାଦ ରୂପେ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କରାଯାଇଛି ଯାହାର କି ମନୁଷ୍ଯର ଯୁକ୍ତିବୁଦି, ସାଧାରଣ ଚେତନା ଓ ଜୀବନ 
ପ୍ରତି ଆଭିମୁଖ୍ୟର କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଦୃଢ଼ଭିଭ୍ରି ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଭାରତରେ 
ଏହା ଜୀବନ ସଂପର୍କରେ ବୈଦାନ୍ତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ପରିଣତିରୂପେ 
ବଢ଼ି ଉଠିଛି ଏବଂ ଜାତିର ଚେତନାରେ ବଦ୍ଧମୂଳ ହୋଇଛି। ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟି 
ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କରହି ଏକ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିକ କାରଣ ସେହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ଏକମାତ୍ର 
ସତ୍ଯ ଏବଂ ସେହି ଏକ ସତ୍ୟର ବାସ୍ତବରୁପ ବା କଳ୍ପନା ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ 
କିଛିର ଅସ୍ତିତ୍ବ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଚେତ ସତ୍ତା ଅଂଶତଃ 
ବା କୌଣସି ନା କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ନାମ ଓ ରୂପର ଆପାତ ସୀମା 
ଭିତରକୁ ଅସୀମଙ୍କରହି ଅବତରଣ। କିନ୍ତୁ ଏହା ଏକ ପରଦାବୁତ ପ୍ରକାଶ 
ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ ପରା ଭାବ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣତଃ ବା ଅଂଶତଃ ଅଜ୍ଞାନାଚ୍ଛନ୍ନ 
ଏହି ଯେଉଁ ସୀମିତ ଜୀବଚେତନା - ଏହି ଦୁଇଟି ଭିତରେ ଏକ କ୍ରମିକ 
ସ୍ତରବିନ୍ଯାସ ରହିଛି। ଚେତନାଶୀଳ ଦେହୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେହ ଗ୍ରହଣ କରିଥବା 
ସଚେତ ଆତ୍ମା ହେଉଛି ଦିବ୍ଯ ଅଗ୍ନିର ଏକ ସ୍ତଲିଙ୍କଗନ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯର ଏହି 
ଆତ୍ମା ଯେତିକି ଯେତିକି ଆତମ୍ମବିଷୟକ ଅଜ୍ଞାନତାରୂ ନିଜର ଆତ୍ମସତ୍ତା ଦିଗରେ 
ବିକଶିତ ହେଉଥାଏ, ସେହି ଅନୁସାରେ ଏହା ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଦିଗରେ ଉନ୍ମୋଚିତ 
ହେଉଥାଏ। ଏବଂ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଜଗତର ରୂପସମୂହ ଭିତରେ ନିଜକୁ 
ଢାଳିଦେଇ ସାଧାରଣତଃ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି ଏହାର ଶକ୍ତି, ସାମର୍ଥ୍ଯ, ଜ୍ଞାନ, 
ପ୍ରେମ/ ଆନନ୍ଦ ଓ ବିଭୂତିର ବିକାଶରେ ନିଜ ଦିବ୍ଯତାର ନାନାଭାବ ଓ 
ନାନା ମୂର୍ରି ନେଇ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଭାଗବତ ଚେତନା ଓ ଶକ୍ତି ମନୁଷ୍ଯର 
ମୂର୍ରି ଓ ମନୁଷ୍ଯର କ୍ରିୟାଧାରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ତାକୁ ଅଧ୍୍‌କାର କରେ, କେବଳ 
ନିଜର ଶକ୍ତି, ସାମର୍ଥ୍ୟ କାଳ ବା ବାହ୍ଯଭାବ ଦ୍ରାରା ନୁହେଁ ନିଜର ଶାଶ୍ବତ 
ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା୬ ଯେତେବେଳେ ଅଜନ୍ମା ଭାଗବତ ପୁରୁଷ ଆପଣାକୁ ଜାଣନ୍ତି 
ଓ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ମନୋମୟ ସତ୍ତାର ଆକାର ଗ୍ରହଣ କରି, ମାନବ-ଜନ୍ମର 
ରୂପ ପିନ୍ଧି, ତାହାହିଁ ହେଉଛି ଦେଶକାଳ ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର 


ଦିବ୍ୟଗୁରୂ ୧୫ 
ଚୂଡ଼ାନ୍ତରୂପୟ ତାହାହିଁ ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ପୂରଣ୍ଣ୍ଚ ଓ ସଚେତ ଅବତରଣ, 
ଏହାହିଁ ହେଲା ଅବତାର । 

ବେଦାନ୍ତବାଦର ବୈଷ୍ଣବ ସଂପ୍ରଦାୟ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ ସମଧ୍‌କ 
ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ଭଗବାନ ଓ ଭଗବାନ ଭିତରେ 
ମନୁଷ୍ଯ ଏହି ଉଭୟର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନରନାରାୟଣଙ୍କର ଦ୍ରୟୀ ମୂର୍ରି ଭିତରେ 
ପ୍ରକାଶ କରିଛି। ଏତିହାସିକ ଭାବରେ ଏହି ମୂର୍ରି ଏପରି ଏକ ଧର୍ମମତର 
ପ୍ରବର୍ତନ ସଙ୍ଗେ ଜଡ଼ିତ ଯେଉଁ ମତର ଗୀତା-ଶିକ୍ଷା ସହିତ ଅନେକ ସାଦୃଶ୍ୟ 
ରହିଛି। ନର ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ମାନବ-ଆତ୍ମା, ଭଗବାନଙ୍କର ଚିରନ୍ତନ ସଖା 
ଯେ ନିଜ ସ୍ବଵରୂପକୁ କେବଳ ସେତିକିବେଳେ ଲାଭ କରନ୍ତି ଯେତେବେଳେ 
ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ସେହି ସଖା ଭାବରେ ଜାଗ୍ରତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଗୀତାର 
ଭାଷାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି। ନାରାୟଣ 
ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ଭାଗବତ ଆତ୍ମା ଯେ ମାନବ ଭିତରେ ନିତ୍ଯ ଉପସ୍ଥିତ 
ରହିଛନ୍ତି ମନୁଷ୍ୟର ନିଗୂଢ଼ ଗୁରୁୂଥ ସଖା ଓ ସହାୟକ, ଗୀତାର ଭାଷାରେ 
‹“* ରଶ୍ଵରଃ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ହୃଦ୍ଦେଶେ ... ତିଷ୍ଠତିଂ।। ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ଯେତେବେଳେ 
ସେହି ଗୋପନ ମନ୍ଦିରର ପରଦା ଅପସାରିତ ହୁଏ ଏବଂ ମନୂଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଦର୍ଶନ ପାଇ ତାଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଭାବେ କଥାବାର୍ତା କରେ, 
ତାଙ୍କର ଦିବ୍ଯ କଣ୍ଠସ୍ଵର ଶୁଣେ, ତାଙ୍କର ଦିବ୍ଯଜ୍ୟୋତି ଗ୍ରହଣ କରେ, ତାଙ୍କର 
ଦିବ୍ୟଶକ୍ତିରେ କାର୍ଯ୍ୟକରେ, ସେତେବେଳେ ଦେହଧାରୀ ସଚେତ ମାନବ ଅସ୍ତିତ୍ଵର 
ସେହି ଅଜ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତାରେ ପରମ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବପର ହୂଏ। ସେତେବେଳେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରିବାକୁ ଏବଂ ତାହାର ସମଗ୍ର ଚେତନାକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହ୍ରଏ, ଯାହାକୁ ଗୀତା ସବୁଠାରୂ ଉଚ୍ଚତମ ଓ 
ସର୍ବୋତ୍ତମ ରହସ୍ଯ ““ଉତ୍ତମମ୍‌ ରହସ୍ଯମ୍‌ଂ୨ ବୋଲି କହିଛି। ଯେତେବେଳେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାନବ-ସତ୍ତାରେ ନିତ୍ଯ ବିରାଜମାନ ଏହି ଶାଶ୍ବତ ଦିବ୍ଯ ଚେତନା, 
ନର ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଏହି ନାରାୟଣ ମନୁଷ୍ୟ ଚେତନାକୁ ଆଂଶିକ ଭାବରେ” 
ବା ପୂର୍ଣ୍ଣଟଭାବରେ ଅଧ୍୍‌କାର କରନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରକଟ ମାନବ ରୂପରେ ପ୍ଥ୍‌ବୀର 
ଗୁରୁ, ଚାଳକ ଓ ନେତା ହୁଅନ୍ତି, ସେତେବେଳେହି ଅବତାର ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି 
ବୋଲି କୁହାଯିବ। ଏହା ସେହିସବୁ ମାନବଙ୍କ ପରି ନୂହେଁ ଯେଉଁମାନେ କି 
ନିଜର ମାନବତା ମଧ୍ୟରେ ବାସକରନ୍ତି ତଥାପି ଦିବ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନମୟ ଚେତନାର 
ଶକ୍ତି ଜ୍ୟୋତି ଓ ପ୍ରେମକୁ କେତେକାଂଶରେ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଓ ତଦ୍ରାରା 


# ନଦୀୟାର ଅବତାର ଶ୍ରୀ ଚୈତନ୍ଯ ଏହିପରି ଆଂଶିକ ଭାବରେ ସମୟ ସମୟରେ ଭଗବତ୍‌ 
ଚେତନା ଓ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଅଧ୍‌କୃତ ହୋଇ ଯାଉଥ୍‌ଲେ ବୋଲି କୁହାଯାଏ। 


୧୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପରିଚାଳିତ ହୁଅନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଅବତାରଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ସେପରି ନୁହେଁ, ଏହା 
ହେଉଛି ସେହି ଦିବ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନମୟ ଚେତନାର ସାକ୍ଷାତ୍‌ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଶକ୍ତି ଓ 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଭିତରୁ ଅବତାରତ୍ଵର ପ୍ରକାଶ। ଅନ୍ତରସ୍ଥ 2 ୧ ହେଉଛନ୍ତି ମନୁୂଷ୍ୟ 
ହେଉଛି ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ଏ ଏହାଙ୍କର ଅଭିବ୍ୟା୍ତିର ଚିହ୍ନ । ଓ ବିକାଶର ଧାରା । 

ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଏହିପରି ଭାବରେ ଅବତାରଂ-ତତ୍ତ୍କୁ ବୁଝିପାରୁ, 
ସେତେବେଳେ ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ ଆମର ବର୍ତମାନର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଗୀତାର 
ମୂଳ ତତ୍ତ୍ଵ ବୁଝିବା ପାଇଁ ହେଉ ବା ସାଧାରଣ ଭାବରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜୀବନକୁ 
ବୁଝିବା ପାଇଁ ହେଉ, ବାହ୍ୟ ବିଭାବର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ଗୌଣ। ଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ 
ଏତିହାସିକତା ନେଇ ଇଉରୋପରେ ଯେଉଁ ଭୀଷଣ ବାଦାନୁବାଦ ଚାଲେ, 
ତାହା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମନୋଭାବସଂପନ୍ନ ଜଣେ ଭାରତୀୟର ବିଚାରରେ କେବଳ 
ଅଯଥା ସମୟ-ନଷ୍ଟ। ସେ ଏହିସବୁ ଦାଦାନୁବାଦର ଇତିହାସ ଦୃଷ୍ଟିରୂ କିଛିଟା 
ମୂଲ୍ୟ ଅଛି ବୋଲି ହୁଏତ ସ୍ବୀକାର କରିବ କିନ୍ତୁ ଧର୍ମ ଦିଗରୁ ଏହାର 
କୌଣସି ମୂଲ୍ୟ ଅଛି ବୋଲି ସେ ଆଦୌ ଗ୍ରହଣ କରିବ ନାହିଁ। କାରଣ 
ବଢ଼େଇ ଯୋଷଶେଫ୍‌ଙ୍କର ଯିଶୁ ବୋଲି ଜଣେ ପୁତ୍ର ନାଜାରେଥ୍‌ ବା ବେଥଲ୍‌ହାମ୍‌ରେ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ କି ନାହିଁ ବା ସେହି ଯିଶୁ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରି ଶେଷରେ 
ସତ୍ୟ ବା ମିଥ୍ଯା ରାଜଦ୍ରୋହ ଅପରାଧରେ ପ୍ରାଣଦଣ୍ଡ ପାଇଥୁଲେ କି ନାହି, 
ଏସବୁ କଥାର ଶେଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଶେଷ କ”ଣ ମୂଲ୍ଯ ଅଛି, ଯଦି ଆମେ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅନୁଭୂତି ଦ୍ବାରା ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କୁ ଜାଣିପାରୂଥ ତାଙ୍କର ଶିକ୍ଷାର 
ଆଲୋକରେ ନିଜର ଜୀବନକୁ ଭର୍ଗ୍ାଁୟିତ କରିପାରୂ ଏବଂ ପ୍ରାକୃତ ବିଧାନର 
ଦାସତ୍ସରୂ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରୂ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରୀତ୍ଯର୍ଥେ ନିଜର ଚିତ୍ତକୁ ସେହି ପ୍ରାୟଷ୍ଚିତ୍ତ 
ହ୍ବାରା ବିଶୋଧନ କରି, ଯାହାର ପ୍ରତୀକ ହେଲା କ୍ରଶ ଉପରେ ଷ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ 
ପ୍ରାଣତ୍ୟାଗ। ଯଦି ମନୂଷ୍ଯ ରୁପ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବା ସେହି 
ଆମର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସତ୍ତା ଭିତରେ ନିତ୍ଯ ବାସ କରନ୍ତି ତା'ଂହେଲେ ମେରୀଙ୍କର 


ପୂତ୍ରରୂପେ ସେ ଜ଼ୂଡ଼ିୟାରେ ରେ ଶରୀର _ ଧାରଣ କରି ଦଞ୍ଞ୍ଲେ କ୍‌ କି 
ନାହ, ବେଦନା ଓ ମୁତ୍ଯୁ ବରଣ କରିଥ୍ଲେ କି ନାହିଁ, _ସେଥ୍ରେ ବ ବିଶେଷ 


କ”ଣ ଯାଏ ଆସେ? ସେହିପରି ଯେଉଁ କୃଷ୍ଣ ଆମର ପ୍ରଣିଧାନର ବିଷୟ, 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କ ଶାଶ୍ବତ ଅବତାର, ଇତିହାସ ଅନ୍ତର୍ଗତ କୌଣସି 
ଗୁରୂ ବା ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ନେତା ନୁହନ୍ତି । 

ତେଣୁ ଗୀତାଶିକ୍ଷାର ସାରତତ୍ତ୍ଵ ଖୋଜିଲାବେଳେ, ଆମର ଏକମାତ୍ର ପ୍ରଣିଧାନର 
ବିଷୟ ହେଉଛି ମହାଭାରତର ମାନବ-ରୁୂପୀ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଯାହାଙ୍କୁ ଆମ ଆଗରେ କୂରୁକ୍ଷେତ୍ରର ରଣାଙ୍ଗନରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଗୁରୂରୂପେ 


ଦିବ୍ୟଗୂରୁ ୧୭ 
ରଖାଯାଇଛି। ଏହା ଅବଶ୍ଯ ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ ଇତିହାସର କୃଷ୍ଣ ମଧ୍ୟ ଥ୍‌ଲେ। 
ଏହି ନାମଟି ଆମେ ପ୍ରଥମେ ଛାନ୍ଦୋଗ୍ଯ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଦେଖ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ 
ତାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କେବଳ ଏତିକିମାତ୍ର ଉଲ୍ଲେଖ ପାଉ ଯେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପରମ୍ପରାରେ 
ସେ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀରୂପେ ବିଖ୍ୟାତ ଥ୍‌ଲେ, ତାଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ଓ ତାଙ୍କ ଜୀବନର 
ଘଟନାବଳୀ ଏପରି ସୂୁବିଦିତ ଥ୍‌ଲା ଯେ କେବଳ ତାଙ୍କର ମାତାଙ୍କର ନାମ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଦେବକୀନନ୍ଦନ କୃଷ୍ଣ କହିଲେହି ସମସ୍ତେ ବୁଝୁଥ୍‌ଲେ କାହା 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଉଛି। ସେହି ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଆମେ ମଧ୍ୟ ବିଚିତ୍ରବୀର୍ଯ୍ୟଙ୍କ 
ପୁତ୍ର ରାଜା ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର ନାମର ଉଲ୍ଲେଖ ପାଉ, ଏବଂ ପରଂପରାରେ ଏ 
ଦୁଇଟି ନାମ ଘନିଷ୍ଠ ଭାବରେ ସଂପୃକ୍ତ ଓ ମହାଭାରତର କାହାଣୀରେ କୃଷ୍ଣ 
ଓ ଧ୍ରୁତରାଷ୍ଟ୍ର ଉଭୟେ ମୁଖ୍ୟ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ରୂପେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛନ୍ତି। ଏଥ୍‌ରୁ ଆମେ 
ସହଜରେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ପାରୁ ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଏ ଦୁଇଜଣ ସମସାମୟିକ 
ଥୁଲେ ଏବଂ ଏହି ମହାକାବ୍ୟ ବହୁଳାଂଶରେ ଏତିହାସିକ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ବିଷୟରେହିଁ 
ବଣ୍ତିନା କରିଛି ଓ କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରର ଯୁଦ୍ଧ ଏପରି ଏକ ଏତିହାସିକ ଘଟନାକୁ 
ସୂଚିତ କରେ ଯାହାକି ଜାତିର ସ୍କୃତରିପଟରେ ଗଭୀର ଛାପ ରଖ୍‌ଯାଇଛି। 
ଆମେ ମଧ୍ୟ ଜାଣୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଯୁଗରେ ବହୁ ଶତାବ୍ଦୀଧରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କୁ 
ଦେବତାରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଉଥ୍‌ଲା ଏବଂ ଏପରି ଭାବିବାର କାରଣ ରହିଛି 
ଯେ ଏହି ପୂଜା ସଙ୍ଗେ ଏପରି କୌଣସି ଧାର୍ମିକ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପରମ୍ପରା 
ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ଥ୍ଲା ଯେଉଁଥ୍‌ରୁ କି ଗୀତା ହୁଏତ ନିଜର ବହ୍ରୁ ଉପାଦାନ ଏପରିକି 
ଜ୍ଞାନନ କର୍ମ ଓ ଭକ୍ତିର ସମନ୍ରୟର ଭିତ୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ଆହରଣ କରିଛି ଏବଂ 
ଏହା ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ ଯେ ହୁଏତ ମାନବ କୃଷ୍ଣ ଏହି ପରମ୍ପରାର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା, 
ପୁନର୍ସଂସ୍ଥାପକ ବା ଅତି କମ୍‌ରେ ପ୍ରଥମ ପ୍ରବର୍ଭକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅନ୍ୟତମ । 
ଗୀତାର ପରବର୍ତୀ ରୂପ ଯାହାବି ହେଉ ନା କାହିଁକି ଏହା ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତାଧାରାରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଶିକ୍ଷାର ଧାରାକୁ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ତ୍ଵ କରି ଥାଇପାରେ ଏବଂ ସେହି ଶିକ୍ଷା 
ସହିତ ଏତିହାସିକ କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନ ଓ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଯୁଦ୍ଧର ସଂପର୍କ କେବଳ 
ନାଟକୀୟ କବିକଳ୍ପନା ନ ହୋଇ ଅଧ୍‌କ ବାସ୍ତବ କିଛି ହୋଇପାରେ । ମହାଭାରତରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣକ୍କୁ ଉଭୟ ଏତିହାସିକ ଚରିତ୍ର ଓ ଅବତାର ରୁପେ ଦେଖାହୋଇଛି; 
ତେଣୁ ତାଙ୍କର ଉପାସନା ଓ ଅବତାରତ୍ସ ସେତେବେଳକୁ ବେଶ୍‌ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇସାରିଥ୍‌ଲା ¬ ସମ୍ଭବତଃ ଏହା ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀଠାରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀ ଭିତରେ ହୋଇଥ୍‌ବ ଯେତେବେଳେ କି ମହାଭାରତର ପ୍ରାଚୀନ 
କାହାଣୀ କବିତା ଓ କାବ୍ଯ ପରମ୍ପରା ତାଂର ବର୍ଭମାନର ରୂପ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥ୍‌ବ। ଏହି କାବ୍ଯ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଅବତାରଙ୍କର ବୃନ୍ଦାବନରେ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ 
ଜୀବନ ଦିଷୟରେ କିଛିଟା ସୂଚନା ରହିଛି ଏବଂ ଏହି ବୁନ୍ଦାବନ ଲୀଳା 


୧୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ଏକ ଗଭୀର ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଅଧ୍ୟାତ୍ମପ୍ରତୀକ ରୂପେ ସ୍ଥାନ 
ପାଇଛି ଓ ଭାରତର ଧାର୍ମିକ ପରମ୍ପରା ଉପରେ ଏତେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଛି। 
ଆମେ ମଧ୍ୟ ହରିବଂଶରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜୀବନର ଏକ ବର୍ଣ୍ଣନା ପାଉ ଯାହାକି 
ନାନା କଳ୍ପନା ଓ ଆଖ୍ୟାୟିକାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ହୂଏତ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ 
ପୂରାଣର କାହାଣୀଗୁଡ଼ିକ ଏହିଥ୍‌ରୁହିଁ ଉଦ୍‌ଭୂତ ହୋଇଛି। 

କିନ୍ତୁ ଏସବୁ ବିଷୟର ଯଥେଷ୍ଟ ଏତିହାସିକ ଗୁରୂତ୍ସ ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଆମର 
ବର୍ତମାନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସହିତ ଏସବ୍ରର କିଛି ସଂପର୍କ ନାହିଁ। ଆମର ଏଠାରେ 
କେବଳ ପ୍ରଣିଧାନର ବିଷୟ ହେଲା ଦିବ୍ଯଗୁରୂଙ୍କର ସେହି ରୂପ ଯାହା ଗୀତା 
ଆମ ଆଗ୍ରରେ ରଖୁଛି ଓ ସେହି ଦିବ୍ଯଶକ୍ତି ଯାହାକୁ ସେ ଆଣିଛନ୍ତି ମାନବ 
ସତ୍ୟର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଆଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ। ଗୀତା ମାନବରୂପରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଅବତାରର ତତ୍ଵକୂ ଗ୍ରହଣ କରିଛି କାରଣ ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ମାନବରୁପରେ 
ଯୁଗେ ଯୁଗେ ବାରଂବାର ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବା ବିଷୟ କହିଛନ୍ତିଂ । “ମୋର 
ଓ ତୋର ବହୁୂତ ଜନ୍ମ ଗତ ହୋଇଯାଇଛି, ମୁଁ ସେସବୁ ଜନ୍ମର କଥା 
ଜାଣେ, ତୂ ଜାଣୁ ନାହିଁ ହେ ପରନ୍ତପ, ମୋର ଜନ୍ମ ନାହିଁ, ମୃତ୍ଯୁ ନାହିଁ, 
ମୁଁ ସର୍ବଭୂତର ଭଶ୍ମର, ତଥାପି ନିଜର ମାୟାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ଯୁଗେ ଯୁଗେ 
ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରେ।”” ଏହା ଘଟିଥାଏ ଯେତେବେଳେ ସେହି ଅଜନ୍ମା ଶାଶ୍ବତ 
ପୂରୂଷ ନିଜର ମାୟାବଳରେ, ନିଜର ଅସୀମ ଚିତ୍‌ ଶକ୍ତି ବଳରେ ଅପାତ 
ସସୀମ ରୂପର ପରିଧାନ ପିନ୍ଧି ସମ୍ଭତିର ସେହି ଅବସ୍ଥାକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି 
ଯାହାକୁ ଆମେ ଜନ୍ମ ବୋଲି କହୁୂ। କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି 
ରୂପ ଉପରେ ଜୋର୍‌ ଦିଆଯାଇ ନାହି - ଜୋର୍‌ ଦିଆଯାଇଛି ବିଶ୍ବାତୀତ, 
ବିଶ୍ଵମମୟ ଆନ୍ତର ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ, ସବୂକିଛିର ଆଦି କାରଣ, ସମସ୍ତଙ୍କର 
ପ୍ରଭୁ ଓ ମନୁଷ୍ୟର ହୃଦୟରେ ନିଗୂଢ଼ ଭାବରେ ବିରାଜିତ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ । 


# ବହୁନି ମେ ବ୍ଯତୀତାନି ଜନ୍ମାନି ତବ ଚାର୍ଜୁନ। 

ତାନ୍ୟହଂ ବେଦ ସର୍ବାଣି ନ ତୁଂ ବେତ୍‌ଥ ପରନ୍ତପ ॥ 
ଅଜୋଏପି ସନ୍ନବ୍ୟୟାତ୍ମା ଭୂତାନାମୀଶ୍ଵରୋଃପି ସନ୍‌ । 
ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ଵାମଧ୍ଷ୍ଠାୟ ସଂଭବାମ୍ୟାତ୍ମମାୟୟା । 

ୟଦା ୟଦା ହି ଧର୍ମସ୍ୟ ଗ୍ଲାନିର୍ଭବତି ଭାରତ । 

ଅଭ୍ୟୂତ୍‌ଥାନମଧର୍ମସ୍ୟ ତଦାତ୍ମାନଂ ସୃଜାମ୍ୟହମ୍‌ ॥ 

ପରିତ୍ରାଣାୟ ସାଧୂନାଂ ବିନାଶାୟ ଟ ଦୁଷ୍ଟ୍ୃତାମ୍‌। 

ଧର୍ମସଂସ୍ଥାପନାର୍ଥାୟ ସଂଭବାମି ଯୁଗେ ଯୟ଼ଗେ ॥ 

(୪¬୫. ୬. ୭. ୮) 


ଦିବ୍ୟଗୁରୂ ୧୯ 
ଗୀତା ଏହି ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କୁହିଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛି ଯେତେବେଳେ ଏହା 
କହିଛି ଯେ ଘୋର ଆସୁରିକ ତପଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ବାରା ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କୁହିଁ ପୀଡ଼ା 
ଦିଆଯାଏ, ବା ଯେତେବେଳେ କହିଛି ମନୁଷ୍ଯତନୁକୁ ଆଶ୍ରୟ କରିଥୁବା ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଯେ ଅବଜ୍ଞା କରେ ସେ ମୂଢ଼, ବା ଯେତେବେଳେ କହିଛି ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଇଶ୍ଵର 
ଜୋଞନାଲୋକର ଜ୍ୟୋତିରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅଜ୍ଞାନ ନାଶ କରନ୍ତି। ଏହି ଶାଶ୍ବତ୍ର 
ଅବତାର, ମାନବ ଭିତରେ ଏହି ଭଗବାନ, ମନୂଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ସଦା ଅଧୁଧଶ୍ଚିତ 
ଏହି ଦିବ୍ଯ ଚେତନାହିଁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷରୂପେ ପ୍ରକଟ ହୋଇ ଗୀ ଗୀତାରେ ମାନବ ଆତ୍ମା 


ସଙ୍ଗେ କଥା କହୁଛନ୍ତି ତାଂ ଆଗରେ ଜୀବନର ଗୂଢ଼ ।ଢ଼ ଅର୍ଥ ଓ ଦିବ୍ୟ 


କର୍ମର _ ରହସ୍ୟ ପୁକାଶ _ କରଛନ୍ତି, ତାକ ଦିବ୍ଯଜ୍ଞାନ ଓ ଦିବ୍ଯଚାଳନାର ଦୀପ୍ତି 
ଦେଉଛନ୍ତି ଓ ସର୍ବଭୂତର ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଶନ୍ତିଦାୟକ ପରମ ଆଶ୍ଵାସବାଣୀ ଶୁଣାଉଛନ୍ତି 


ଯେତେବେଳେ ସେହି ମାନବାମ୍ବା ବିଶ୍ବର ବେଦନାମୟ ରହସ୍ଯର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇଛି। ଏହି ବିଷୟକୁହି ଭାରତର ଧର୍ମ ଚେତନା ନିଜର ସମୀପବର୍ତୀ 
କରିବାକୁ ଦାହିଛି, ସେ ଯେଉଁ ରୂପରେ ହେଉନା କାହିକି, ତାହା ମନ୍ଦିରରେ 
ସ୍ଥାପିତ ପ୍ରତୀକ ମୂର୍ରି ରୂପରେ ହେଉ ବା ଅବତାରଙ୍କ ପୂଜା ରୂପରେ ହେଉ 
ବା ସେହି ମାନବଗୁରୁଙ୍କୁ ଭକ୍ତି ରୂପରେ ହେଉ ଯାହାଙ୍କ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ସେହି 
ଏକ ଜଗଦ୍‌ଗୁରୁଙ୍କର ବାଣୀହିଁ ଶୁଣାଯାଏ। ଏହିସବୁ ଭିତର ଦେଇ ଏହା 
ଚେଷ୍ଟା କରିଛି ସେହି ଆନ୍ତରବାଣୀ ପ୍ରତି ଜାଗ୍ରତ ହେବାକୁ, ସେହି ଅରୁପର 
ରୂପକୂ ଅନାବୃତ କରିବା ପାଇଁ, ଏବଂ ସେହି ପ୍ରକଟ ଭାଗବତ ଶକ୍ତି, ପ୍ରେମ 
ଓ ଜ୍ଞାନ ଆଗରେ ମୁହାଁମୁହି ଛିଡ଼ା ହେବା ପାଇଁ । 

ଦ୍ରିତୀୟତଃ ମାନବଂଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମଧ୍ୟ ଏକ ବିଶେଷ ତାପୂର୍ଯ୍ୟକ ଏକ 
ନିଗୂଢ଼ ମର୍ମ ରହିଛି ସେହିଁ ମହାଭାରତର ମହାନ୍‌ କର୍ମ ପଛରେ ଛିଡ଼ା 
ହୋଇଛନ୍ତି, ତାଂର ନାୟକ ରୂପେ ନୂହେ, ତାଂର ଗୃଢ଼କେନ୍ଦ୍ର ଓ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ 
ଚାଳକ ରୂପରେ। ଏହି କର୍ମ ଏକ ବିରାଟ କର୍ମ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଅଗଣିତ ମନୁଷ୍ଯ 
ଓ ଅସଂଖ୍ୟ ଜାତି ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି। କେତେକ ଆସିଛନ୍ତି କେବଳ ଏହି 
ପ୍ରଚେଷ୍ଠା ଓ ପରିଣତିକୁ ସାହାଯ୍ଯ କରିବା ପାଇଁ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ସେମାନଙ୍କର 
ମୟୟ ଲାଭର କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହେଲେ 
ନେତା, ପୁଣି କେତେକ ଆସିଛନ୍ତି ଏହି କର୍ମର ବିରୋଧୀ ରୂପେ, ସେମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଟ ହେଲେ ଶତ୍ରୁକୁ ଯେ କି ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଚକ୍ରାନ୍ତକୁ ପଣ୍ଡ 
କରି ଦେଉଛନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଂହାରର ପଥ ପ୍ରଶସ୍ତ କରୁଛନ୍ତି। ଏପରିକି 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୁ କେତେକଙ୍କ ପାଇଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣହିଁ ସମସ୍ତ ଅନର୍ଥର ମୂଳ ଓ 
ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରାଚୀନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ପରିଚିତ ଜଗତ ଓ ସମସ୍ତ ପୁଣ୍ଯ-ବିଧାନର 
ଧ୍ବଂସକର୍ତା ଆଉ କେତେକ ହେଉଛନ୍ତି ସିଦ୍ଧ ହେବାକୁ ଯାଉଥ୍‌ବା ସେହି କର୍ମର 


୨୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରତିନିଧ୍‌, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହେଲେ ଉପଦେଷ୍ଟା, ସହାୟକ ଓ ସଖା। 
ଯେଉଁଠି ଏହି କର୍ମ ତା” ସ୍ଵାଭାବିକ ଗତିପଥରେ ଚାଲୁଛି ବା କର୍ମ କରୁଥ୍ବା 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ଶତ୍ରୁମାନଙ୍କ ହାତରେ ନିର୍ଯାତନା ସହିବାକୁ ପଡୁଛି 
ବା ଏପରି ସବୁ ପରୀକ୍ଷା ଭିତର ଦେଇ ଯିବାକୁ ପଢୁଛି ଯାହାକି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଦକ୍ଷତା ହାସଲ କରିବା ଦିଗରେ ପ୍ରସ୍ତୃତ କରୁଛି, ସେସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅବତାର 
ଦେଖାଦେଉ ନାହାନ୍ତି ବା ସାମୟିକ ଆଶ୍ଵାସନା ଓ ସାହାଯ୍ୟ ପାଇଁ କେତେବେଳେ 


ବଂଧୁ ବଂଧୁ ଓ ତାଙ୍କର ` ଯନ୍ତ୍ର ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ବୁଝି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ 
ସେ କେବଳ ଯନ୍ତ୍ରମାତ୍ର ଓ ଶେଷରେ ତାଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼େ ଯେ 
ସେ କେବେହେଲେ ପ୍ରକୃତରେ ତାଙ୍କର ଭଗବତ୍‌ ବନ୍ଧୁଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ପରିଚୟ 
ପାଇ ନ ଥୁଲେ। ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଦିବ୍ୟ ବନ୍ଧୁଙ୍କ ଜ୍ଞାନରୁ ପରାମର୍ଶ ପାଇଛନ୍ତି, 
ତାଙ୍କ ଶକ୍ତରୁ ସହାୟତା ପାଇଛନ୍ତି, ତାଙ୍କ ଭଲ ପାଇଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ଭଲପାଇବା 
ମଧ୍ଯ ପାଇଛନ୍ତି, ତାଙ୍କ ଦିବ୍ଯସ୍ଵରୂପକୁ ନ ବ୍ରୁଝି ଏପରିକି ତାଙ୍କୁ ପୂଜା ମଧ୍ଯ 
କରିଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କ ପରି ସେ ନିଜର ଅହଂ ଜରିଆରେହିଁ ପରିଚାଳିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତ ପରାମର୍ଶ, ସାହାଯ୍ୟ ଓ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ତାଙ୍କୁ ଦିଆଯାଇଛି 
ଅଜ୍ଞାନର ଭାଷା ଜରିଆରେ ଓ ସେ ତାହା ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ମଧ୍ୟ ଅଜ୍ଞାନର 
ବିଚାର ଜରିଆରେ। ସେହି ଚରମ ମୁହୂର୍ତ ନ ଆସିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେତେବେଳେ 
କି ସବୁକିଛିକୁ କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରର ଭୀଷଣ ସଂଗ୍ରାମଭୂମି ମଧ୍ଯକୁ ଠେଲି ଦିଆଯାଇଛି 
ଓ ଶେଷରେ ସ୍ଵୟଂ ଅବତାର ଆସି ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି, ତଥାପି ମଧ୍ୟ ଯୋଦ୍ଧା 
ରୂପରେ ନୂହେଁ, ଯୁଦ୍ଧର ନିୟତି ବହନ କରୂଥ୍‌ବା ରଥର ସାରଥ୍‌ ରୂପରେ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ନିଜର ଦିବ୍ଯସ୍ଵରୂପକୁ କାହା ଆଗରେ ପ୍ରକାଶ କରି ନାହାଚ୍ତି, 
ଏପରିକି ନିଜର ନିର୍ବାଚିତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପାଖରେ ବି ନୁହେ। 

ଏହିପରି ଭାବରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହୋଇଉଠିଛନ୍ତି ମାନବ ସଂଗେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଆଚରଣର ପ୍ରତୀକ। ଅହଂ ଓ ଅଞ୍ଚାନ ଦ୍ବାରା ଚାଳିତ ହୋଇ ଆମେ ଭାବରୁ 
ଆମେହିଁ ହେଉଛୁ ଛୁ _ କର୍ମର ` କର୍ତାଥ ଯେଉଁ ଫଳ ହୁଏ ଆମେହିଁ ତାଂର ମୁଖ୍ୟ 
କାରଣ ବୋଲି ଭାବି ଗର୍ବ କରୁ, ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତରେ ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଚଳାନ୍ତି 
ଆମେ ମଝିରେ ମଝିରେ ତାଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନ ଅଭୀପ୍ସା ଓ ଶକ୍ତିର କେବଳ ଏକ 
ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଉତ୍ସ ବା ଏପରିକି ମାନବିକ ଓ ପାର୍ଥିବ ଉତ୍ସ ବୋଲି ଭାବ ବା 
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ତାଙ୍କୁ କୌଣସି ତତ୍ତ୍ଵ ବା ଆଲୋକ ବା ସାମର୍ଥ୍ଯ ହିସାବରେ ଗ୍ରହଣ କର 
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ଏବଂ ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ସ୍ବରୂପ ନ ଜାଣି ପୂଜାକରୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏପରି କିଛି 


ଦିବ୍ୟଗୁରୂ ୨୧ 


ଘଟି ନ ଥାଏ ଯାହାକି ବଳପୂର୍ବକ ଆମକୁ ସେହି ରହସ୍ଯ ସମ୍ମୁଖରେ ଆଣି 
୨? କରାଇଦିଏ। ମାନବଜୀବନର ସମଗ୍ର ବ୍ଯାପକ କର୍ମ ଭିତରେ ଏହି 
ଦିବ୍ୟମୂର୍ି କ୍ରିୟାଶୀଳ, କେବଳ ଅନ୍ତର୍ଜୀବନରେ ନୁହେଁ, ଜଗତର ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଗତିବୃରି 
ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ଯାହାର ବିଚାର ଆମେ କରୂ କେବଳ ଆମର ଯୁକ୍ତିବୂଦ୍ଧିର 
ଅର୍ଵ୍ଦଦୀପ୍ନ ଆଲୋକ ନେଇ ଯେତେବେଳେ ଆମର ଅନିଶ୍ଚିତ ଯାତ୍ରାପଥର 
ସମ୍ମୁଖସ୍ଥ ସାମାନ୍ୟ ଭୂମି ମାତ୍ର ଏହାର କ୍ଷୀଣ ଆଲୋକରେ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇ 
ଦେଖାଯାଏ। ଏହା ହେଉଛି ଗୀତାର ବିଶେଷତ୍କ ଯେ ଏଥ୍‌ରେ ଆମେ ଏପରି 
ଏକ କର୍ମର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଅବସ୍ଥା ଦେଖୁ ଯାହାକି ଏହାର ଶିକ୍ଷାର ମୂଳରେ ରହିଛି 
ଏବଂ ଯାହା ଏହାର କର୍ମର ଉପଦେଶ ଓ ତତ୍ଵକୂ ଏତେ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇଛି 
ଓ ଏତେ ସଜୋର ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଫୁଟାଇ ପାରିଛି ଭାରତର ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥରେ ଏପରି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ। କେବଳ ଗୀତାରେ 
ନୁହେଁ, ମହାଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କର୍ମର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଉପରେ ବିଶେଷ ଜୋର୍‌ ଦେଇ କହିଥ୍ବାର ଦେଖୁ। କିନ୍ତୁ କେବଳ ଗୀତାରେହିଁ 
ସେ କର୍ମର ଗୋପନ ରହସ୍ଯକୁ ଓ ତାହା ପଶ୍ଚାତରେ ରହିଥ୍‌ବା ଭଗବତ୍‌ 
ସତ୍ତାକୁ ପ୍ରକାଶ କରି ଦେଇଛନ୍ତି। 


` 


ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ଅର୍ଜୁନ ଓ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସଖ୍ୟକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାନବ ଆତ୍ମା 
ଓ ଭଗବତ୍‌ ଆତ୍ମାର ସଖ୍ଯର ରୂପକ ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗ୍ରନ୍ଥରେ ମଧ୍ୟ 
ବଣ୍ଠିତ ହୋଇଛି। ଯଥା - ଗୋଟିଏ ରଥରେ ବସି ଇନ୍ଦ୍ର ଓ କୁସ୍ଥଙ୍କର ସ୍ଵର୍ଗଯାତ୍ରା, 
ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ବଣ୍ଢିତ ଗୋଟିଏ ବୃକ୍ଷରେ ବସିଥୁବା ଦୁଇଟି ପକ୍ଷୀ ବା ଜ୍ଞାନଲାଭ 
ନିମନ୍ତେ ଦୁଇ ରଷି ନର ଓ ନାରାୟଣଙ୍କର ଏକତ୍ର ତପସ୍ଯା। କିନ୍ତୁ ଏହି 
ତିନିଟିଯାକ _ ରୂପକରେ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନକୁହିଁ ଆଗରେ ରଖାଯାଇଛି, ଗୀତାର ଭାଷାରେ 
ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ପରିସମାପ୍ତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ କର୍ମକୁହିଁ 
ଆଗରେ ରଖାଯାଇଛି, ଯେଉଁ କର୍ମ ସେହି ଜ୍ଞାନ ଦିଗରେ ନେଇଯାଏ ଏବଂ 
ଯେଉଁ କର୍ମରେ ସ୍ଵୟଂ ଦିବ୍ୟଞ୍ଞାତାହିଁ ଭାଗ ନିଅନ୍ତି। ଅର୍ଜୁନ ଓ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ, 
ମନୁଷ୍ଯ ଓ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଏକ ସଂଗରେ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଛନ୍ତି କୌଣସି 
ଶାନ୍ତିମୟ ଆଶ୍ରମରେ ଧ୍ୟାନନିରତ ମୁନିରଷି ରୂପରେ ନୂହେଁ, ରଣକ୍ଷେତ୍ରର ତୂମୁଳ 
କୋଳାହଳ ଓ ବାଣବର୍ଷଣର ମଝିରେ, ଯୁଦ୍ଧରଥ ଉପରେ ବିରାଜମାନ ହୋଇଛନ୍ତି 
ରଥୀ ଓ ସାରଥ୍‌ ରୂପରେ। ତେଣୁ ଗୀତାର ଗୁରୂ କେବଳ ମନୁଷ୍ଯର ଅନ୍ତରସ୍ଥ 
ସେହି “.ଭଗବାନ ନୂହନ୍ତି ଯେ କେବଳ ଜ୍ଞାନର ଜଗତରେ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ 
କରନ୍ତି, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ମାନବ-ଅନ୍ତରସ୍ଥ ସେହି ଭଗବାନ ଯେ ଆମ ସମଗ୍ର 
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କର୍ମଜଗତର ଚାଳକ, ଯାହାଙ୍କ ଦାରା ଓ ଯାହାଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଆମ ସମଗ୍ର 


୨୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 
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ଓ ଯଜ୍ଞର ସେହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ଗୋପନ ପ୍ରଭୁ ଏବଂ ମାନବମାନଙ୍କର ପରମ 
ସଖା| 


୩ 
ମାନବ ଶିଷ୍ଯ 


ତା'ହେଲେ ଏହି ହେଉଛନ୍ତି ଗୀତାର ଦିବ୍ଯଗୁରୂକ ଶାଶ୍ବତ ଅବତାର, 
ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ଯେ ମାନବ-ଚେତନା ଭିତରେ ଅବତୀଣ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି, ସମସ୍ତ 
ଜୀବଙ୍କର ହୃଦୟରେ ଅଧ୍‌ଶ୍ଚିତ ପରମ ପ୍ରଭୂ ଯେକି ପରଦାର ଉହାଡ଼ରୁ 
ଆମର ସମସ୍ତ ଚିନ୍ତା, ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ ହୃଦୟର ସମସ୍ତ ଆବେଗକୁ ପରିଚାଳିତ 
କରୁଛନ୍ତି - ଯେପରିକି ସେ ମଧ୍ଯ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାହ୍ୟ ସମସ୍ତ ରୂପ, 
ଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରବୂଭ୍ତିର ପରଦା ଆଢ଼ୁଆଳରେ ରହି ନିଜେ ନିଜର ସତ୍ତା ଭିତରେ 
ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ କରିଥ୍‌ବା ଏହି ଜଗତର ବିରାଟ ବିଶ୍ବକର୍ମକୁ ପରିଚାଳିତ କରୁଛନ୍ତି। 
ଆମର ଉର୍ଦ୍ଧଵମୁଖୀ ପ୍ରୟାସ ଓ ସଂଧାନର ସମସ୍ତ ଦୁନ୍ଦ୍ର ତାଂର ଚରମ ପରିଣତି 
ଲାଭକରେ ଓ ଏକ ତୃପ୍ତିମୟ ସାର୍ଥିକତାରେ ପ୍ରଶମିତ ହୂଏ ଯେତେବେଳେ 
ଆମେ ଏହି ପରଦାକୁ ଛିନ୍ନ କରୁ ଓ ଆମର ବାହ୍ଯ ସତ୍ତାର ପଶ୍ଚାତରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ଏହି ପରମ ବାସ୍ତବ ସତ୍ତାରେ ପହଞ୍ଚ ଓ ଆମ ସତ୍ତାର ଏହି 
ପରମ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଭିତରେ ଆମର ସମଗ୍ର ସତ୍ତାକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରୁ ଏବଂ ଏହି 
ଏକ ବାସ୍ତବ ପରମପୁରୁଷଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଆମର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ସକୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଦେଉ, ତାଙ୍କର ପୂର୍ଟ୍ଚ ଜ୍ୟୋତି ଭିତରେ ଆମର ସଦାବିକ୍ଷିପ୍ତ 
ଓ ସଦାକେନ୍ଦ୍ରଚ୍ୟୁତ ମାନସିକ କ୍ରିୟାକୁ ଲୀନ କରିଦେଉ୍ତ, ତାଙ୍କର ବିପୁଳ, 
ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଓ ଅଖଣ୍ଡ ଦିବ୍ଯସଂକଳ୍ପ ନିକଟରେ ଆମର ବିଭ୍ରାନ୍ତ ଓ ଦ୍ୁନ୍ଦ୍ରମୟ 
ସଂକଳ୍ପ ଓ ଶକ୍ତିକୁ ଅପିଣ କରିଦେଭ ଏବଂ ଆମର ସମସ୍ତ ବହିର୍ମୁଖୀ ବିକ୍ଷିପ୍ତ 
କାମନା-ବାସନା ଓ ଆବେଗ ଆଦିର ଯୁଗପତ୍‌ ତ୍ଯାଗ ଓ ସନ୍ତୋଷବିଧାନ 
କରୁ ତାଙ୍କର ସ୍ଵୟମ୍ଭୂ ଆନନ୍ଦର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଭିତରେ। ଏହି ହେଉଛନ୍ତି ସେହି 
ଜଗତ୍‌ଗୁରୂକଃ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସମସ୍ତ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଜ୍ଞାନ ଓ ଶିକ୍ଷା ତାଙ୍କରି ଶାଶ୍ବତ 
ଜ୍ଞାନର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଓ ଆଂଶିକ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ମାତ୍ର ଏହି ହେଉଛି ସେହି ବାଣୀ 
ଯାହାକୁ ଶୁଣିବା ନିମନ୍ତେ ଆମର ଆତ୍ମାକୁ ଜାଗ୍ରତ ହେବାକୁ ହେବ। 


ଶିଷ୍ଯ ଅର୍ଜ୍ଜନ ଯେକି ଯୁଦ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେହିଁ ଦୀକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କଲେ, ସେ 
ଏହି ପରିକଳ୍ପନାର ପରିପୂରକ, ସେ ସେହି ସଂଗ୍ରାମରତ ମାନବାତ୍ମାର ନମୁନା 
ଯେ ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରି ନାହିଁ କିନ୍ତ ମାନବ ଭିତରେ ବିଦ୍ଯମାନ 


ଶର 


୨୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସେହି ଉଚ୍ଚତର ଭାଗବତ ଆତ୍ମାର ଘନିଷ୍ଠ ସଖ୍ଯ ଓ ନିତ୍ଯ ଅଧୁକ ସାନିଧ୍ବରେ 
ରହି ପ୍ଥ୍‌ବୀରେ କର୍ମ କରି ସେହି ଜ୍ଞାନଲାଭର ଯୋଗ୍ଯପାତ୍ର ହୋଇଉଠିଛି। 
ଗୀତାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରିବାର ଏକ ପଦ୍ଧତି ଅଛି ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କେବଳ ଏହି 
ଉପାଖ୍ୟାନଟି ନୁହେଁ ପରନ୍ତୁ ସମଗ୍ର ମହାଭାରତ କାବ୍ୟଟି ଆନ୍ତର ଜୀବନର 
ଏକ ପ୍ରତୀକ ହୋଇଉଠେ ଏବଂ ମନେହୁଏ ବାହ୍ଯ ମାନବ-ଜୀବନ ଓ କର୍ମ 
ସହ ଏହାର କିଛି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହି ଏହାର ସମ୍ବନ୍ଧ କେବଳ ଆତ୍ମାର ସଂଗ୍ରାମ 
ସହ, ଆମ ଭିତରେ ନିଜର ଅଧୁକାର ସାବ୍ଯସ୍ତ ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଶକ୍ତିର ଯେଉଁ 
ସଂଗ୍ରାମ ଚାଲେ ଏହା କେବଳ ସେହି ବିଷୟରେ ବ୍ୟାପୃତ। କିନ୍ତୁ ଏହି 
ପ୍ରକାର ବିଚାର ପାଇଁ ମହାକାବ୍ୟର ସାଧାରଣ ଚରିତ୍ର ଓ ଭାଷାରୂ କୌଣସି 
ସମର୍ଥନ ମିଳେ ନାହିଁ ବରଂ ଯଦି ଏହି ବିଚାର ଉପରେ ଅଧକ ଜୋର୍‌ 
ଦିଆଯାଏ ତେବେ ଗୀତାର ସିଧାସଳଖ ଦାର୍ଶନିକ ଭାଷା ପରିଣତ ହେବ 
ମୂଳରୂ ଶେଷଯାଏ ଏକ ଶ୍ରମସାଧ୍ୟ, ଦୁର୍ବୋଧ୍ୟ ଓ ରହସ୍ଯାବୃତ ରଚନାରେ । 
ବେଦ ତଥା ପୂରାଣର କେତେକ ଅଂଶର ଭାଷା ସ୍ପବଷ୍ଟତଃ ପ୍ରତୀକାତ୍ମକ, ଅନ୍ତରାଳର 
ବିଷୟବସ୍ତୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସାଂକେତିକ ବଣ୍ତରନାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ। କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ବକ୍ତବ୍ଯ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାଷାରେ କୁହାଯାଇଛି, ତାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା ମନୁଷ୍ଯର 
ଜୀବନ ଯେଉଁସବୁ ପ୍ରଧାନ ନୈତିକ ଓ ଆଧ୍ୟାମିିକ ସମସ୍ଯାମାନ ଉଠାଇଛି 
ତା'ର ଏକ ସମାଧାନ ଆଣିଦେବା;, ତେଣୁ ଏହାର ସ୍ବଷ୍ଠ ସରଳ ଭାଷା 
ଓ ଶିକ୍ଷାର ପଛକୁ ଯାଇ ଆମର ଖ୍୍‌ଆଲ ଓ କହ୍ଥନାନୁଯା୧। ସେଗୁଡ଼ିକର 
ମନଇଚ୍ଛା ଅର୍ଥ କରିବା ଉଚିତ “ହେବ ନାହି। ତେବେ ଏହି ଚିଚାରରେ ଏତିକିମାତ୍ର 
ସତ୍ୟ ଅଛି ଯେ ଗୀତା-ଶିକ୍ଷାକୁ ଯେପରି ଭାବରେ ଓ ଯେଉ ପରିବେଶରେ 
ରଖାଯାଇଛି ତାହା ପ୍ରତୀକାତ୍ମକ ନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଧରଣର ବୋଲି କୁହାଯିବ। ବାସ୍ତବରେ ଗୀତାଭଳି ଶିକ୍ଷାକୁ ଏହି ଭାବରେ 
ଓ ଏହି ପରିବେଶରେହିଁ ରଖାଯିବା ଉଚିତ; ତା” ନ ହେଲେ ଏହା ଯେଉଁ 
ମୂଳ ବିଷୟରେ କହିବାକୁ ଯାଉଛି, ତା' ସହିତ ଏହାର ଯଥାର୍ଥ ସଂପର୍କ 
ରହିବ ନାହିଁ। ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ ଅର୍ଜ୍ଜନ ଏଠାରେ ଏକ ମହାନ୍‌ ବିଶ୍ଵସଂଗ୍ରାମରେ 
ଜାତି ଓ ମନୂଷ୍ଯମାନଙ୍କର ଭଗବତ୍‌ ପରିଚାଳିତ କର୍ମ କରୁଥୁବା ଏକ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ 
ପୂରୂଷତ ଗୀତାରେ ସେ ସେହି କର୍ମନିଷ୍ଠ ମାନବାତ୍ମାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଯେକି ନିଜ 
କର୍ମ ଦ୍ବାରା ସେହି କର୍ମର ସବୁଠୁ ଉତ୍କଟ ଓ ଭୟଙ୍କର ସଂକଟ ଭିତରେ 
ଏକ ମହାନ୍‌ ସମସ୍ୟାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେ ସମସ୍ୟାଟି ହେଲା ମନୁଷ୍ୟ 
ଜୀବନର ସମସ୍ଯା ଏବଂ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅବସ୍ଥା ସହ ବା ଏପରିକି ପୂର୍ଣ୍ତତାର 
ଏକ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ସହ ମାନବଜୀବନ ଓ କର୍ମର ଆପାତ ଅସଙ୍ଗତିର 
ସମସ୍ୟା । 


ମାନବ ଶିଷ୍ୟ ୨୫ 


ଅର୍ଜୁନ ହେଉଛନ୍ତି ରଥାରୂଢ଼ ଯୋଦ୍ଧା, ଏବଂ ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କ ରଥର 
ସାରଥ୍ର। ବେଦରେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଏହିପରି ରୂପକ ପାଉ ଯେ ମାନବାମ୍ବା 
ଓ ଦେବତାତମ୍ମା ଏକ ରଥରେ ଆରୁଢ଼ ହୋଇ ଏକ ବିରାଟ ଯୁଦ୍ଧ ଭିତରେ 
କୌଣସି ମହାନ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଲାଭ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅଗ୍ରସର ହେଉଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ 
ଏହା ପୂରାପୂରି ଏକ ରୂପକ ଓ ପ୍ରତୀକ। ସେଠାରେ ଦେବତା ହେଲେ 
ଇନ୍ଦ୍ର ଜ୍ୟୋତିର୍ଲୋକ ଓ ଅମ୍ବତର ଅଧୀଶ୍ଵର, ଦିବ୍ୟଞ୍ଚାନର ଶକ୍ତି ଯାହା ଅବତୀର୍ଣ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ ମିଥ୍ଯା, ଅନ୍ଧକାର, ସୀମା ଓ ମୃତ୍ଯୁର ସନ୍ତାନମାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ 
ଯୁଦ୍ଧ କରୁଥ୍‌ବା ମାନବ-ସାଧକକୁ ସାହାଯ୍ଯ କରିବା ପାଇଁ, ଯୁଦ୍ଧ ହେଉଛି 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଶତ୍ରୁମାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଯେଉଁମାନେ ଆମ ସତ୍ତାର ଉଚ୍ଚତର ଜଗତକୁ 
ଯିବାର ପଥରୋଧ କରି ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି ଗନ୍ତବ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ବିରାଟ 
ସତ୍ତାର ସେହି କ୍ଷେତ୍ର ଯାହା ପରମ ସତ୍ଯର ଆଲୋକରେ ଉଦ୍ଭାସିତ ଏବଂ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିଣତ ଆତ୍ମାର ସଚେତ ଅମୃତତ୍ଵରେ ଉର୍ଦ୍ଧାୟିତ, ସେହି ଭୂମିର ଅଧୀଶ୍ଵର 
ହେଲେ ଇନ୍ଦ୍ର। ମାନବାତ୍ମା ହେଲେ କରୁତ୍ସ ଯେକି ନିରନ୍ତର ଦ୍ରଷ୍ଟାଞ୍ଚାନର ସନ୍ଧାନୀ, 
ଏହାହିଁ କୁସ୍ସ ନାମର ଅର୍ଥ/ ସେ ହେଲେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପୁତ୍ର ବା ଆର୍ଜୁନି, 
ସ୍ଵୟଂ ଶ୍ଵେତ, ଶ୍ଵେତବର୍ଣ୍ଣଜନନୀ ଶ୍ରିତ୍ରାଙ୍କ ସନ୍ତାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ହେଲେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
ବା ଶୁଦ୍ଧ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଆତ୍ମା ଯେ ଦିବ୍ଯ ଜ୍ଞାନର ଅଖଣ୍ଡ ମହିମା ପ୍ରତି 
ଉନ୍ଜୀଳିତ। ଯେତେବେଳେ ଯାତ୍ରା ଶେଷରେ ରଥ ନିଜର ପନ୍ତବ୍ଯସ୍ଥଳ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ 
ନିଜ ଆଳୟରେ ପହଞ୍ଚିଛି ସେତେବେଳେ ମାନବ କୁସ୍ସ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ସହଯାତ୍ରୀଙ୍କ 
ସଙ୍ଗେ ଏପରି ସାଦୂୃଶ୍ଯ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି ଯେ କିଏ ଇନ୍ଦ୍ର ଓ କିଏ କୁସ୍ଥ 
ତାହା କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ପତ୍ନୀ ଶଚୀହି ଚିହ୍ନିପାରନ୍ତ୍ରି କାରଣ ସେ ହେଉଛନ୍ତି, 
“ରତ-ପ୍ରଜ୍ଞା, ଏହି ରୂପକଟି ସ୍ପଷ୍ଟତଃ ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ତର୍ଜୀବନର, ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା ଜ୍ଞାନର ନିତ୍ଯବର୍ଦ୍ରମାନ ପ୍ରକାଶ ଦାରା ମନୁଷ୍ଯ ଶାଶ୍ବତ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସ୍ଵବରୂପରେ ବଢ଼ିଉଠୁଛି। କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଛି କର୍ମରୂ, ଅର୍ଜ୍ଜନ 
ହେଲେ କର୍ମୀ, ଜ୍ଞାନୀ ନୂହନ୍ତି) ସେ ହେଲେ ଯୋଦ୍ଧା, ଦ୍ରଷ୍ଟା ବା ଭାବ୍ରୁକ 
ନୁହନ୍ତି। 

ଗୀତାର ଆରମ୍ଭରୁ ଶିଷ୍ୟଯଙ୍କର ଏହି ବିଶେଷ ମନୋବୃର୍ତି ଓ ସ୍ଵଭାବ 
ସ୍ପଷ୍ଟରୁପେ ସୂଚିତ ହୋଇଛି ଓ ଆରମ୍ଭରୁ ଶେଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାର ରକ୍ଷା କରାଯାଇଛି। 
ପ୍ରଥମେ ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁଭଳି ଭାବରେ ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପର୍କରେ ସଚେତ ହୋଇଉଠିଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ନିଜେ ଯେଉଁ ଭୀଷଣ ସଂହାରର କାର୍ଯ୍ୟରେ ମୁଖ୍ୟ ଯନ୍ତ୍ର ହେବାକୁ 
ଯାଉଛନ୍ତି ସେ ସଂପର୍କରେ ଯେଭଳି ସଚେତନ ହୋଇଉଠିଲେ, ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ତାଙ୍କ ମନରେ ଯେଉଁସବୁ ଚିନ୍ତା ଉଦିତ ହେଲା ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ ମାନସିକ 


ଭାବ ନେଇ ସେ ଏହି ଆସନ୍ନ ଭୟଙ୍କର ବ୍ଯାପାରଗଚୁ ପଶ୍ଚାତ୍‌ପଦ ହେବାକୁ 


୨୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆରମ୍ଭ କଲେ - ଏ ସବୁଥ୍ରୂହିଁ ତାଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ସହଜରେ ଅନୂମିତ ହୂଏ । 
ସେହିସବୁ ବିଚାର, ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ ମନୋଭାବ ସେହି ଧରଣର ସମସ୍ଯାର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥ୍‌ବା କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକର ବା ଗଭୀର ଭାବୂକ ବା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ବ୍ଯକ୍ତିର ନୂହେଁ। ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି ବ୍ଯବହାରିକ ବା କର୍ମକୂଶଳ ଲୋକର 
ଭାବ, ନୀତିପରାୟଣ ଆବେଗ ଅନୁୂଭୂତିପ୍ରବଣ ଓ ବଦ୍ଧିମାନ ମନୂଷ୍ଯର ଭାବ 
ଯେକି କୌଣସି ଗଭୀର ଓ ମୌଳିକ ଚିନ୍ତାରେ ଅଭ୍ଯସ୍ତ ନୂହେଁ ବା ଖୁଚ୍‌ 
ଗଭୀରକୁ ଯାଇ ଦେଖ୍‌ବାରେ ଅଭ୍ଯସ୍ତ ନୂହେଁ, ବରଂ ଯେ ଚିନ୍ତା ଓ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଖୁବ୍‌ ଉଚ୍ଚ ଅଥଚ ଧରାବନ୍ଧା ଆଦର୍ଶକୁ ଅନୁସରଣ କରି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ 
ସହ ବାଧାବିଘ୍ନ ଓ ବିପଦ-ଆପଦ ଭିତରେ ଅଗ୍ରସର ହେବାରେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ; 
କିନ୍ତୁ ବର୍ତମାନ ସେ ଦେଖୁଛି ଯେ ତାଂର ବିଚାର ବିବେକର ସମସ୍ତ ମାନ 
ଏଠି ବ୍ଯର୍ଥ ହେଉଛି, ଏବଂ ନିଜ ଉପରେ ଓ ନିଜ ଜୀବନ ଉପରେ ଯେଉଁ 
ବିଶ୍ଵାସ ନେଇ ସେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଥୁଲା ତାହା ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ ଧକ୍କାରେ ତାଂପାଦ 
ତଳୁ ଖସିଯାଉଛି। ଅର୍ଜନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ଧରଣର ଏକ ସଂକଟ ଆସି ଉପସ୍ଥିତ 
ହୋଇଥୁଲା । 

ଗୀତାର ଭାଷାରେ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରକୃତିର ଦ୍ରିଗୁଣର ଅଧୀନ ଏବଂ ସାଧାରଣ 
ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କ ପରି ସେ ମଧ୍ୟ ଏହି ତ୍ରିଗୁଣମୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ନିଶ୍ଚିନ୍ତି ହୋଇ ଚାଲିବାରେ ଅଭ୍ଯସ୍ତ। ନିଜ ନାମ ଅର୍ଜ୍ଜନକୁ ସେ ଏତିକି 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାର୍ଥକ କରିଛନ୍ତି ଯେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ସାତ୍ର୍ରିକ ଭାବରେ 
ନିଜ ଜୀବନକୁ ଉଚ୍ଚତର ସ୍ବଷ୍ଟ ନୀତି ଓ ପ୍ରେରଣା ଦ୍ବାରା ଚାଳିତ କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ନିଜର ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତିକୁ ସେ ଜାଣିଥୁବା ସବୁଠାରୂ ମହତ୍‌ ଧର୍ମ 
ଦ୍ବାରା ସଂଯତ କରିଛନ୍ତି। ସେ ଉଦ୍ଦଣ୍ଡ ଆସୁରିକ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକ ନୂହଚ୍ି, 
ନିଜ ରିପୁମାନଙ୍କର ଦାସ ନୂହନ୍ତି,। ସର୍ବଦା ସ୍ଥିର ସଂଯତ, କର୍ତବ୍ଯନିଷ୍ଠ ଏବଂ 
ଯେଉଁ ସମାଜ ଓ ଯୁଗରେ ସେ ବାସ କରିଛନ୍ତି ଓ ଯେଉଁ ଧର୍ମ ଓ ନୈତିକତା 
ଭିତରେ ସେ ଦଢ଼ିଛନ୍ତି ସେସବୁର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନୀତି, ନିୟମ ଓ ଆଚାର ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଦୃଢ଼ ଆନୁଗତ୍ୟ ରହିଛି। ଅନ୍ଯ ଲୋକମାନଙ୍କ ପରି ତାଙ୍କର 
ମଧ୍ଯ ଅହଂ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ତାହା ଶୁଦ୍ଧ ସାନ୍୍୍ଵିକ ଅହଂ ଯାହା କେବଳ ନିଜର 
ସ୍ବାର୍ଥି ଓ କାମନା-ଦାସନା ଆବେଗ ଆଦିରେ ବ୍ଯସ୍ତ ନ ରହି ସମାଜର 
ଭଲମନ୍ଦ ନୀତି-ନିୟମ ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ଓ ଅମଙ୍ଗଳ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ 
ଧ୍ୟାନ ରଖେ। ସେ ନିଜକୁ ନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ ବିଧାନ ଓ ଶାସ୍ତ୍ର ଦ୍ବାରା 
ପରିଚାଳିତ କରିଛନ୍ତି। ତାଙ୍କ ମନରେ ଯେଉଁ ବିଷୟ ପ୍ରତି ସେ ସବୁଠୂ ଅଧ୍‌କ 
ଗୁରୂତ୍ସ ଦେଇଛନ୍ତି, ଯେଉଁ ବିଧାନ ଦ୍ବାରା ସେ ନିଜକୁ ପରିଚାଳିତ କରିଛନ୍ତି 
ତା” ହେଲା ଧର୍ମ, ଯାହା ହେଉଛି ଧାର୍ମିକ, ସାମାଜିକ ଓ ନୈତିକ ଆଚରଣର 


ମାନବ ଶିଷ୍ୟ ୨୭ 


ବିଧାନ ସଂପର୍କରେ ସାମୂହିକ ଭାରତୀୟ ଧାରଣା। ବିଶେଷ କରି ସେ ଯେଉଁ 
କ୍ଷତ୍ରିୟଜାତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଯେଉଁମାନେ କି ଉଚ୍ଚମନା, ସ୍ବଵାଧୀନଚେତା, ବୀର 
ରାଜପୁତ୍ର ଯୋଦ୍ଧା ଓ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ନେତା ସେହି କ୍ଷାତ୍ର ଧର୍ମ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର 
ଦୃଢ଼ ନିଷ୍ଠା ଓ ଆନୁଗତ୍ଯ ରହିଛି। ନ୍ଯାୟ ଓ ନୀତି ସଂପର୍କରେ ସଚେତ 
ରହି ଏହି କ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମକୁ ଅନୁସରଣ କରି ସେ ଏତେଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସିଛନ୍ତି, 
ବର୍ତମାନ ହଠାତ୍‌ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହା ତାଙ୍କୁ ଆଣି ଏକ ଅତି ଭୟଙ୍କର 
ଅଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବ ଯୁକ୍ତ ଓ ନରହତ୍ଯାର ମୁଖ୍ୟ ନାୟକ ରୂପେ ଛିଡ଼ା କରାଇଛି, 
ଏହା ଏପରି ଏକ ଭୟାବହ ଗୃହଯୁଦ୍ଧ। ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ସମସ୍ତ ସଭ୍ଯ ଆର୍ଯ୍ୟଜାତି 
ମିଳିତ ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ଯାହାର ପରିଣତି ହେଉଛି ଏହି ସଭ୍ଯଜାତିର ସମସ୍ତ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୀର ଓ ମୂକୁଟମଣି ବିନାଶଲାଭ କରିବେ ଓ ହୁଏତ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥିତ 
ପୂରା ସଭ୍ୟତାହି ଅରାଜକତା ଭିତରେ ଉଚ୍ଛନ୍ନ ଓ ଧ୍ବଂସ ହୋଇଯିବ। 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କର କର୍ମପ୍ରଧାନ ସ୍ଵଭାବ ପୁଣି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି ଯେତେବେଳେ 
ସେ ନିଜର ସଂବେଦନ ବା ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତି ଭିତର ଦେଇହି ନିଜ କର୍ମର 
ଅର୍ଥ ସଂପର୍କରେ ସଚେତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଅର୍ଜନ ତାଙ୍କର ସଖା ଓ ସାରଥଙ୍କୁ 
ତାଙ୍କ ରଥକୁ ଉଭୟ ସେନାନୀର ମଝିରେ ନେଇ ରଖ୍‌ବାକୁ କହିଲେ; କୌଣସି 
ଗଭୀରତର ଭାବନେଇ ସେ ଏହା କହି ନ ଥୁଲେ, ସେ ଦର୍ପର ସହିତ 
ଚାହିଥ୍‌ଲେ ଅଧର୍ମର ପକ୍ଷ ନେଇ ଲଢ଼ିବାକୁ ଆସିଥ୍‌ବା ଏହିସବୁ ଅଗଣିତ 
ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କୁ ଥରେ ମୁହାଁମୁହିଁ ଦେଖ୍‌ ନେବାକୁ, ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କୁ ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହେବାକୁ ହେବ ଏହି ଘୋର ଯୁଦ୍ଧରେ ନିହତ କରିବାକୁ ହେବ ଯେପରିକି 
ଧର୍ମର ବିଜୟ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ସେ ଏହି ଦୃଶ୍ଯ ଦେଖୁଥ୍‌ବା ସମୟରେହିଁ ଏହି 
ଭ୍ରାତୃବିବାଦ ଓ ଗୃହଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ତାଙ୍କ ମନରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା, 
ସେ ଦେଖ୍‌ଲେ ଯେ ଏହା ଏପରି ଏକ ଯୁଦ୍ଧ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଏକ ଦେଶର 
ବା ଏକ ଜାତିର ବା ଏକ ବଂଶର ଲୋକ ଖାଲି ନୁହନ୍ତି, ଏକ ପରିବାରର, 
ଏକ ଘରର ଲୋକେ ମଧ୍ୟ ପରସ୍ପରର ବିପକ୍ଷରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଛିଡ଼ା 
ହୋଇଛନ୍ତି। ସାମାଜିକ ମନୂଷ୍ଯ ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ନିଜର ପରମପ୍ରିୟ ଓ ପୂଜ୍ୟ 
ମନେ କରେ, ସେହିପରି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କୁ ଶତ୍ରୁ ହିସାବରେ ସାମନା 
କରିବାକୁ ହେବ ଓ ହତ୍ୟା କରିବାକୁ ହେବ ¬ ପୂଜ୍ୟ ଗୁରୂ, ଆଚାର୍ଯ୍ୟ, 
ପୁରାତନ ବନ୍ଧୁ, ସାଥୀ, ମିତ୍ର ପିତାମହ, ମାତୁଳ, ଯେଉଁମାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ 
ତାଙ୍କର ସଂପର୍କ ହେଉଛି ପିତାସମାନ, ପୁତ୍ର ଓ ପୌତ୍ର ସମାନ, ଯେଉଁମାନଙ୍କ 
ସହ ସେ ରକ୍ତ ସଂପର୍କ ଦ୍ବାରା ସଂବନ୍ଧିତ- ଏ ସମସ୍ତ ସାମାଜିକ ବନ୍ଧନକୁ 
ତାଙ୍କୁ ତରବାରି ଦ୍ବାରା ଛିନ୍ନ କରିବାକୁ ହେବ। ଏସବୁ ବିଷୟ ଯେ ଅର୍ଜୁନ 


=×" 


ପୂର୍ବରୁ ଜାଣି ନ ଥ୍‌ଲେ ତାହା ନୂହେଁ କିନ୍ତୁ ଏହାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ଅନୂଭବ 


୨୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରିପାରି ନ ଥୁଲେ। ନିଜର ଯଥାର୍ଥ ଦାବି, ନିଜ ଉପରେ ହୋଇଥବା 
ଅନ୍ୟାୟ, ନିଜ ଜୀବନର ନୀତି, ନ୍ୟାୟ ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ, ନ୍ଯାୟ ଓ ଧର୍ମରକ୍ଷା 
ନିମନ୍ତେ ଯୁଦ୍ଧ କରି ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ଅଧର୍ମକୁ ଦମନ କରିବା ଦିଗରେ 
କ୍ଷତ୍ରିୟର କଉ୍ଭବ୍ୟ ଆଦି କଥାରେ ସେ ଏତେଦୂର ଅଭିଭୂତ ରହିଥ୍‌ଲେ ଯେ 
ସେ ଏହି ଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରକୃତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟରେ ଗଭୀର ଭାବରେ ଚିନ୍ତାକରି 
ନ ଥୁଲେ ବା ହୃଦୟରେ, ପ୍ରାଣର ମର୍ମ ସ୍ଥଳରେ ଅନୂଭବ କରି ନ ଥ୍ଲେ। 
ବର୍ତମାନ ଦିବ୍ୟସାରଥ୍‌ ଏସବୁକୁ ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିପଥକୁ ଆଣିଲେ, ତାଙ୍କର ଚକ୍ଷୁ 
ଆଗରେ, ସୂଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତି ଆଗରେ ଏସବୁକୁ ଆଣି ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଇଲେ, 
ଫଳରେ ତାଙ୍କର ସଂବେଦନାମ୍ବମକ, ଆବେଗମୟ ଓ ପ୍ରାଣମୟ ସତ୍ତାର ମର୍ମସ୍ଥଳରେ 
ଯେପରି ଏକ ବିରାଟ ଧକ୍କାର ଆଘାତ ଲାଗିଲା। 

ଏହାର ପ୍ରଥମ ପରିଣାମ ହେଲା ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଶରୀର ଓ ଭଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୁଭୂତି 
ପାଇଁ ଏକ ଭୟାନକ ସଂକଟ ଯାହାକି ତାଙ୍କ ମନରେ କର୍ମ ପ୍ରତି, ତାହାର 
ବୈଷୟିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପ୍ରତି ଏବଂ ସାରାଜୀବନ ପ୍ରତି ଏକ ବିତୃଷ୍ଣା ଆଣି 
ଦେଲା। ଅହଂଗତ ମାନବ ନିଜର ଆନନ୍ଦ ଓ ଉପଭୋଗର ଯେଉଁ ପ୍ରାଣିକ 
ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଅନୁସରଣ କରି କର୍ମକରେ, ସେ ତାହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କଲେ, 
କ୍ଷତ୍ରିୟର ଯେଉଁ ପ୍ରାଣିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ - ବିଜୟ, ରାଜ୍ଯ କ୍ଷମତା ଓ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ଶାସନ, ସେ ତାହା ମଧ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କଲେ। ତାଙ୍କ ମନରେ 
ଏହିସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଆଲୋଡ଼ିତ ହେଲା ଯେ ଶେଷରେ ଏ ଧର୍ମଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରକୃତ 
ମୂଲ୍ଯ କଂଣ; ବାସ୍ତବ ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ଦେଖ୍‌ଲେ ତ” ଦେଖାଯିବ ଯେ ଏହି 
ଯୁଦ୍ଧ ତ କେବଳ ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ନିମନ୍ତେ। ନିଜ ଭାଇ, ନିଜ ଦଳର ସ୍ବାର୍ଥ 
ନିମନ୍ତେ ଅଧ୍ୁକାର, ଭୋଗ ଓ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ ନିମନ୍ତେ? କିନ୍ତୁ ଏଥ୍‌ପାଇଁ 
ଯେଉଁ ଭୟଙ୍କର ମୂଲ୍ଯ ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ, ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏଥୁରେ ଲାଭ କଂଣ ? 
କାରଣ ଏଗୁଡ଼ିକର ତଂ ନିଜସ୍ଵ ମୂଲ୍ୟ କିଛି ନାହି, କେବଳ ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
ଓ ଜାତୀୟ ଜୀବନର ଯଥାର୍ଥ ସଂରକ୍ଷଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଗୁଡ଼ିକ ତ” ଉପାୟ 
ମାତ୍ର, କିନ୍ତୁ ନିଜର ପରିନାର ଓ ଜାତିର ବୀରମାନଙ୍କୁ ଧ୍ବଂସ କରିବା ଦ୍ବାରା 
ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ତଂ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ। ତା'ପରେ ଆସିଲା ମମତା ଓ 
ଭାବାବେଗର ଡାକ - ଯେଉଁମାନଙ୍କ ସକାଶେ, ଜୀବନ ରାଜ୍ୟ ଓ ସୁଖଭୋଗର 
ଆକାଙ୍‌କ୍ଷା ସେଇ ଂନିଜର ଲୋକଂମାନେ ତଂ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥିତ। ସାରା 
ପୃଥ୍‌ବୀ ବା ସମଗ୍ର ତ୍ରିଲୋକର ରାଜ୍ୟ ମିଳିଲେ ମଧ୍ୟ ଏମାନଙ୍କୁ ହତ୍ଯା 
କରିବା ପାଇଁ କିଏ ସମ୍ମତ ହେବ? ଏହି ପ୍ରକାର ଏକ ଭୟାବହ କର୍ମ 
ପରେ ଆଉ ଜୀବନର କି ସୁଖ, କି ଆନନ୍ଦ, କି ତୃପ୍ତି ରହିପାରେ ? 
ସମୁଦାୟ ବିଷୟଟାହିଁ ତଂ ଏକ ଭୟାନକ ପାପ - ବର୍ଭମାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ 


ମାନବ ଶିଷ୍ୟ ୨୯ 


ନୈତିକତାର ବୋଧ, ସଂବେଦନ ଓ ଆବେଗ ଆଦିର ବଦିଦ୍ରୋହକ୍ର ସମର୍ଥନ 
କରି ଜାଗିଉଠିଲା। ଏହା ଏକ ପାପ, ଏହି ପାରସ୍ପରିକ ହତ୍ଯା ପଛରେ 
କୌଣସି ନ୍ୟାୟ, କୌଣସି ଧର୍ମ ରହି ନ ପାରେ; ବିଶେଷ କରି ସେହିମାନଙ୍କୁ 
ହତ୍ୟା କରିବାକୁ ହେବ, ଯେଉଁମାନେ ସ୍ନେହ ଓ ଭକ୍ତିର ସ୍ବାଭାବିକ ପାତ୍ର, 
ଯେଉଁମାନଙ୍କ ବିନା ବଞ୍ଚ୍‌ ରହିବାକୁ ବି ଇଚ୍ଛା ହୁଏ ନାହିଁ, ଏହି ପବିତ୍ର 
ଭାବକୁ ଲଙ୍ଘନ କରିବାରେ କି ପୁଣ୍ଯ ଥାଇପାରେ ଏହା ଏକ ମହାପାପ 
ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ହୋଇପାରେ ନା। ଧରି ନିଆଯାଉ ଯେ ସମସ୍ତ ଅପରାଧ 
ଓ ଆକ୍ରମଣ ପ୍ରଥମେ ଅପର ପକ୍ଷରୂହିଁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି, ପ୍ରଥମ ପାପ 
ସେଇମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ଲୋଭ ଓ ସ୍ବାର୍ଥପର ଲାଳସା ଏହି ଅନର୍ଥର ମୂଳ 
କାରଣ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଅପର ପକ୍ଷରୂ ହୋଇଛି, ତଥାପି ଏହି ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ସେମାନଙ୍କ ଅନ୍ୟାୟ ବିରୋଧରେ ଅସ୍ତ୍ର ଧରିବା ପାପ ହେବ, ଏପରିକି ସେମାନଙ୍କ 
ଅପରାଧକୁ ମଧ୍ଯ ଏହା ବଳିପଡ଼ିବ କାରଣ ସେମାନେ ଲୋଭରେ ଅନ୍ଧ 
ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ଦୋଷାଦୋଷ ଜ୍ଞାନ ଲୋପ ପାଇଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ 
ଏ ପକ୍ଷରେ ଆମେ ସବୁ ଜାଣିଶୁଣି ଅପରାଧର ସ୍ବରୂପକୁ ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ ବୁଡି 
ଏହି ପାପ କରିବାକୁ ଯିବୁ। କିନ୍ତୁ କେଉଁଥ୍‌ପାଇଁ ? କୁଳ-ଧର୍ମ, ସାମାଜିକ 
ବିଧାନ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ବିଧାନକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ? କିନ୍ତୁ ଏହି ସମସ୍ତ 
ଆଦର୍ଶ ତ” ଏହି ଗୃହକ୍ଷୁଦ୍ଧରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ, ପରିବାର ଭଚ୍ଛନ୍ନ ଓ ଧ୍ବଂସ 
ହୋଇଯିବ, କୁଳର ନୀତି ଭ୍ରଷ୍ଟ ହେବ, ଜାତିର ଶୁଦ୍ଧତା ବିପନ୍ନ ହେବ, 
ଜାତି-ଧର୍ମ ଓ କୁଳ-ଧର୍ମର ସନାତନ ବିଧାନସବୁ ଲୋପ ପାଇଯିବ। ଜାତିର 
ଧ୍ବଂସ, ତାଂର ଉଚ୍ଚ ଆଦର୍ଶର ଅଧଃପତନ, ନୈତିକ ଅବନତି ଓ ଏହିସବୁ 
ଅପରାଧର କର୍ରାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନରକବାସ - ଏହାହିଁ ହେବ ଏହି ଭୟଙ୍କର 
ଗୃହଯୁଦ୍ଧର ଏକମାତ୍ର ବାସ୍ତବ ପରିଣତି। ଅର୍ଜୁନ ଏହିସବୁ କଥା ବିଚାର କରି, 
ତାଙ୍କୁ ଏହି ମହାନ୍‌ ଯୁଦ୍ଧରେ ବ୍ଯବହାର କରିବା ପାଇଁ ଦେବତାମାନେ ଦେଇଥ୍ବା 
ଗାଣ୍ଡୀବ ଧନୁ ଓ ଅକ୍ଷୟ ତୁଣୀରକୁ ତଳେ ଥୋଇଦେଇ ଚିକ୍ରାର କରିଉଠିଲେ, 
“ଏହା ମୋ ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ମଙ୍ଗଳକର ହେବ ଯଦି ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କ ପୁତ୍ରମାନେ 
ମୋତେ ଏହିପରି ଶସ୍ତରହୀନ ଓ ପ୍ରତିରୋଧହୀନ ଅବସ୍ଥାରେ ହତ୍ଯା କରନଚ୍ି, 
ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହି।”” 

ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ଆନ୍ତର ସଂକଟର ସ୍ଵରୂପ ନୁହେଁ ଜିଜ୍ଞାସୁ ମନରେ 
ଉଠିଥ୍‌ବା କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନକ ବା ଜୀବନର ବାହ୍ଯରୁୂପ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ 
ସତ୍ୟର ସନ୍ଧାନ ପାଇଁ ଓ ଜୀବନର ଯଥାର୍ଥ ମର୍ମ ଜାଣିବା ପାଇଁ ବା 
ଜଗତର ଅନ୍ଧକାରମୟ ରହସ୍ଯରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ବା ତା'ର ଏକ ସମାଧାନ 
ପାଇଁ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଚେତନାକୁ ଅନ୍ତର୍ମ୍‌ଖୀ କରିବା। ଏହା ହେଉଛି ଏପରି ଜଣେ 


୩୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଭାବାବେଗ ଓ ନୀତିଞ୍ଚାନର ବିଦ୍ରୋହହ ଯେ ଏତେଦିନ 
ଧରି କର୍ମ ଓ ତାଂର ପ୍ରଚଳିତ ଆଦର୍ଶ ନେଇ ସନ୍ତଷ୍ଟ ରହିଥ୍‌ଲେ, କିଚ୍ତୁ 
ତାହା ଆଜି ତାଙ୍କୁ ଏପରି ଏକ ଭୟାନକ ଅରାଜକତା ଭିତରେ ଆଣି ପକାଇଛି 
ଯେଉଁଠି ସେହି କର୍ମ ଓ ତା'ର ଆଦର୍ଶସବୁର ନିଜ ଭିତରେ ଓ ପରସ୍ପର 
ଭିତରେ ଭୀଷଣ ସଂଘାତ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ନୈତିକତାର ଆଉ 
ଏପରି କୌଣସି ଭୂମି ନାହିଁ ଯାହା ଉପରେ ସେ ଛିଡ଼ା ହୋଇପାରିବେ, 
ଏପରି କୌଣସି ଆଦର୍ଶ ନାହିଁ ଯାହାକୁ ଧରି ସେ ଚାଲିପାରିବେ, କୌଣସି 
ଅବଲମ୍ବନନ କୌଣସି ଧର୍ମ ନାହିଁ ୫ । ମନୋମୟ ମାନବର କର୍ମପ୍ରବଣ 
ଆତ୍ମା ପାଇଁ ଏହା ସବୁଠୁ ବଡ଼ ସଂକଟ, ସବୁଠୁ ବଡ଼ ବ୍ଯର୍ଥତା ଓ ପରାଜୟ । 
ଏହି ବିଦ୍ରୋହର ସ୍ବରୂପ ଅତି ସହଜ ଓ ସରଳ  ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତି ଦିଗରୁ 
ଭୟ, ଦୟା ଓ ବିତୃଷ୍ଣାର ଭାବ ଦେଖାଦେଇଛି, ପ୍ରାଣର ଦିଗରୁ କର୍ମ ଓ 
ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଯେଉଁସବୁ ସ୍ବୀକୃତି ଓ ପରିଚିତ ଆଦର୍ଶ ଥ୍‌ଲା, ସେସବୁର 
ଉପରୂ ସମସ୍ତ ବିଶ୍ବାସ ଓ ସମସ୍ତ ଆକର୍ଷଣ ଚାଲିଯାଇଛି, ଆବେଗ ଦିଗରୁ 
ସାମାଜିକ ମନୁଷ୍ଯର ସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତିସବୁ - ସ୍ନେହ, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭକ୍ତି ଓ 
ସାଧାରଣ ସୁଖ-ସନ୍ତୋଷ ନିମନ୍ତେ ଇଚ୍ଛା ଆଦି ଉପରେ ନିର୍ମମ କର୍ତବ୍ୟବୋଧର 
ଏକ ପ୍ରଚଣ୍ତ ଆଘାତ ଆସିଛି, ନୈତିକତା ଦିଗରୁ ପାପ ଓ ନରକର ଏକ 
ମୌଳିକ ବୋଧ ଓ ଚରୁଧ୍‌ରପ୍ରଦିଗ୍‌ଧଧ ଭୋଗ ପ୍ରତି ଏକ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନର 
ଭାବ ଆସିଛି, ବ୍ଯବହାରିକ ଦିଗରୁ ଏପରି ଏକ ଧାରଣା ଆସିଛି ଯେ 
କର୍ମର ଆଦର୍ଶ ଏପରି ଏକ ପରିଣତି ଆଡ଼କୁ ନେଇଯାଉଛି ଯେଉଁଥ୍‌ରେ 
କର୍ମର ପ୍ରକୃତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟହି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ। ଏସବୁର ପରିଣାମ ହେଲା 
ଅନ୍ତରର ଏପରି ଏକ ସର୍ବତୋମୁଖୀ ଦୈନ୍ଯ ଯାହାକି ଅର୍ଜନ ଏହି ଭାବରେ 
ବ୍ଯକ୍ତ କରୂଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ସମଗ୍ର ଚେତନ ସତ୍ତା, କେବଳ ଚିନ୍ତା ନୂହେଁ, 
ତାଙ୍କର ପ୍ରାଣ ହୃୁଦୟାବେଗ, କାମନାବାସନା ଆଦି ସବୁକିଛି ଦିଗରୁ ସେ 
ଏକେବାରେ ହତବ୍ରଵି ହୋଇପଡ଼ିଛନ୍ତି ଓ ଧର୍ମର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କଂଣ, କର୍ମର ଯଥାର୍ଥ 
ବିଧାନ କ”ଣ, ତାହା ସେ କେଉଁଠୂ ଖୋଜି ପାଇ ନାହାନ୍ତି। କେବଳ ଏଇଥ୍‌ପାଇଁ 
ସେ ଶିଷ୍ୟ ଭାବରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଛନ୍ତି, ବାସ୍ତବରେ ସେ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି “ମୁଁ ଯାହା ହରାଇଛି ମୋତେ ତାହା ଦିଅ, ଏକ ସତ୍ୟତର 
ବିଧାନ/ କର୍ମର ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ ବିଧାନ ମୋତେ ଦିଅ, ଏକ ମାର୍ଗ ଦେଖାଇ 
ଦିଅ, ଯାହାକୁ ଧରି ମୁଁ ପୁଣି ପ୍ରତ୍ୟୟ ଓ ବିଶ୍ବାସର ସହିତ ଆଗେଇ ଯାଇପାରିବି। 


× ଧର୍ମର ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯାହାକୁ ଧାରଣ କରାଯାଏ ଓ ଯେ ବିଧ୍‌, ଆଦର୍ଶ, ସ୍ବଭାବର 
ନିୟମ, କର୍ମ ଓ ଜୀବନକୁ ଏକତ୍ର ଧାରଣ କରେ। 


ମାନବ ଶିଷ୍ୟ ୩୧ 


ଅର୍ଜୁନଂଜୀବନର ବା ସଂସାରର ରହସ୍ଯ ଜାଣିବାକୁ ଚାହୁଁ ନାହାନ୍ତି ସେ 
ଚାହୁଁଛନ୍ତି କେବଳ ୯ଧର୍ମ” | 

ତଥାପି ଠିକ୍‌ ଏହି ରହସ୍ଯକୁ - ଯାହା ଜାଣିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜନ କୌଣସି 
ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକାଶ କରି ନାହାନ୍ତି - ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଜଣାଇବାକୁ ଚାହାନ୍ତି, ଅନ୍ତତଃପକ୍ଷେ 
ଏକ ଉଚ୍ଚତର ଜୀବନ ଦିଗରେ ନେଇଯିବା ପାଇଁ ସେହି ରହସ୍ଯର ଯେତିକି 
ଞ୍ଚଜାନ ଆବଶ୍ଯକ ସେତିକି ଜ୍ଞାନ ତାଙ୍କୁ ଦେବାକୁ ହେବ। କାରଣ ଭଗବାନ 
ଚାହାନ୍ତି ଅର୍ଜୁନ ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ଛାଡ଼ିଦେଇ କେବଳ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ବ୍ୟାପକ 
ଓ ବୂହତ୍‌ ଧର୍ମକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୁଥ ତାଂ ହେଉଛି ସଚେତନ ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ବାସ କରିବା ଓ ସେହି ଚେତନାରେ ରହି ସମସ୍ତ କର୍ମ କରିବା। 
ତେଣୁ ସାଧାରଣ ଆଦର୍ଶ ଦିଗରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ବିଦ୍ରୋହର ପୂର୍ଣ୍ଣତାକୁ ପରୀଣା 
କରି ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଆତ୍ମାର ଅବସ୍ଥା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟରେ ଉପଦେଶ 
ଦେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ, କିନ୍ତୁ କର୍ମର ବାହ୍ଯ ବିଧାନ ସଂପର୍କରେ କିଛି 
କହିଲେ ନାହିଁ। ସେ ବୁଝାଇଲେ ଯେ ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କୁ ଆତ୍ମାର ସମତା ଲାଭ 
କରିବାକୁ ହେବ, କର୍ମଫଳର ସମସ୍ତ ବାସନା ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ, ପାପ- ପୁଣ୍ୟର 
ବୁଦ୍ଦିଗତ ଧାରଣାର ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠିଯିବାକୁ ହେବ, ମନକୁ ସମାହିତ କରି ଯୋଗଯୁକ୍ତ 
ହୋଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ମନକୁ ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିଷ୍ଠ କରି ରହିବାକୁ 
ହେବ ଓ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ। ଅର୍ଜ୍ଜନ ଏତିକିରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲେ ନାହିଁ, 
ସେ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁଲେ ଆନ୍ତର ଅବସ୍ଥାରେ ଏହି ପରିବର୍ତନ ମନୁଷ୍ଯର 
ବାହ୍ଯ କର୍ମକୁ କିପରି ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିବ; ତାହାର କଥାବାର୍ତା, ତାଂର 
ଗତିବିଧ୍‌ ଓ ଅବସ୍ଥା ଉପରେ ଏହାର ପରିଣାମ କଂଣ ହେବ; ଏହି କର୍ମରତ 
ଜୀବନ୍ତ ମାନବ ସତ୍ତାରେ ଏହା କି ପାର୍ଥିକ୍ଯ ଆଣି ଦେବ” । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାହା କହିଥ୍‌ଲେ କେବଳ ସେହି କଥାକୁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ ଉପରେ 
ନୂହେ। କର୍ମ ପଛରେ ରହିଥ୍‌ବା ଆତ୍ମାର ଅବସ୍ଥା ଉପରେ ଗୁରୁୂତ୍ସ ଦେବା 
ବିଷୟକୁହିଁ ଆଉ ଟିକିଏ ବିଶଦ ଭାବରେ ବୂଝାଇବାକୁ ଲାଗିଲେ। ସେ ବୁଝାଇଲେ 
ଯେ ଏକମାତ୍ର ଯାହା ଆବଶ୍ଯକ ତା” ହେଉଛି ଏକ ନିଷ୍କାମ ସମତାର 
ଅବସ୍ଥାରେ ମନକୂ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ନିବଦ୍ଧ କରିବା। ଅର୍ଜନ ଅଧୀର ଭାବରେ 
କହି ଉଠିଲେ - ସେ ଯେଉଁ ଧର୍ମର ବିଧାନ ଚାହିଁଥ୍‌ଲେ ଏଥୁରେ ତଂ ତାହା 
ନାହିଁ। ବରଂ ଏହା ତ” ପୂରା କର୍ମହୀନତା ବୋଲି ମନେ ହେଉଛି। ଅର୍ଜ୍ଜନ 
ବ୍ୟଗ୍ର ଭାବରେ ପଚାରିଲେ ¬ “ଯଦି ଆପଣ ବୁଦିକୁ କର୍ମଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି 
ମନେ କରୁଥାଂନ୍ତି। ତାଂହେଲେ ଆପଣ ମୋତେ କାହିକି ଏହି ଘୋର କର୍ମରେ 


+ ସିତପୂରଜ୍ଞସ୍ୟ କା ... 


୩୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ନିଯୁକ୍ତ କରୂଛଛି ୨ ଆପଣ ଦୁଇ ଆଡ଼କୁ ଧରି ମିଶ୍ରିତ କଥା କହି ମୋର 
ବୁଦ୍ଧିକୁ ବିମୂଢ଼ କରି ଦେଉଛନ୍ତି, ମୋତେ ନିଶ୍ଚିତ କରି ଗୋଟିଏ କଥା କୁହନ୍ତୁ, 
ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ମୁଁ ଯାହା ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେୟ ତାହା ଲାଭ କରିପାରିବି।”' କର୍ମପରାୟଣ 
ଲୋକ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବିଚାରକୁ ବା ଆନ୍ତର୍ଜୀବନକୁ କେବେ ମୂଲ୍ଯ ଦିଏ ନାହି, 
ଯଦି ତାହା ସେ ଖୋଜୁଥ୍‌ବା ଧର୍ମକୁ ପାଇବା ଦିଗରେ କିଛି ସାହାଯ୍ଯ ନ 
କରେ। ସେ ଖୋଜୁଥାଏ ଏକ ଧର୍ମ, ସଂସାରରେ ରହି କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ 
ଜୀବନର ଏକ ବିଧାନ ବା ଏପରିକି ଆବଶ୍ଯକ ହେଲେ ସଂସାରକୁ ଛାଡ଼ିଯିବା 
ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଏକ ବିଧାନ, କାରଣ ତାହା ମଧ୍ୟ ଏକ ନିଷ୍ପତ୍ତିମୂଳକ କର୍ମ 
ଯାହାକୁ ସେ ବୂଝିପାରେ। କିନ୍ତୁ ସଂସାରରେ ରହି କର୍ମ କରିବ ଅଥଚ ତାହାର 
ଉର୍ଧ୍ଝରେ ରହିବ, ଏହି `ବ୍ଯାମିଶ୍ର” ଓ ଗୋଳମାଳିଆ କଥାର ଅଥଣ୍ଥକୁ ବୁଝିବା 
ଭଳି ଧୈର୍ଯ୍ୟ ତାହାର ନାହି। 

ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କର ବାକି ସମସ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନ ଓ କଥାର ମୂଳରେ ସେହି ଏକ ସ୍ଵଭାବ 
ଓ ଚରିତ୍ର ରହିଛି। ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ କୁହାଗଲା ଯେ ଆତ୍ମସ୍ଥିତର ଅବସ୍ଥା 
ଥରେ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଲାଭ ହେଲେ ତେଣିକି କର୍ମର ବାହ୍ଯ ପରିବର୍ତନର କୌଣସି 
ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ, ନିଜ ସ୍ଵଭାବର ଧର୍ମ ଅନୂସାରେହି କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ, 
ଏପରିକି ଅନ୍ଯର ସ୍ଵଭାବ ଅନୁଯାୟୀ କର୍ମ ତୂଳନାରେ ସେ କର୍ମ ନିକୃଷ୍ଟ 
ଓ ତ୍ରଟିପୂର୍ଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥ୍‌ରେ କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହି। ଅର୍ଜ୍ଜନ 
କିନ୍ତୁ ଏଥୁରେ ବିଚଳିତ ହେଲେ। “ସ୍ଵଭାବ ଅନୂସାରେ କର୍ମ ! ତା”ହେଲେ 
ତାଙ୍କର ଏହି କର୍ମ ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁ ପାପବୋଧ ଆସୁଛି ତାହାର ହେତୁ 
କ”ଣ? ଠିକ୍‌ ଏହି ସ୍ଵଭାବହି କ”ଣ ମନୁଷ୍ଯକୁ ବଳପୂର୍ବକ ଏପରିକି ତାଂର 
ଇଚ୍ଛା ବିରୋଧରେ ପାପ ଓ ଅପରାଧ ପଥରେ ଚଳାଏ ନାହିଁ କି ? ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ବ୍ଯବହାରିକ ବୁଦ୍ଧି ଆହୁରି ବିମୂଢ଼ ହୋଇପଡ଼ିଲା ଯେତେବେଳେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଲେ 
ଯେ ସେ ଏହି ଯୋଗ ପୂରା କାଳରେ ବିବସ୍ବାନଙ୍କୁ କହିଥ୍‌ଲେ କିନ୍ତୁ କାଳର 
ଗତିରେ ତାହା ଲୁପ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଥୁଲା, ବର୍ତମାନ ପୁଣି ଥରେ ସେ ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କ 
ଆଗରେ ସେହି ଯୋଗ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନ କିଛି ବୁଝି ନ 
ପାରି ଏହା କିପରି ସମ୍ଭବ ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ କରି ଏହାର ଅର୍ଥ ବୁଝାଇ ଦେବାକୁ 
ଦାବି କରିବାରୂ ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାର-ତତ୍ତ୍ଵ ଓ ପୃଥୁବୀ ପାଇଁ 
ତା'ର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସଂପର୍କରେ ସେହି ବିଖ୍ୟାତ ବାଣୀ 
କହିଲେ ଯାହାକୁ ପୂନଃ ପୁନଃ ସ୍କରଣ କରାଯାଏ *୫। ପୁଣି ଯେତେବେଳେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କର୍ମ ଓ କର୍ମ-ସନ୍ଯ୍ଯାସଃ ଏ ଦୁଇଟିର ସମନ୍ଧୟ ବିଷୟରେ କହିଲେ 


× ୟଦା ୟଦା ହି ଧର୍ମସ୍ୟ 


ମାନବ ଶିଷ୍ୟ ୩୩ 


ଅର୍ଜୁନ ବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇ ପୁଣି ଥରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ କଲେ ଯେ ଏପରି 
ବ୍ଯାମିଶ୍ଵଟ କଥା ନ କହି ଏକ ନିଶ୍ଚିତ ନିଷ୍ପତ୍ତିମୂଳକ କଥା କହନ୍ତୁ ଯାହାକି 
ତାଙ୍କ ପାଇଁ ସର୍ବୋତ୍ତମ ଓ ଶ୍ରେୟସ୍କର ହେବ। ତାଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଯୋଗ କରିବାକୁ 
କୁହାଯାଉଛି ଯେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନ ସେହି ଯୋଗର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପ ବୂଝିପାରିଲେ, 
ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର କର୍ମପରାୟଣ ସ୍ଵଭାବ, ଯାହାକି ମନର ସଂକଳ୍ପ, ପସନ୍ଦ 
ଓ କାମନା-ବାସନା ଆଦିର ପ୍ରେରଣାରେ କର୍ମ କରିବାରେ ଅଭ୍ଯସ୍ତ, ତାହା 
ଏହି ଯୋଗ ବହୁତ କଠିନ ଜାଣି ଶଙ୍କିତ ହୋଇପଡ଼ିଲା ଏବଂ ସେ ପଚାରିଲେ 
ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଏହି ଯୋଗରେ ଆଗେଇ ଯିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବ ଅଥଚ 
ସଫଳ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ, ତା”ର ଅବସ୍ଥା କଂଣ ହେବ। ସେ କ'ଣ ମାନବୀୟ 
କର୍ମ, ଚିନ୍ତା ଓ ଭାବାବେଗର ଜୀବନ ଯାହାକୁ ବହୁତ ପଛରେ ଛାଡ଼ି ଆସିଛି 
ତାହାକୁ ହରାଇବ ଏବଂ ତା” ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏହି ଯେଉଁ ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି. 
ଲାଭ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛି ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ହରାଇବ ନାହିଁ କି? ଏବଂ ଏ 
ଉଭୟରୁ ବିଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇ ମିଳାଇ ଯାଉଥ୍‌ବା ଛିନ୍ନ ମେଘ ପରି ସେ ଲୋପ 
ପାଇଯିବ ନାହିଁ କି ? 

ଯେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସମସ୍ତ ସଂଶୟ ଓ ଦ୍ରନ୍ଦ୍ରର ସମାଧାନ ହେଲା 
ଏବଂ ସେ ଜାଣିଲେ ଯେ ଭଗବାନହି ହେବେ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଧର୍ମ, କର୍ମ 
ଓ ବିଧାନ, ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ବରଂବାର ସେ ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ ନିଷ୍ପରତ୍ତିମୂଳକ 
ଞ୍ଚାନ ଚାହିଁଛନ୍ତି ଯାହା ତାଙ୍କୁ ବାସ୍ତବତଃ ଏହି ମୂଳ ଉତ୍ସ ଓ ତାଙ୍କର ଭବିଷ୍ଯତ 
କର୍ମର ବିଧାନ ଦିଗରେ ଆଗେଇ ନେଇଯିବ। ସତ୍ତାର ବିଭିନ୍ନ ଅବସ୍ଥା ସଂପର୍କରେ 
ଆମର ଯେଉଁ ସାଧାରଣ ଅନୂଭୂତି ଅଛି ତା” ଭିତରୁ ଆମେ କେଉଁଟିକି 
ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି ବା ଭଗବାନ ବୋଲି ଜାଣିବୁ ? ସଂସାରରେ ଏହି ବ୍ରହ୍ମର ଆତ୍ମଶକ୍ତିର 
କ”ଣ ସବୁ ମହାନ୍‌ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ଯାହା ଭିତର ଦେଇ ଧ୍ୟାନ ଦ୍ବାରା ଏହାକୁ 
ଚିହ୍ନି ହେବ ଓ ଉପଲବ୍ଧି କରିହେବ? ସେ ବର୍ତମାନ ବି କ”ଂଣ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସେହି ଦିବ୍ଯ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖ୍‌ପାରିବେ ନାହିଁ, ଯେକି ପ୍ରକୃତରେ ମାନବର 
ଦେହ-ମନର ଆବରଣ ଭିତର ଦେଇ ତାଙ୍କ ସଙ୍ଗେ କଥା କହୁଛନ୍ତି ? ତାଙ୍କର 
ଶେଷ ପ୍ରଶ୍ନଗୂଡ଼ିକରେ ସେ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଛନ୍ତି କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ ତାଙ୍କୁ ସୃକ୍ଷ୍ଟ 
ଭାବରେ ଯେଉଁ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ କୁହାଯାଉଛି ତା” ଭିତରେ ପ୍ରଭେଦର ସ୍ପଷ୍ଟ 
ରୂପ କଂଣ? ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଞ୍ଚ ଭିତରେ 
ପ୍ରକୃତ ପାର୍ଥକ୍ୟ କଂଣ, ଯାହା ଜାଣିବା ଭାଗବତ ସଂକଳ୍ପ ଦ୍ବାରା ପ୍ରେରିତ 
ହୋଇ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ସାଧନ ପାଇଁ ନିତାନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ। ଏବଂ ଶେଷରେ 
ସେ ସ୍ବଷ୍ଟରୂପେ ଜାଣିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣତ୍ରୟର ବାସ୍ତବ କ୍ରିୟା 
ତା'ର ପରିଣାମ ସଂପର୍କରେ, ଯାହାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ତାଙ୍କୁ କୁହାଯାଉଛି। 


୩୩୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏହିପରି ଜଣେ ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ଗୀତାର ଗୁରୁ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି। 
ଅହଂଭାବ ସହ କର୍ମ କରୁ କରୁ ଶିଷ୍ୟ ଏପରି ଏକ ମାନସିକ ଅବସ୍ଥାରେ 
ପହଞ୍ଚଛତ୍ରି ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟର ସାଧାରଣ ଅହଂଗତ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନର. 
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ସମସ୍ତ ମାନସିକ, ନୈତିକ ଓ ଭାବଗତ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସବୁ ତାଙ୍କ ଆଗରେ 
ହଠାତ୍‌ ଅର୍ଥହୀନ ହୋଇପଡ଼ିଛି ଏପରି ଏକ ମହୁର୍ଭରେ ଦିବ୍ୟଗୁରୂ ତାଙ୍କୁ . 
ଧରିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଏହି ନିମ୍ନତର ଜୀବନରୁ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ଚେତନାକୁ 
ଉଠାଇ ନେବାକ ଚାହୁଁଛନ୍ତି। କର୍ମ ପ୍ରତି ଏକ ଅଜ୍ଜାନମୟ ଆସକ୍ତିରୂ ` ଏପରି 
ଏକ ଅବସ୍ଥାକୁ ଉଠାଇନେବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଯାହା କର୍ମର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ଅଥଚ ଯାହା 
ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଜନ୍ମଦିଏ ଓ ନିୟମିତ କରେ, ସେ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ତାଙ୍କୁ ଉଠାଇ 
ନେବାକୁ ଅହଂ ଭିତରୁ ଆତ୍ମା ଭିତରକୁ ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଦେହଗତ ଜୀବନ 
ଭିତରୂ ମନର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ଥୁବା ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରକୃତି ଭିତରକୁକୁ ଯାହାକି ଭାଗବତ 
ସ୍ଥିତି ବା ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତ। ତା” ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମଧ୍ୟ ଶିଷ୍ଯଙ୍କୁ ସେ ସେହି 
ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି, ଯାହା ଶିଷ୍ୟ ଖୋଜିଥ୍‌ଲେ ନିଜର ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଚାଳନା 
ଦ୍ବାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ-- ତାହା ହେଲା ଜୀବନ ଓ କର୍ମ ନିମନ୍ତେ ଏକ 
ନୂତନ ବିଧାନ ଯାହାକି ଅନ୍ତହୀନ ବିରୋଧ, ସଂଘର୍ଷ, ବିମୂଢ଼ତା ଓ ଅନିଶ୍ଚିତତାରେ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ସାଧାରଣ ମାନବ-ଜୀବନର ସୀମିତ ବିଧାନର ବହୁ ଭର୍ତ୍ଧରେ, 
ତାହା ଏପରି ଏକ ଉଚ୍ଚତର ବିଧାନ ଯାହା ଦ୍ବାରା ଆତ୍ମା କର୍ମବନ୍ଧନରୁ 
ମୁକ୍ତ ହେବ ଅଥଚ ନିଜ ଦିବ୍ୟ ସତ୍ତାର ବିପୁଳ ମୁକ୍ତିରେ ରହି ଶକ୍ତି ଓ 
ସାମର୍ଥ୍ୟର ସହିତ କର୍ମ କରିପାରିବ ଓ ବିଜୟଲାଭ କରିପାରିବ। କାରଣ 
କର୍ମ କରିବାକୁହିଁ ହେବ, ବିଶ୍ଵଜଗତକୁ ତାଂର ଗତିଚକ୍ର ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାକୁହି 
ହେବ, ତେଣୁ ମାନବ ଆତ୍ମା ଯେଉଁ କର୍ମ କରିବାକୁ ଏଠାକୁ ଆସିଛି ଆଜ୍ଞାନବଶତଃ 
ସେଥ୍‌ପ୍ରତି ପୃଷ୍ଠଂପ୍ରଦର୍ଶନ କଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ। ଗୀତାର ସମସ୍ତ ଶିକ୍ଷା ତାଂର 


ବ୍ୟାପକ ପରିକ୍ରମାରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ତିନୋଟି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପୂରଣ ଦିଗରେ ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ 
ଓ ପରିଚାଳିତ। 


୪ 


ଉପଦେଶର ସାରମର୍ମ 


ଗୀତାର ଦିବ୍ୟ ଗୁରୁଙ୍କ ଜାଣିଲୁ, ମାନବ-ଶିଷ୍ଯଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ଲୁଥ ବର୍ତମାନ 
ବାକି ରହିଛି ଗୀତା-ଶିକ୍ଷା ସଂପର୍କରେ ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଧାରଣା କରିବା। ଏକ 
ସ୍ପଷ୍ତ ଧାରଣା ଆବଶ୍ଯକ, ଯାହାକି ମୂଳ-ଶିକ୍ଷା ଉପରେ, ଶିକ୍ଷାର ସାରମର୍ମ 
ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥ୍ବ, କାରଣ ଗୀତାର ସମୃଦ୍ଧ ଓ ବହୁମୁଖୀ ଚିନ୍ତାଧାରା, 
ଆଧ୍ୟାମ୍ିକ ଜୀବନର ନାନା ବିଭାବ ଉପରେ ଏହାର ସମନ୍ଧୟକାରୀ ଦୃଷ୍ଟି 
ଏବଂ ଏହାର ଯୁକ୍ତିର ବେଗମୟ ଚକ୍ରାକାର ଗତି ଯୋଗୁଁ ଅନେକ ସମୟରେ 


= 


ଲୋକେ ପକ୍ଷପାତ ବୁଦ୍ଧି ନେଇ ଏହାର ଶିକ୍ଷାକୁ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ରଠାରୁ ମଧ୍ଯ 


 - ୦ 


ଅଧୁକ ଭାବରେ ଭ୍ରାନ୍ତ, ଏକପକ୍ଷୀୟ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରନ୍ତି। ଆଜ୍ଞାନ ବା ଅର୍ଷଜ୍ତାନ 
ସହ କୌଣସି ତଥ୍ୟ, ଶବ୍ଦ ବା ଧାରଣାକୁ ତାଂର ପ୍ରକୃତ ଅଭିପ୍ରେତ ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟରୁ 
ଅଲଗା କରି ନେଇ ତାହାକୁ ନିଜର ପୂର୍ବକନ୍ରିତ ଧାରଣା, ମତାମତ ବା 
ପସନ୍ଦ ଅନୁଯାୟୀ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହ ଖାପ ଖୁଆଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା 


ବିଭ୍ରାନ୍ତିର ଏକ ପ୍ରଧାନ ଉତ୍ସ ବୋଲି ଭାରତର ନୈୟାୟିକମାନେ ମନେ କରୁଥ୍ଲେ। 


ଏହା ଏପରି ଏକ ବିଭ୍ରାନ୍ତି ଯାହା କବଳରୂ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ସବୁଠାରୁ 
ସାବଧାନୀ ଭାବୁକ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ କଷ୍ଟକର ହୋଇଥାଏ। କାରଣ ମଣିଷର 
ଯୁକ୍ତିଂବୂହି ଏ ସଂପର୍କରେ ନିଜ ଉପରେ ସର୍ବଦା ସତର୍କ ଦୃଷ୍ଟି ରଖ୍‌ବାକୁ 
ଅସମର୍ଥ ହୋଇଥାଏ; ଏହାର ସ୍ଵଭାବ ହେଲା କୌଣସି ଏକତରଫା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ, 
ଧାରଣା ବା ନୀତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ତାର ପକ୍ଷ ସମର୍ଥନ କରିବା ଏବଂ 
ତାକୁହିଁ ସମସ୍ତ ସତ୍ୟର ଚାବିକାଠି ବୋଲି ପ୍ରତିପନ୍ନ କରିବା ଏବଂ ଏହି 
ପ୍ରବଞ୍ଚନାକୁ ପରିବଛ୍ଚିତ କରିବା ପାଇଁ ଏହାର ଏପରି ଅପାର ଶକ୍ତି ରହିଛି 
ଯେ ନିଜର କ୍ରିୟା ଭିତରେ ତାଂର ଏହି ପ୍ରିୟ ଓ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ଦୂର୍ବଳତାଟିକୁ 
ଲୁଚାଇବା ଦିଗରେ ସେ ବେଶ୍‌ ସଫଳ ହୋଇପାରେ। ଗୀତା ସଂପର୍କରେ 
ଏହି ପ୍ରକାର ଭୂଲ୍‌ ହେବା ଅତି ସହଜ, କାରଣ ଏହାର କୌଣସି ଗୋଟିଏ 
ଦିଗକୁ ନେଇ ତା' ଉପରେ ଅତ୍ଯଧ୍‌କ ଜୋର୍‌ ଦେଇ ବା ଏହାର କୌଣସି 
ବିଶିଷ୍ଠ ଓ ବଳିଷ୍ଠ ଅଂଶକୁ ନେଇ କେବଳ ତାହାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଦେଇ, ଅଷ୍ଟାଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ବାକି ସମସ୍ତ ଅଂଶକୁ ପନ୍ଥକୁ ଠେଲି ଦେବା ବା ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଗୌଣ 


୩୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବା ମାତ୍ର ସହକାରୀ ସ୍ଥାନ ଦେଇ ଗୀତାକୁ ଆମ ନିଜର ସିଜ୍ଧାନ୍ତ ବା 
ମତବାଦର ପରିପୋଷକ ରୂପେ ପ୍ରତିପନ୍ନ କରିବା ବେଶ୍‌ ସହଜ । 

ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତସ୍ୂରୂପ ଏପରି ଲୋକ ଅଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରତିପନ୍ନ କରିବାକୁ 
ଚାହାନ୍ତି ଯେ ଗୀତା ଆଦୌ କର୍ମର ଶିକ୍ଷାଦିଏ ନାହି, ବରଂ ଶିକ୍ଷାଦିଏ ଜୀବନ 
ଓ କର୍ମକୂ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଦିଗରେ ପ୍ରସ୍ତୁତିର ଏକ ସାଧନା ବିଷୟରେ; 
ଶାସ୍ତ୍ରନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ କୌଣସି କର୍ମ ବା ହାତ ପାଖରେ ଯେଉଁ କାମ ପଡ଼ିଲା ତାହାକୁ 
ଉଦାସୀନ ଭାବରେ ସଂପନ୍ନ କରିବା ହେଉଛି ଏ ଦିଗରେ ସାଧନାର ପ୍ରଣାଳୀ 
କିନ୍ତୁ ଏକମାତ୍ର ଯଥାର୍ଥ କକ୍ଷ୍ଯ ହେଲା ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ସନ୍ନ୍ଯାସ। ଗୀତାରୁ 
ବାଛି ବାଛି ଶ୍ଳୋକ ଉଦ୍ଧୁତକରି ନିଜର ଯୁକ୍ତି ସମର୍ଥନରେ କେତେକ ସ୍ଥାନ 
ଉପରେ ଅଧୁକ ଜୋର୍‌ ଦେଇ ଏହି ପ୍ରକାର ପ୍ରତିପନ୍ନ କରିବା ବେଶ୍‌ ସହଜ, 
ବିଶେଷ କରି ଯଦି ଆମେ ଗୀତାରେ ସନ୍ଧ୍ଯାସ ଶବ୍ଦ ଯେଉଁ ବିଶିଷ୍ଟ ରୀତିରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି ସେଥ୍‌ପ୍ରତି ଆଖ୍‌ବୁଜି ଦେଉ। କିନ୍ତୁ ଏପରି ମତକୁ 
କେବେହେଲେ ସମର୍ଥନ କରିହେବ ନାହିଁ ଯଦି ନିରପେକ୍ଷ ଭାବରେ ଆମେ 
ଦେଖୁ ଯେ ଗୀତା ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବାରଂବାର କହୁଛି ଯେ କର୍ମହୀନତା 
ଅପେକ୍ଷା କର୍ମହି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ସର୍ବୋତ୍ତମ ଯାହା କରଣୀୟ ତା” ହେଲା 
ସମତା ଦ୍ରାରା ବାସନାର ଆନ୍ତର ପରିହାର ଏବଂ ସମସ୍ତ କର୍ମ ପରମ 
ପୂରୂଷଙ୍କ ଅର୍ପଣ । 

ଆହୁରି କେତେକେ କହନ୍ତି ଯେ ଭକ୍ତି-ତତ୍୍ହି ହେଲା ଗୀତାର ସମଗ୍ର 
ଶିକ୍ଷାଃ ସେମାନେ ଗୀତାର ଅଦ୍ଧୈତ ଉପାଦାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ 
ସର୍ବଭୂତର ଏକ ଅଖଣ୍ଡ ଆତ୍ମାରେ ଶାନ୍ତ ଭାବରେ ନିବାସ କରିବାକୁ ଗୀତାରେ 
ଯେଉଁ ଉଚ୍ଚସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି ତାହାକୁ ପଛକୁ ପକାଇ ଦିଅନ୍ତି। ଅବଶ୍ଯ ଏହା 
ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ ଗୀତା ଭକ୍ତି ଉପରେ ଯେଉଁ ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି, ଭଗବାନଙ୍କର 
ଭଶ୍ଵର ଓ ପୂରୂଷ ବିଭାବ ଉପରେ ଯେଉଁ ଗୁରୂତ୍ସ ଦେଇଛି, ଏବଂ ଏହାର 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ତତ୍ତ୍ଵ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କି ଏହା ଭଗବାନଙ୍କୁ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ଉଭୟଙ୍କଠାରୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପରମ ପୂରୂଷ ବୋଲି ଓ ଜଗତ ସହ ତାଙ୍କର ବିଶେଷ ସଂପର୍କ 
ଦ୍ବାରା ଭଶ୍ବରରୂପେ ବିଦିତ ବୋଲି ଯେପରି ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିଛି - ଏହିଗୁଡ଼ିକହିଁ 
ହେଲା ଗୀତାର ସବୁଦୂ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଂଶ ଓ ଏହାର ସବୁଠୁ ଗୁରୁତ୍ସପୂର୍ଣ୍ 
ଉପାଦାନ। ତଥାପି ଏହି ଲଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ଆତ୍ମା ଯାହାଙ୍କ ଭିତରେ 
ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନର ପରିସମାପ୍ତି ହୁଏ, ସେହିଁ ଯଜ୍ଞର ଭଶ୍ନର, ସମସ୍ତ କର୍ମ ଯାହାଙ୍କ 
ଅଭିମୁଖରେ ପ୍ରଧାବିତ, ସେହି ପ୍ରେମର ପ୍ରଭୁ ଯାହାଙ୍କ ସନ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ଭକ୍ତ 


ହୃଦୟର ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାନ-- ଗୀତା ଏହିସବୁ ଭାବର ମଧ୍ଯରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ 
ରକ୍ଷା କରିଛି, କେତେବେଳେ ଞ୍ଞାନ ଉପରେ ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି ତ' କେତେବେଳେ 


ଉପଦେଶର ସାରମର୍ମ ୩୭ 


କର୍ମ ଉପରେ, କେତେବେଳେ ପୁଣି ଭକ୍ତି ଉପରେ, କିନ୍ତୁ ଏହା କରିଛି 


ଉପସ୍ଥିତ ପ୍ରସଙ୍ଗ ବା ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, ଗୋଟିକଠାରୁ 
ଅନ୍ୟଟିର ଶ୍ରେଷ୍ଠତା ବା ନ୍ୟୁନତା ଦେଖାଇବା. ପାଇଁ ନୁହେଁ। ଯେଉଁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ, ଭକ୍ତି ଏହି ତିନୋଟିଯାକର ଲକ୍ଷ୍ୟ ମିଳି ଏକ ହୋଇଯାଇଛି 
ସେହି ପରମପୁରୁଷ, ପୁରୁଷୋଭମ | 

କିନ୍ତୁ ବର୍ତମାନ ସମୟରେ ଯେବେଠାରୁ ଆଧୁନିକ ମନ ଗୀତାକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରିବାକୁ ଓ ତାହା ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲା, ସେହି 
ସମୟରୂ ଜ୍ଞାନ ଓ ଭକ୍ତିର ଉପାଦାନକୁ ଗୌଣ ସ୍ଥାନ ଦେଇ କର୍ମ ଉପରେ 
ଗୀତାର ଗୁରୂତ୍ଵକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ଏହାକୁ କେବଳ କର୍ମଯୋଗର ଏକ ଶାସ୍ତ୍ର 
ବୋଲି, କର୍ମପଥରେ ବାଟ କଢ଼ାଇ ନେଉଥ୍‌ବା ଏକ ଆଲୋକ ଓ କର୍ମର 
ଏକ ଉପଦେଶ ବୋଲି ପ୍ରତିପନ୍ନ କରିବାକୁ ଏକ ଝୁଙ୍କ ଦେଖାଗଲା। ଅବଶ୍ଯ 
ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ ଗୀତା ନିଶ୍ଚିତରୂପେ କର୍ମର ଏକ ଉପଦେଶ କିନ୍ତୁ 
ତାହା ଏପରି କର୍ମ ଯାହା ଜ୍ଞାନରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଉପଲନ୍ଥି ଓ ନୀରବ 
ପ୍ରଶାନ୍ତିରେହି ସାର୍ଥକ ହୂଏ, ତାହା ଏପରି ଏକ କର୍ମ ଯାହା ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରଣୋଦିତ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର ସମଗ୍ର ସତ୍ତାକୁ ପ୍ରଥମେ ପରମଙ୍କ 
ହସ୍ତରେ ସଚେତ ଭାବରେ ସମର୍ପଣ କରେ ଓ ପରେ ତାଙ୍କ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ 
ପ୍ରବିଷ୍ଟ ଙହୂଏ। ଆଧୁନିକ ମନ କର୍ମ କହିଲେ ଯାହା ବୁଝେ ଏହା ସେହି 
କର୍ମର ଉପଦେଶ ନୂହେଁ, ଏହା ସେହିସବୁ କର୍ମ ନୁହେଁ ଯେଉଁ କର୍ମ ପଛରେ 
ଅହଂଗତ ଭାବ, ପରୋପକାର ଭାବର ପ୍ରେରଣା ରହିଛି; ବ୍ଯକ୍ତିଗତ, ସାମାଜିକ 
ବା ମାନସିକ ନାନା ନୀତି ଓ ଆଦର୍ଶର ପ୍ରେରଣା ରହିଛି, ଅଥଚ ଆଧୁନିକ 
ବ୍ଯାଖ୍ୟାକାରମାନେ ଗୀତାର ଏହି ବ୍ଯାଖ୍ଯାହି କରନ୍ତି। ଅନେକ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ଯକ୍ତି 
କ୍ରମାଗତ ଭାବରେ କହିଆସୁଛନ୍ତି ଯେ ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାରେ 
ସାଧାରଣତଃ ଯେଉଁ ବୈରାଗ୍ଯ ଓ ନିବୂତ୍ତିମୟ ଶାନ୍ତିମାର୍ଗର ଧାରା ରହିଥ୍‌ଲା, 
ଗୀତା ତାହାର ବିରୋଧ କରି ସ୍ବଷ୍ଟଭାବରେ ଜଗତରେ କର୍ମର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ସ ଘୋଷଣା 
କରୁଛି, ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ଯସାଧନର ଆଦର୍ଶ ଉପରେ ଏପରିକି ପୂରାପୂରି 
ଆଧୁନିକ ସମାଜସେବାର ଆଦର୍ଶ ଉପରେ ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି। ଏସବୁ ସଂପର୍କରେ 
ମୁଁ କେବଳ ଏହି ଉତ୍ତର ଦେଇପାରେ ଯେ ଗୀତା ଏପରି ଶିକ୍ଷା ଦେଉ 
ନାହିଁ„ ଏହା ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଏପରିକି ଗଭୀରକୁ ନ ଯାଇ କେବଳ ଉପର 
ଅର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଗୀତାର ଅର୍ଥ ଏହା ନୁହେଁ। ଏହା କେବଳ 
ଏକ ଆଧୁନିକ ମନର ବୁଝିବାର ଭୁଲ୍‌, ଇଉରୋପୀୟ ବା ପାଶ୍ଚାତ୍ୟଭାବସଂପନ୍ନ 
ଏକ ଆଧୁନିକ ବ୍ରୁଵି ନେଇ ଗୀତାପରି ଏକ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ, ପୂରାପୂରି ଏକ 
ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ଭାରତୀୟ ଗ୍ରନ୍ଥକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଏହା ଏକ ବ୍ଯର୍ଥ ଚେଷ୍ଟା। 


୩୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଗୀତା ଯାହା ଶିକ୍ଷା ଦିଏ ତାହା ମାନୂଷୀ କର୍ମ ନୂହେଁ ଦିବ୍ୟକର୍ମ, ସାମାଜିକ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନୁହେଁ, କର୍ତବ୍ୟ ଓ ଆଚରଣର ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଆଦର୍ଶ 
ତ୍ଯାଗ କରି ଆମ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟଦେଇ କ୍ରିୟା କରୁଥ୍‌ବା ଭଗବତ୍‌ ଇଚ୍ଛାର 
ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ସଂପାଦନ, ସମାଜସେବାର କର୍ମ ନୂହେଁ, ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ଭଶ୍ଵରନିଷ୍ଠା 
ମହାମାନବ ଦ୍ବାରା ଆଚରିତ କର୍ମ ଯାହା ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଭାବରେ ସାରା ପୃଥ୍ବୀ 
ପାଇଁ କରାଯାଇ ଥାଏ ଓ ମନୁଷ୍ଯ ତଥା ପ୍ରକୃତିର ପଶ୍ଚାତରେ ସର୍ବଦା 
ବିଦ୍ୟମାନ ପରମଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଞରୂପେ ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ ହୋଇଥାଏ । 

ଅନ୍ୟ କଥାରେ କହିଲେ ଗୀତା ବ୍ୟବହାରିକ ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ବା ଆଚାର- ଶାସ୍ତ୍ରର 
ଏକ ଗ୍ରନ୍ଥ ନୂହେଁ। ଏହା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜୀବନର ଏକ ଗ୍ରନ୍ଥ। ଆଧୁନିକ ମନ 
କହିଲେ ବର୍ଭମାନ ଇଉରୋପୀୟ ମନ ବୋଲିହିଁ ବୁଝିବାକୁ ହେବ, ଯାହାକି 
ନିଜର ମୂଳ ଗ୍ରୀସ୍‌ ରୋମୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଉଚ୍ଚତମ ଆଦର୍ଶବାଦକୁ ଯେ ଛାଡ଼ିଦେଇଛି 
ଖାଲି ସେତିକି ନୂହେଁ, ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ଭକ୍ତିବାଦକୁ ବି ଏହା ପରିତ୍ଯାଗ 
କରିଛି। ଏସବୁର ସ୍ଥାନରେ ଏହା ଆଣିଦେଇଛି ଏକ ବ୍ଯବହାରିକ ଆଦର୍ଶବାଦ 
ଓ ସମାଜ ସେବା, ଦେଶସେବା ଓ ମାନବ-ସେବାର ଏକ ନିଷ୍ଠା। ଏହା 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପୂରା ଛାଡ଼ିଦେଇଛି ବା କେବଳ ରବିବାର ଛୁଟିରେ ଗିର୍ଜା ଯିବା 
ଭିତରେହିଁ ରଖୁଛି ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଆସନରେ ଏହା ମାନଦକୁ ବସାଇଛି 
ଦେବତାରୂପରେ ଏବଂ ସମାଜକୁ କରିଛି ତାହାର ପୂଜାର ବିଗ୍ରହ। ଅତି ବେଶିରେ 
ଏହା ଏକ ବାସ୍ତବବାଦୀ, ନୈତିକ, ସାମାଜିକ, ବ୍ଯବହାରିକ ପରୋପକାରୀ 
ଓ ଜନହିତକାରୀ ଆଦର୍ଶ। ଏଗୁଡ଼ିକ ଖୁବ୍‌ ଭଲ, ବିଶେଷ କରି ବର୍ଭମାନ 
ଯୁଗରେ ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ, ଭଗବତ୍‌ ଇଚ୍ଛାର ଏହା ଏକ ଅଂଶ, ତାଂ 
ନ ହେଲେ ମାନବସମାଜରେ ଏହା ଏତେ ବିସ୍ତାର ଲାଭ କରି ନ ଥାଂଟ୍ତା। 
ଆଉ ମଧ୍ଯ ଏପରି କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ ଯେ ଦିବ୍ୟମାନବ, ଯେଉଁ ମାନବ 
ବହ୍ନଚେତନାରେ ଓ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାରେ ନିତ୍ଯ ବାସ କରୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର କର୍ମରେ 
ଏସବୁ ବିଷୟର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ନାହିଁ। ତାଙ୍କ କର୍ମରେ ନିଶ୍ଚୟ ଏସବୁ ସ୍ଥାନ 
ପାଇବ ଯଦି ତାହାହିଁ ସେ ଯୁଗର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧର୍ମଃ ଯୁଗଧର୍ମ ହୋଇଥାଏ, 
ଏହା ଅପେକ୍ଷା ଯଦି ଆଉ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର କିଛି ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାକୁ 
ନ ଥାଏ ବା କୌଣସି ଆମୂଳ ରୂପାନ୍ତରର ପ୍ରଶ୍ନ ନ ଥାଏ। କାରଣ ସେହି 
ବ୍ଯକ୍ତିହି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯାହାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ଓ ଆଚରଣକୁ ଅନ୍ୟମାନେ ଅନୁସରଣ 
କରନ୍ତି, ଦିବ୍ଯଗୁରୂ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏହାହିଁ ବୁଝାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ବସ୍ତପୃତଃ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଅର୍ଜଜନଙ୍ଗୁ ତାଙ୍କ ଯୁଗର ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଆଦର୍ଶ ଓ ଯୁଗର ସଂସ୍କୃତି ଅନୁସାରେ 
ଚଳିବା ପାଇଁ ଓ ଆଚରଣ କରିବା ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଥ୍‌ଲେ, କିନ୍ତୁ କହିଥ୍‌ଲେ 
ସେ ଯେପରି ତାହା କରତଚି ଜ୍ଞାନର ସହିତ, ତାହା ପଶ୍ଚାତରେ ରହିଥ୍୍‌ବା 


ଉପଦେଶର ସାରମର୍ମ ୩୯ 


ସତ୍ୟର ବୋଧ ସହିତ, ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ପରି ନୁହେଁ ଯେଉଁମାନେ କେବଳ 
ବାହ୍ୟ ଧର୍ମ ଓ ବିଧାନ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି। 

କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ପ୍ରଣିଧାନର ବିଷୟ ହେଉଛି ଏହି ଯେ ଆଧୁନିକ ମନ 
ଏହାର ବାସ୍ତବ ପ୍ରେରଣାରୂ ଦୁଇଟି ପ୍ରଧାନ ବିଷୟକୂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ ବା 
ଶାଶ୍ଵତଙ୍କୁ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକତା ବା ଦିବ୍ଯ ଆତ୍ମସ୍ଥିତିକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ଦେଇଛି, 
କିନ୍ତୁ ଏହାହିଁ ହେଲା ଗୀତାର ମୁଖ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵ। ଏହି ଆଧୁନିକ ମନ କେବଳ 
ମାନବତା ମଧ୍ୟଯରେହିଁ ବାସକରେ କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଚାହେଁ ଆମେ ଯେପରି ବାସ 
କରୁ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯଦିଓ ଜଗତ ପାଇଁହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, 
ଆଧୁନିକ ମଣିଷ ବାସକରେ ନିଜ ପ୍ରାଣରେ, ହୃଦୟ ଓ ବୁଦିରେ କିନ୍ତୁ ଗୀତା 
ଚାହେଁ ଆମେ ଯେପରି ବାସକରୁ ଆତ୍ମାରେ, ଆଧୁନିକ ମଣିଷ ବାସକରେ 
କ୍ଷରପୁରୂଷରେ ଯେ ସର୍ବଭୂତ ହୋଇଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଚାହେଁ ଆମେ ଯେପରି 
ଅକ୍ଷର ଓ ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବି ବାସ କରୁ, ଆଧୁନିକ ମନ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
କାଳର ପ୍ରବାହରେ ବାସ କରେ କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଚାହେଁ ଆମେ ଯେପରି ବାସ 
କରୁ ଚିରନ୍ତନ ଶାଶ୍ବତରେ। ଯଦିବା ଗୀତାର ଏହିସବୁ ଉର୍ଦ୍ବୃତର ବିଷୟ ଆଧୁନିକ 
ମନରେ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ କିଛି କିଛି ଆସିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରେ ତେବେ 
ଆମେ ତାହାକୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ମାନବ ଓ ମାନବସମାଜର ସେବାରେ ଲଗାଇବାକୁ 
ଉଦ୍ଯତ ହୋଇପଡ଼ୁ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଓ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତା ତାହାର ନିଜସ୍ଵ ସତ୍ଯରେ 
ବିରାଜମାନ, ସେ କାହାର ବଶବର୍ତୀ ନୂହନ୍ତି। କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଆମର ଅଧସ୍ତନ 
ସତ୍ତାକୁ ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ତା ନିମନ୍ତେ ରହିବା ପାଇଁ ଶିଖୁବାକୁ ହେବ, ଯାହା 
ଫଳରେ ଉର୍ଦ୍ଧିତର ସତ୍ତା ମଧ୍ଯ ସଚେତ ଭାବରେ ନିମ୍ନତର ସତ୍ତା ପାଇଁ 
ବିଦ୍ୟମାନ ରହେ, ତାହାକୁ ଅଧ୍‌କରୁ ଅଧୁକ ନିଜର ଉଚ୍ଚତା ଆଡ଼କୁ ଉଠେଇ 
ନେବା ପାଇଁ। 

ତେଣୁ ଆଜିର ମନୋବୃତ୍ତି ନେଇ ଗୀତାର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବା ଏବଂ 
ନିଃସ୍ବାର୍ଥ କର୍ଭବ୍ୟପାଳନହିଁ ଗୀତାର ଚରମ ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଧାନ ଓ ଶିକ୍ଷା 
ବୋଲି ଜୋର୍‌ ଜବରଦସ୍ତି ପ୍ରତିପନ୍ନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ନିହାତି ଭୂଲ୍‌। 


ଯା ୩୫ ୩୫୍‌ 


ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରସଙ୍ଗ ବିଷୟରେ ଗୀତା ଆଲୋଚନା କରିଛି ସେ 
ସଂପର୍କରେ ସାମାନ୍ୟ ବିଚାର କଲେ ବି ବୁଝାଯିବ ଯେ ଏହା କେବେହେଲେ 
ଗୀତାର ଅର୍ଥ ହୋଇ ନ ପାରେ। କାରଣ ଗୀତା ଶିକ୍ଷାର ସମଗ୍ର ବିଷୟ, 
ଏହାର ସମଗ୍ର ଉପଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଯେଉଁଥ୍‌ରୁ ଏହାର ଭଭବ, ଯାହା ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ 
ଦିବ୍ୟଗୁରୁଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା ପାଇଁ ବାଧ୍ଯ କରିଛି, ସେସବୁ ହେଉଛି କର୍ଭବ୍ଯୟ 
ସଂପର୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଧାରଣାର ଏକ ଜଟିଳ ସଂଘର୍ଷ ଓ ପାରସ୍ପରିକ ବିରୋଧ, 
ଯାହାକି ଶେଷରେ ଏପରି ଏକ ଅବସ୍ଥାକୁ ନେଇଯାଉଛି ଯେଉଁଠି କି ମଣିଷର 


୪୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମନ ଛିଡ଼ା କରାଇଥ୍ରବା ସମସ୍ତ ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ ସୌଧ ଭାଙ୍ଗି ଧୂଳିସାତ୍‌ 
ହୋଇଯାଉଛି। ମଣିଷ ଜୀବନରେ ଅନେକ ସମୟରେ ନାନା ଧରଣର ସଂଘର୍ଷ 
ଦେଖାଦିଏ, ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ ଗାହଁସ୍ଥ୍ୟ କର୍ଭବ୍ୟ ସହିତ ଦେଶପ୍ରେମର ଆହ୍ଲାନର 
ସଂଘର୍ଷ ବା ଦେଶର ଦାବି ସହିତ ମାନବସମାଜର କଲ୍ଯାଣ ବା କୌଣସି 
ବୃହତ୍ତର ନୈତିକ ଓ ଧାର୍ମିକ କର୍ତବ୍ୟର ସଂଘର୍ଷ। ଏକ ଆନ୍ତର ସମସ୍ଯା 
ମଧ୍ଯ ଉଠିପାରେ, ବୁଦ୍ଧଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେପରି ହୋଇଥ୍‌ଲା, ଯେତେବେଳେ 
କି ଅନ୍ତରର ଦିବ୍ଯ ଆହ୍ବାନକୁ ଅନୁସରଣ କରିବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର 
କର୍ତବ୍ୟକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ିପାରେ, ସେସବ୍ରକୁ ପଦଦଳିତ କରି ଫିସିଂ 
ଫୋପାଡ଼ି ଦେବା ଆବଶ୍ଯକ ହୋଇପାରେ। ମୁଁ କେବେ ଭାବି ପାରିବି ନାହିଁ 
ଯେ ଗୀତା ଏପରି ଏକ ଆନ୍ତର ପରିସ୍ଥିତିର ସମାଧାନ କରିବା ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ 
କହିବ ତାଙ୍କର ପତ୍ନୀ ଓ ପିତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଫେରିଯାଇ ଶାକ୍ଯ ରାଜ୍ୟର 
ସିଂହାସନରେ ବସିବା ପାଇଁ ବା ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କହିବ କୌଣସି ଏକ ଗ୍ରାମ 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ପଣ୍ତିତ ହୋଇ ଅନାସକ୍ତ ଭାବରେ ଛୋଟ ଛୋଟ ପିଲାମାନଙ୍କୁ 
ପାଠ ପଢ଼ାଇବା ପାଇଁ ବା ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କୁ କହିବ ତାଙ୍କ ପରିବାର ପ୍ରତିପୋଷଣ 
ପାଇଁ ଅନାସକ୍ତ ଭାବରେ ଡାକ୍ତରୀ ଓ ଓକିଲାତି ବା ସାଂବାଦିକତା କରିବା 
ପାଇଁ। ଗୀତା ନିଃସ୍ବାର୍ଥ କର୍ଭବ୍ୟ ପାଳନର ଶିକ୍ଷା ଦିଏ ନାହିଁ, ଗୀତା ଶିକ୍ଷା 
ଦିଏ ଦିବ୍ଯ ଜୀବନ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ, ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ପରିତ୍ଯାଗ କରି 
(ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ୟଜଳ୍ୟା। ଏକ ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣ ନେବା ପାଇଁ, 
ଆଉ ବୃଦ୍ଧ, ରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଦିବ୍ଯ କର୍ମାବଳୀ ଗୀତାର ଏହି 
ଉପଦେଶ ସହିତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରଖ୍‌ଛି। ଯଦିଓ ଗ୍ରୀତା _ଅକର୍ମଠାରୁ 


କର୍ମକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି କହିଛି ତଥାପି କର୍ମ-ସନ୍ନ୍ୟାସକୁ ଏହା ନିଷେଧ କରି 


ନାହିଁ ବରଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଦିଗରେ ଏହାକୁ ଏକ ପଥରୂପେ ସ୍ବୀକାର କରିଛି। 


ମେ ଜ୍‌୍‌ା( ସସ ୯ ୩୩୦୩) ସା 
£ . 


_--¬-----.- ¬ --- +.  -- ¬ 


ଯଦି କର୍ମଃ ଜୀବନ ଓ ସମସ୍ତ କର୍ରବ୍ୟ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଦ୍ରାରାହିଁ କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାଭ କରାଯ଼ାଇପାରିବ ଓ ଯଦି ଆମ ଭିତରେ ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଦୃଢ଼ 
ଆହ୍ଲାନ ଆସିଥାଏ, ତାଂହେଲେ ସେସବୁକୁ ନିଶ୍ଚୟହିଁ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ, 
ଅନ୍ୟ ଉପାୟ ନାହିଁ, ସବ କର୍ମ ଚ୍ରଲିକ୍ର ଯାଉ ସେଥ୍‌ରେ କିଛି ଯାଏ ଆସେ 
ନାହିଁ। ଭଗବାନଙ୍କର ଆହ୍ଲାନହିଁ ଅଲଂଘ୍ୟ, ଅବଶ୍ଯ ପାଳନୀୟ, ତା' ଆଗରେ 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି କିଛିର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। 

କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଆଉ ଏକ ସମସ୍ୟା ଦେଖା ଦେଉଛି, ତା'ହେଲେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ଯେଉଁ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ ତାହା ଏପରି ଏକ କର୍ମ ଯାହା କରିବାକୁ 
ତାଙ୍କର ନୈତିକବୋଧ ପଶ୍ଚାତ୍‌ପଦ ହେଉଛି। ତୂମେ କହିବ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା 


ତାଙ୍କର କର୍ତବ୍ୟ କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ତାଙ୍କ ମନ ପାଇଁ ସେହି କର୍ଭବ୍ୟ ଏକ 


ଉପଦେଶର ସାରମର୍ମ ୪୧ 


ଭୟଙ୍କର ପାପ ବୋଲି ବୋଧହେଇଉଛି। ନିଃସ୍ବାର୍ଥଥର ଭାବରେ ବୀତରାଗ 
ହୋଇ ସେ କେବଳ ତାଙ୍କର କର୍ରବ୍ଯ କରିଯାଆନ୍ତୁ ବୋଲି ତାଙ୍କୁ ଉପଦେଶ 
ଦେବା କିପରି ଭାବେ ତାଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ ବା ତାଙ୍କ ସମସ୍ଯାର ସମାଧାନ 
କରିବ? ସେ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁବେ କଂଣ ତାଙ୍କର କର୍ତବ୍ଯ ବା ଏକ ରକ୍ତାକ୍ତ 
ହତ୍ଯାଲୀଳାରେ ନିଜର ଜାତି, ସ୍ଵଜନ ଓ ଦେଶକୁ ଧ୍ଵଂସ ଦିଗରେ ନେଇଯିବା 
କିପରି ଏକ କର୍ତବ୍ୟ ହୋଇପାରେ? ତାଙ୍କୁ କୁହାଯାଉଛି ଯେ ନ୍ୟାୟ ତାଙ୍କ 
ପକ୍ଷରେ କିନ୍ତୁ ତାହା ତାଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରୂ ନାହିଁ କି କରିପାରିବ ନାହିଁ,୨ କାରଣ 
ତାଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟର ତ” ପ୍ରଧାନ କଥା ହେଲା ତାଙ୍କର ଦାବି ନ୍ୟାୟସଂଗତ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଦାବି ପୂରଣ ପାଇଁ ସମଗ୍ର ଜାତିର ଭବିଷ୍ଯତକୁ ଧ୍ଵଂସ 
କରୁଥ୍‌ବା ନିର୍ମମ ହତ୍ୟା ଓ ରକ୍ତପାତର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଆଦୌ ବିହିତ 
ନୁହେଁ। ତାଂହେଲେ କ”ଣ ଏହି ଭାବ ନେଇ ତାଙ୍କୁ ନିର୍ବିକାର ଭାବରେ 
କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ ଯେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜଣେ ବୀର ଯୋଦ୍ଧା ହିସାବରେ 
ସେ ତାଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧର କର୍ତବ୍ୟ କରିଯାଉଥ୍‌ବେ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା ପାପ କି 
ପୁଣ୍ୟ ବା ତାହାର ପରିଣତି କଂଣ ହେଉଛି ସେ ନେଇ ତାଙ୍କର ଭାବିବାର 
କିଛି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହି। ଏପରି ଶିକ୍ଷା କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରର ହୋଇପାରେ, 
ରାଜନୀତିଞ୍ଚମାନେ। ଆଇନଞ୍ଚମାନେ ବା ନୀତିଶାସ୍ତ୍ରର ତାର୍କିକମାନେ ଏପରି 
ଶିକ୍ଷା ଦେଇପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ କୌଣସି ମହାନ୍‌ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଗ୍ରନ୍ଥ, 
ଯାହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ସମସ୍ଯାକୁ ଆମୂଳ ସମାଧାନ 
କରିବା, ସେ କେବେହେଲେ ଏପରି ଶିକ୍ଷା ଦେଇପାରେନା। କିନ୍ତୁ ତଥାପି 
ଯଦି ଏକ ବିଷମ ନୈତିକ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସଂକଟ ଓ ସମସ୍ଯା ଉପରେ 
ଏହାହିଁ ହୁଏ ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା। ତେବେ ଆମକୁ ପୃଥ୍‌ବୀର ମହାନ୍‌ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥର 
ତାଲିକା ଭିତରୁ ଗୀତାକୁ ବାହାର କରିନେଇ ତାହାକୁ ରାଜନୈତିକ ବିଜ୍ଞାନ 
ଓ ନୈତିକ ଆଚାରଶାସ୍ତ୍ରର ପୁସ୍ତକାଳୟରେ ସ୍ଥାନ ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ। 

ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଉପନିଷଦ୍‌ ପରି ଗୀତା ମଧ୍ୟ ସମତାର ଶିକ୍ଷା ଦିଏ 
ଯାହାକି ପାପ-ପୁଣ୍ୟ ଭଲ-ମନ୍ଦର ଉର୍ଦ୍ବିରେ କିନ୍ତୁ ସେହି ସମତା କେବଳ 
ବ୍ରହ୍ମଚେତନାର ଅଂଶ ଓ ସେହି ଲୋକ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ଯେ ଯୋଗର ପଥ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି ଓ ପଥରେ ଏତେ ଦୂର ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି ଯେତେବେଳେ 
ସେ ଏହି ପରମ ବିଧାନକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିପାରିବ। ଏହା ସାଧାରଣ ଲୋକର 
ଜୀବନକ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଲମନ୍ଦ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇ ନାହିଁ; 
ତାଂ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏହି ଶିକ୍ଷାର ପରିଣାମ ବିଷମୟ ହୁଅନ୍ତା, ଓଲଟି ଗୀତା 
ବରଂ କହୁଛି ମନ୍ଦକାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥ୍‌ବା ଦୃଷ୍କୃତମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇପାରିବେ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ ଯଦି ମନୁଷ୍ଯଜୀବନର ସାଧାରଣ ଧର୍ମକୁ ସର୍ବୋତ୍ତମଭାବରେ 


୪୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପୂରଣ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ତାଂହେଲେ ସେ ଯାହାକୁ ଏକ ପାପ ବୋଲି, 
ଏକ ନାରକୀୟ କୃତ୍ଯ ବୋଲି ବିଚାରୁଛନ୍ତି ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ ସେହି କର୍ମ 
କରିବା ଦାରା ତାଙ୍କର କିଛି ଲାଭ ହେବ ନାହି, ଯଦିଓ ସେହି କର୍ମକରିବା 
ସୈନିକ ହିସାବରେ ତାଙ୍କର କର୍ତବ୍ୟ ହୋଇପାରେ। ନିଜର ବିବେକ ଯାହାକୁ 
ଘୃଣା କରେ ସେପରି କର୍ମରୁ ସର୍ବଦା ବିରତ ରହିବା ଉଚିତ, ଯଦିଓ ତା'ଫଳରେ 
ତାଙ୍କର ହଜାର କର୍ରବ୍ୟ- କର୍ମ ଭାଗି' ଚୂରମାର ହୋଇଯାଏ । 

ଆମର ମନେ ରଖୁବା ଉଚିତ ଯେ କର୍ରବ୍ଯବୋଧ କାର୍ଯ୍ୟତଃ ସାମାଜିକ 
ଧାରଣା ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। ଆମେ ଏହି ଶବ୍ଦର ଭାବକୁ ତାଂର ମୂଳ ଅର୍ଥ 
ଅପେକ୍ଷା ଆଉ ଟିକିଏ ପ୍ରସାର କରି ନିଜ ପ୍ରତି କର୍ତବ୍ୟ କଥା କହିପାରୁ 
ବା ଆହୁରି ଆଗକୁ ଯାଇ କହିପାରୁ ଯେ ସବୁକିଛି ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କର 
କର୍ତବ୍ୟ ଥ୍‌ଲା ବା ଗୁହା ଭିତରେ ସ୍ଥିର ନିଶ୍ଚଳ ହୋଇ ଉପବେଶନ କରିବା 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀର କର୍ତବ୍ଯଃ କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଏହା “ଶବ୍ଦ” ସହିତ ଖେଳିବା ଛଡ଼ା 
ଅଧୁକ କିଛି ନୂହେ। କର୍ତବ୍ୟ ଏକ ଆପେକ୍ଷିକ ଶବ୍ଦ ଏବଂ ଅନ୍ଯ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଉପରେ ଏହାର ଅର୍ଥ ନିର୍ଭର କରେ। ପିତା ହିସାବରେ ପିତାର 
କର୍ତବ୍ୟ ହେଉଛି ତାଂର ସନ୍ତାନମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପାଳନପୋଷଣ ଓ ଶିକ୍ଷାଦାନର 
ବ୍ଯବସ୍ଥା କରିବା, ଓକିଲର କର୍ତବ୍ୟ ହେଉଛି ତାହାର ମହକିଲକୁ ରକ୍ଷା କରିବା 
ପାଇଁ ଆପ୍ରାଣ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଏପରିକି ଯଦି ବି ତାଂର ମହକିଲ ପ୍ରକୃତରେ 
ଦୋଷୀ ହୋଇଥାଏ ବା ,ତାହାର ଜବାବ-ସୁଆଲ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମିଥ୍ଯା ହୋଇଥାଏ, 
ସେହିପରି ସୈନିକର କର୍ତବ୍ୟ ହେଲା ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଏବଂ ଆଦେଶ ପାଇଲେ 
ଗୂଳିଚଳାଇବା, ସେଥ୍‌ରେ ତାଂର ଆତ୍ମୀୟ ସ୍ଵଜନ ବା ଦେଶବାସୀ ମଲେ 
ମଧ୍ଯ କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ, ଜଣେ ବିଚାରପତିର କର୍ତବ୍ୟ ହେଲା ଅପରାଧୀକୁ 
କାରାଦଣ୍ଡ ଦେବା, ଖଣୀକୁ ଫାଶୀଦଣ ଦେବା ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହିସବୁ କର୍ରବ୍ୟାକର୍ଭବ୍ୟ 
ଓ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ଜଣେ ଗ୍ରହଣ କରୂଥୁବ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା” ପାଇଁ କର୍ତବ୍ଯ ଅତି 
ସ୍ପଷ୍ଟ) ଯଦି ବି ଏଥ୍‌ରେ କୌଣସି ମାନସମ୍ମାନ ବା ସ୍ନେହଂ-ଶ୍ରଦ୍ଧାର ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠେ ନାହିଁ ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଏହି କର୍ତବ୍ୟପାଳନ ଏକ ସାଧାରଣ ବ୍ଯବହାର-ବିଧୂ 
ଏବଂ ସାଧାରଣ ଧର୍ମ ଓ ନୀତିର ବିଧାନର ଉର୍ତ୍ଧରେ। କିନ୍ତୁ ମୂଳରୂ ଯଦି 
ଆନ୍ତର ଦୃଷ୍ଟିହିଁ ବଦଳି ଯାଏ, ଯଦି ଓକିଲ ଭିତରେ ଏହି ବିଚାର ଆସେ 
ଯେ ମିଥ୍ୟା ମାତ୍ରେହିଁ ସର୍ବଦା ପାପ ବା ବିଚାରପତିଙ୍କର ଦୂଢ଼ ଧାରଣା 
ହୁଏ ଯେ ଫାଶୀଦଣ୍ଡ ମାନବିକତା ବିରୋଧରେ ଏକ ଅପରାଧ, ବା ଯୁଦ୍ଧ 
କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଡକା ହୋଇଥ୍‌ବା ସୈନିକ ଆଧୁନିକ ଯୁଦ୍ଧବିରୋଧୀ ଶାଚ୍ରିବାଦୀଙ୍କ 
ପରି ବା ଟଲଷ୍ଟୟଙ୍କ ପରି ଅନୁଭବ କରେ ଯେ ଯେକୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ 
ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରାଣନାଶ କରିବା ନରମାଂସ ଭକ୍ଷଣ ପରି ଏକ ଗହିତ 


ଉପଦେଶର ସାରମର୍ମ ୪୩ 


କାର୍ଯ୍ୟ ତାଂହେଲେ କ”'ଣ ହେବ? ଏହା ସ୍ବଷ୍ଟ ଯେ ଏଠାରେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ 
ଆପେକ୍ଷିକ କର୍ତବ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା ନୈତିକ ବିଧାନହି ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ବିସ୍ତାର କରିବ, 
ଏବଂ ଏହି ବିଧାନ କୌଣସି ସାମାଜିକ ସଂପର୍କ ବା କର୍ତବ୍ୟବୋଧ ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରେ ନାହି, ଏହା ନିର୍ଭର କରେ ନୈତିକ ଜୀବ ମନୁଷ୍ଯର ଜାଗ୍ରତ 
ଆନ୍ତରବୋଧ ଓ ପ୍ରତୀତି ଉପରେ । 

ସଂସାରରେ ବସ୍ତୁତଃ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ବ୍ଯବହାର-ବିଧ୍‌ ରହିଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ତା'ର ନିଜର ଭୂମିରେ ସମୁଚିତ ଓ ଯଥାର୍ଥ, ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ସେହିସବୁ 
ଆଚରଣ-ବିଧ୍‌ ଯାହାକି ପ୍ରଧାନତଃ ବାହ୍ଯ ସ୍ଥିତି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ, 
ଅନ୍ୟଟି ହେଉଛି ସେହିସବୁ ବିଧ୍‌ ଯାହା ବାହ୍ଯସ୍ଥିତି ଉପରେ ନିର୍ଭର ନ 
କରି ବରଂ ତାହା ନିର୍ଭର କରେ ନିଜର ଚିନ୍ତା ଓ ବିବେକ ଉପରେ। ଗୀତା 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଶିଖାଏ ନାହିଁ ଉର୍ଦ୍ବତନ ଭୂମିକୁ ନିମ୍ନତର ଭୂମିର ଅଧୀନ କରିବା 
ପାଇଁ, ଏହା ଜାଗ୍ରତ ନୈତିକ ଚେତନାକୁ କହେ ନାହିଁ କର୍ତ୍ବ୍ୟର ବେଦୀ 
ଉପରେ ନିଜକୁ ବଳି ଦେବା ପାଇଁ ଓ ସାମାଜିକ ବିଧ୍‌ବ୍ଯବସ୍ଥାର ଶିକାର 
ହେବା ପାଇଁ। ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠିବା ପାଇଁ ଆହ୍ଲାନ କରୁଛି 
ନିମ୍ନକୁ ଖସିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ, ଏହି ଦୁଇ ଭୁମିର ଦ୍ମନ୍ଦ୍ରର ଆହୁରି ଉର୍ତ୍ବକୁ 
ଉଠିଯାଇ, ନୈତିକ ଓ ବ୍ଯବହାରିକ ସମସ୍ତ ଆଦର୍ଶ ଓ ବିଧ୍‌ବିଧାନକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରି ଉର୍ଦ୍ଧରେ ବ୍ରାହ୍ମୀ-ସ୍ଥିତିରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା ପାଇଁ ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ବାନ 
କରୁଛି। ଏହା ସାମାଜିକ କର୍ତବ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ଆଣିଦେଇଛି ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
କର୍ତବ୍ୟ। ବାହ୍ଯ ବିଧାନର ଅଧୀନତା ବଦଳରେ କର୍ମର ଏପରି ଏକ ଆନ୍ତର 
ଆତ୍ମ-ନିର୍ଦାରଣ ନୀତି ଆଣିଛି ଯାହାକି ଜଟିଳ କର୍ମ-ବିଧୁରୁ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାର 
ସ୍ଵାଧୀନତା ଉପରେହି ପ୍ରତିଷ୍ଠି। ଏବଂ ଆମେ ପରେ କ୍ରମଶଃ ଦେଖ୍‌ବୁ, 
ଏହି ବ୍ରାହ୍ମୀ-ସ୍ଥିତିକଃ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ଆମ୍ମାର ମୁକ୍ତି, ଅନ୍ତରରେ ତଥା ଭର୍କ୍ଧରେ 
ରହିଥ୍‌ବା ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଆମ ପ୍ରକୃତିରେ କର୍ମର ନିର୍ଦାରଣ - ଏହି ସବୁହିଁ 
ହେଲା କର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗୀତା- ଶିକ୍ଷାର ସାରମର୍ମ । 

ଏହି ଧରଣର ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ମହାନ୍‌ ଗ୍ରନ୍ଥ ପରି ଗୀତାକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ 
ଏହାକୁ ସମଗ୍ରଭାବରେ ଓ କ୍ରମବିକାଶଶୀଳ ଯୁକ୍ତି-ସମନିତ ଏକ ଶାସ୍ତ୍ର ହିସାବରେ 
ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାକୁ ହେବ। କିନ୍ତୁ ବିଖ୍ୟାତ ଲେଖକ ବଳ୍କିମଚନ୍ଦ୍ର ଯେକି ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ଗୀତାକୁ କର୍ତବ୍ୟପାଳନର ଏକ ଶାସ୍ତ୍ରରୂପରେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରିଥୁଲେ, ତାଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ଅନେକ ଆଧୁନିକ ବ୍ଯାଖ୍ୟାକାର କେବଳ 
ପ୍ରଥମ “ତିନି ଚାରି ଅଧ୍ୟାୟ ଉପରେହି ସମସ୍ତ ଜୋର ଦେଇଥାଂ'ନ୍ତି। ବିଶେଷତଃ 
ସେମାନେ ଜୋର୍‌ ଦିଅନ୍ତି “ସମତା” ଉପରେ ଥ୍‌ବା ଅଂଶଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ, 
“କର୍ତବ୍ୟମ୍‌ କର୍ମମ ଉପରେ - ଯାହାର ଅର୍ଥ କି ସେମାନେ ଆଧୁନିକ କର୍ଭଚବ୍ଯ 


୪୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅର୍ଥରେହି ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରନ୍ତି - ଏବଂ “କର୍ମଣ୍ଯେବାଧ୍‌କାରସ୍ତେ ମା ଫଲେଷୁ 
କଦାଚନ'” - କର୍ମରେହିଁ ତୋର ଅଧ୍‌କାର ଅଛି ଫଳରେ ନାହିଁ; ଏହି ବାକ୍ଯ 
ଉପରେ ଯାହାକି ଆଜିକାଲି ଗୀତାର ମହାବାକ୍ୟ ବୋଲି ସର୍ବତ୍ର ଉଦ୍ଧୃତ ହେଉଛି। 
ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ବାକୀ ଅଂଶକୁ ତାହାର ସମସ୍ତ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ଦର୍ଶନ 
ଓ ତତ୍ତ୍ଵଞ୍ଚାନ ସହ ଗୌଣ ସ୍ଥାନ ଦିଆ ଯାଇଥାଏ ଅବଶ୍ଯ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନକୁ ଛାଡ଼ି। ଆଧୁନିକ ମନ ପକ୍ଷେ ଏହା ଖୁଚ୍‌ ସ୍ବାଭାବିକ 
କାରଣ ଏହି ମନ ସୃକ୍ଷ୍ଚ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ଵ ବା ସୁଦୂର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଅନ୍ରେଷଣ 
ସଂପର୍କରେ ବରାବର ଧୈର୍ଯ୍ୟହୀନତା ପ୍ରକାଶ କରିଆସିଛି, ଏହି ଗତକାଲି 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବି ଏହାର ଭାବ ସେହିପରି ରହିଛି ଏହି ଆଧୁନିକ ମନ ସର୍ବଦା 
କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ଉତ୍ସକ ଏବଂ ଅର୍ଜନଙ୍କ ପରି ସେହି କର୍ମ ନିମନ୍ତେ 
ଏକ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ବିଧାନ, ଏକ ଧର୍ମ ଖୋଜିବାରେହିଁ ବ୍ଯସ୍ତ। କିନ୍ତୁ ଗୀତା 
ଆଲୋଚନା ପାଇଁ ଏହା ଏକ ଭ୍ରାନ୍ତ ମାର୍ଗ। 

ଗୀତା ଯେଉଁ ସମତା ବିଷୟରେ କହିଛି ତାହା ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ଉଦାସୀନତା 
ନୂହେଁ- କାରଣ ଗୀତା ଶିକ୍ଷାର ଭିରି ସ୍ଥାପିତ ହୋଇ ତାଂର ଗଠନର 
ପ୍ରଧାନ କାର୍ଯ୍ୟ ଶେଷ ହେଲା ପରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ““ଉଠ, 
ଶତ୍ରଙ୍କୁ ସଂହାର କର, ସମୃଦ୍ଧ ରାଜ୍ୟ ଭୋଗ କର।”” ଏହି ଆଦେଶରେ 
ତ କେଉଁଠି ନିରୋଳା ପରୋପକାର ଓ ମାନବସେବାର କଥା ବା ଶୁଭ୍ର 
ବିକାରରହିତ ତ୍ୟାଗର କଥା ଶୁଣାଯାଉ ନାହିଁ; ଗୀତାର ସମତା ହେଉଛି 
ଏକ ଆନ୍ତର ସ୍ଥିତି, ଏକ ପ୍ରସାରତା ଯାହାକି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଭିଉଭ୍ତି। 
ସେହି ସମତା ନେଇ, ସେହି ସ୍ଵାଧୀନତାର ଅବସ୍ଥାରେ ଆମକୁ କରଣୀୟ 
କର୍ମ, ଗୀତାର ଭାଷାରେ “ କାର୍ଯ୍ୟକର୍ମ” କରିବାକୁ ହେବ। ଗୀତା ଯେଉଁ ' କାର୍ଯ୍ୟ 
କର୍ମ ସମାଚର” କଥା କହିଛି ତାହା ଅତ୍ଯନ୍ତ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ କହିଛି, 
ଏଥ୍‌ରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ, “ସର୍ବକର୍ମାଣିଂ, ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ ଏବଂ ସାମାଜିକ କର୍ଭ୍ତବ୍ଯ 
ଓ ନୈତିକ କର୍ତବ୍ୟ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ସେସବୁକୁ ଅତିକ୍ରମକରି 
ଅନେକ ଦୂର ପ୍ରସାରିତ। କେଉଁକାମ କରିବାକୁ ହେବ ତାହା ବ୍ଯକ୍ତିର ପସନ୍ଦ 
ଦ୍ବାରା ନିର୍ଧାରିତ ହେବ ନାହିଁ ବା କର୍ମରେ ଅଧ୍‌କାର ଓ କର୍ମଫଳର ତ୍ଯାଗ 
ଗୀତାର ମହାବାକ୍ଯ ନୂହେଁ। ଏହା କେବଳ ପ୍ରାଥମିକ ଉପଦେଶ, ଯୋଗର 
ଶିଖରକୁ ଆରୋହଣ କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲାବେଳେ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥା 
ପ୍ରତିହିଁ ପ୍ରଯୂଜ୍ୟ। ବାସ୍ତବରେ ପରବର୍ତୀ ଅବସ୍ଥାରେ ଏହି ଉପଦେଶକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରାଯାଇଛି କାରଣ ଗୀତା ସେତେବେଳେ ଜୋର୍‌ ଦେଇ କହୁଛି ଯେ ମନୁଷ୍ଯ 
ତା'ର କର୍ମର କର୍ଭ୍ଚା ନୁହେଁ, ପ୍ରକୃତିହିଁ ସମସ୍ତ କର୍ମର କର୍ତ୍ରୀଃ ସେହି ବିଶାଳ 
ଶକ୍ତି ତାହାର ତ୍ରିଗୁଣ ସହ ମନୁଷ୍ଯ ଭିତର ଦେଇ କର୍ମ କରୁଛି ଏବଂ 


ଉପଦେଶର ସାରମର୍ମ ୪୫ 


ଶିଷ୍ୟଙ୍କର ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ ଦେଖୁବା ଉଚିତ ଯେ ସେ କୌଣସି କର୍ମର 
କର୍ତା ନୁହନ୍ତି। ତେଣୁ କର୍ମରେ ଅଧ୍‌କାର କଥାଟା କେବଳ ସେହି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମର କର୍ତା ବୋଲି ଆମର ଭ୍ରାନ୍ତି ରହିଛି। କର୍ମଫଳର 
ଦାବି ପରି ଏହି କର୍ମରେ ଅଧ୍‌କାର କଥାଟା ମଧ୍ୟ ଆମ ମନଚୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଦୂର ହୋଇଯିବ ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଆଉ ଆମ କର୍ମର କର୍ତା ବୋଲି 
କୌଣସି ଚେତନା ବା କର୍ଚ୍ଛତ୍ସାଭିମାନ ରହିବ ନାହିଁ। ସେତେବେଳେ କର୍ମ 
ସଂପର୍କୀୟ ସମସ୍ତ ଅହଂଭାବ, ତାହା କର୍ମଫଳର ଦାବି ସହ ହେଉ ବା 
କର୍ମରେ ଅଧ୍କାର ନିମିତ୍ତ ହେଉ, ସବୁର ସମାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ । 

କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତଣ ଗୀତାର ଶେଷ କଥା ନୂହେଁ। ଇଚ୍ଛାର ସମତା 
ଓ କର୍ମଫଳ-ତ୍ଯାଗ କେବଳ ଉପାୟ ମାତ୍ର ଯାହା ଦ୍ବାରା ମନ, ହୃଦୟ 
ଓ ବୁଦ୍ଧି ସହ ଭାଗବତ ଚେତନାରେ ପ୍ରବେଶ କରାଯାଏ ଓ ତହିରେ ବାସ 
କରାଯାଏ। ଗୀତା ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ ଏହା ମଧ୍ଯ କହିଛି ଯେ ଏହି ଉପାୟଗୁଡ଼ିକୁ 
କେବଳ ସେହିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅବଲମ୍ବନ କରିବାକୁ ହେବ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧକ ଏହି 
ଚେତନାରେ ବାସ କରିବାକୁ ବା ଅଭ୍ଯାସ ଦ୍ବାରା କ୍ରମଶଃ ଏହି ଉଚ୍ଚତର 
ଅବସ୍ଥା ଲାଭ କରିବାକୁ ଅସମର୍ଥ ହେଉଛି। ଆଉ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜକୁ ଯେଉଁ 
ଭଗବାନ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରୁଛନ୍ତି, ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ କଂଣ ? 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପୁରୂଷୋତ୍ତମ, ନିଷ୍କ୍ରିୟ ପୁରୁଷ ଓ ସକ୍ରିୟ ପ୍ରକୃତି ଉଭୟର 
ଉର୍ଵ୍ବରେ ଗୋଟିକର ଭିତ୍ତି ଓ ଅପରଟିର ପ୍ରଭୂ, ସବ୍ୁକିଛିହିଁ ସେହି ଭଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବର୍ତମାନର ମାୟାବଶ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ ନିଜର 
ଜୀବମାନଙ୍କର ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ କରି ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାବଳୀକୁ ନିୟମିତ 
କରୁଛନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କ ଦ୍ବାରା କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରର ସୈନ୍ୟମାନେ ବାହାରକୁ ଜୀବିତ ରହିଥ୍‌ଲେ 
ସୁଦ୍ଧା ପୂର୍ବରୁ ନିହତ ହୋଇ ସାରିଲେଣି, ଏହି ଭୀଷଣ ସଂହାର-କର୍ମରେ 
ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କେବଳ ନିଜର ଯନ୍ତ୍ର ବା ନିମିତ୍ତ ମାତ୍ର କରି ରଖୁଛନ୍ତି। 
ପ୍ରକୃତି କେବଳ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ଶକ୍ତି। ସାଧକକୁ ଏହି ଶକ୍ତି ଓ ଏହାର 
ତ୍ରିଗୁଣର ଉର୍ଦ୍ବକୁ ଉଠିଯିବାକୁ ହେବ, ତାହାକୁ ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ହେବାକୁ ହେବ। 
ତା'ର କର୍ମକୁ ଏହି ପ୍ରକୃତି ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ, 
କାରଣ କର୍ମ ଉପରେ ତା'ର ଆଉ କୌଣସି ଅଧୁକାର ବା ଦାବି ନାହି, 
ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କର ସତ୍ତାରେହିଁ ଏହି କର୍ମ ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ। ଭଗବାନଙ୍କ 
ସତ୍ତାରେ ନିଜର ମନ, ବୂଦି, ହୃଦୟ ଓ ସଂକନ୍ପକୁ ନିବିଷ୍ଟ କରି, ଆମ୍ମସ୍ଜାନ 
ସହ, ବ୍ରହ୍ମଞ୍ଞାନ ସହ, ବିଶ୍ଵଜ୍ଞାନ ସହ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମତା, ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭକ୍ତି ଓ ପୂର୍ଣ 
ଆମ୍ବସମର୍ପଣ ସହ ସାଧକକୁ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ ସେହି ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପାଖରେ 
ଉତ୍ସର୍ଗ ରୂପେ ଯେକି ସମସ୍ତ ଆମ୍ମଶକ୍ତିର ଓ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞର ଅଧୀଶ୍ଵର। 


୪୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତାଙ୍କର ସଂକଳ୍ପ ସହ ନିଜ ସଂକନ୍ପକୁ ଏକ କରିଦେବାକୁ ହେବ, ତାଙ୍କର 
ଚେତନାରେହିଁ ସଚେତ ହେବାକୁ ହେବ, ସେହିଁ ସମସ୍ତ କର୍ମର ନିର୍ଦ୍ଧାରଣ 
ଓ ପ୍ରବର୍ଭନ କରିବେ। ଦିବ୍ଯଗୁରୂ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ନିକଟରେ ଏହି ସମାଧାନହି ଆଣି 
ଦେଲେ। 

ପ୍ରକୃତରେ ଗୀତାର ପରମ ବାଣୀ କଂଣ, ଏହାର ମହାବାକ୍ଯ କଂଣ, 
ତାହା ଆମକୁ ଖୋଜି ବାହାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ, ଗୀତା ସ୍ଵୟଂ ତାହାର 
ଶେଷ ଉଚ୍ତିରେ, ତାହାର ଦିବ୍ୟ ସଂଗୀତର ପରମ ସୁରରେ ସେହି ବାଣୀ 
ପ୍ରକଟ କରିଛି “ସର୍ବଭାବରେ ନିଜର ହୃଦୟସ୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣ ନିଅ, 
ତାଙ୍କର ପ୍ରସାଦରେହିଁ ତୁ ପରମ ଶାନ୍ତି ଓ ଶାଶ୍ବତ ପଦ ଲାଭ କରିବୁ। 
ଏହି ଭାବରେ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଗୁହ୍ଯରୁ ଆହ୍ରରି ଗୁହ୍ୟତର ମୁଁ ତୋତେ ତାହା 
ବ୍ରୁଝାଇଲି। ପୁଣି ବର୍ଭମାନ ମୁଁ ତୋତେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଗୂହ୍ୟତମ ଯେଉଁ ପରମ 
ବାଣୀ କହିବି ତାହା ଶୁଣ। ତୋର ମନକୁ କେବଳ ମୋର ଭାବରେ ପୂର୍ଣ୍ଣକର, 
ମୋର ଭକ୍ତ ହୁଅ, ମୋ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେହିଁ ଯଜ୍ଞ କର/ ମୋତେ ଆରାଧନା 
କର, ତୂ ନିଶ୍ଚୟହି ମୋତେ ଲାଭ କରିବ୍ର, କାରଣ ତୂ ମୋର ପ୍ରିୟ। 


&» 


ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଏକମାତ୍ର ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅ, ମୁଁ ତୋତେ 
ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ କରିବି, ଶୋଚନା କର ନାହଁ” * । 

ଗୀତାର ଯୁକ୍ତି ଓ ପ୍ରତିପାଦନର ତିନିଟି ପାବଚ୍ଛ ଦେଖାଯାଏ, ଯାହା 
ଉପର ଦେଇ କର୍ମ ମାନୂଷୀ ଭୂମିରୁ ଉଠିଯାଏ ଦିବ୍ୟଭୂମିରେ, ଅଧସ୍ତନ ବିଧାନର 
ବନ୍ଧନରୁ ଉଠିଯାଏ ଉର୍ଦ୍ଧତର ବିଧାନର ମୁକ୍ତିରେ। ପ୍ରଥମେ କାମନା-ବାସନା 
ପରିତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମତା ସହ ମାନବ ନିଜେ କର୍ତ୍ତା ଭାବରେ କର୍ମ 
କରିବ ଯଜ୍ଞ ରୂପରେ ଓ ଏହି ଯଜ୍ଞକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, 
ଯଦିଓ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ନିଜ ସତ୍ତାରେ ତାଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧି କରି ନାହିଁ। 


× ` ତମେବ ଶରଣଂ ଗଚ୍ଛ ସର୍ବଭାବେନ ଭାରତ | 
ତତ୍‌ପ୍ରସାଦାତ୍‌ ପରାଂ ଶାନ୍ତିଂ ସ୍ଥାନଂ ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ୟସି ଶାଶ୍ଧତମ୍‌ ॥ 
ଇତି ତେ ଜ୍ଞାନମାଖ୍ୟାତଂ ଗୁହ୍ୟାଦ୍‌ ଗୁହ୍ୟତରଂ ମୟା ... 
ସର୍ବ-ଗୁହ୍ଯତମଂ ଭୂୟଃ ଶୃଣୁ ମେ ପରମଂ ବଚଃ ... 
ମନ୍ଗନା ଭବ ମଦ୍‌ଭକ୍ତୋ ମଦ୍ୟାଜି ମାଂ ନମସ୍ଟରୁ। 
ମାମେବୈଷ୍ୟସି ସତ୍ୟଂ ତେ ପ୍ରତିଜାନେ ପ୍ରିୟୋଃସି ମେ ॥ 
ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ୟଜ୍ୟ ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଳ 
ଅହଂ ତ୍ଵାଂ ସର୍ବପାପେଭ୍ୟୋ ମୋକ୍ଷୟିଷ୍ୟାମି ମା ଶୁଚ ॥ 
(୧୮--୬୨, ୬୩, ୬୪, ୬୫, ୬୬) 


ଉପଦେଶର ସାରମର୍ମ ୪୭ 


ଏହା ହେଉଛି ପ୍ରଥମ ସୋପାନ। ଦ୍ରିତୀୟତଃ କେବଳ ଫଳର ବାସନା ନୁହେ, 
କର୍ରୃତ୍ଵାଭିମାନ ବି ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ: ଉଭୟକୁହିଁ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ 
ହେବ ଏହି ଉପଲବ୍ଧିରେ ଯେ ଆତ୍ମା ହେଉଛି ସମ, ନିଷ୍ପିୟକ ଅକ୍ଷର ଏବଂ 
ସମସ୍ତ କର୍ମାବଳୀ ହେଉଛି ବିଶ୍ଵଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାଃ ଯେ କି ଅସମ, 
ସକ୍ରିୟ ଓ କ୍ଷର ଶକ୍ତି। ଶେଷରେ ପରମ ଆମତ୍ମାଙ୍କୁ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ବୋଲି 
ଉପଲବ୍ଧି କରିବାକୁ ହେବ ଯେକି ଏହି ପ୍ରକୃତିର ନିଯୟନ୍ତା, ପ୍ରକୃତିରେ ବ୍ଯକ୍ତ 
ଆତ୍ମା ଯାହାଙ୍କର ଆଂଶିକ ପ୍ରକାଶ, ଯେ ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରାପ୍ଵର ସ୍ଵରୂପରେ 
ରହି ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ପରିଚାଳିତ କରୁଛନ୍ତି। ତାଙ୍କୁହି 
ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ ସମସ୍ତ ପ୍ରେମ, ଭକ୍ତି ଓ କର୍ମର ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ, 
ସମଗ୍ର ସତ୍ତାକୁ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ, ଏବଂ ସମଗ୍ର 
ଚେତନାକୁ ଏହି ଦିବ୍ଯ ଚେତନାରେ ଉଠାଇ ନେବାକୁ ହେବ, ଯାହା ଫଳରେ 
ମାନବାତ୍ମା ପ୍ରକୃତିର ଅତୀତ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ଯ ପରାପ୍ରରତ୍ସ ଓ ତାଙ୍କର କର୍ମରେ 
ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରି ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ମୁକ୍ତି ସହିତ କର୍ମ କରି ପାରିବ। 
ପ୍ରଥମ ସୋପାନ ହେଲା କର୍ମଯୋଗ, ନିଷ୍କାମ କର୍ମର ଯଜ୍ଞ, ଏଠାରେ ଗୀତାର 
ସମସ୍ତ ଜୋର୍‌ କର୍ମ ଉପରେ । ଦ୍ରିତୀୟ ସୋପାନ ହେଉଛି ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଆତ୍ମୋପଲବି 
ଏବଂ ଆତ୍ମା ତଥା ଜଗତର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ବରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଚାନନ ଏଠାରେ 
ଜୋର ଦିଆଯାଇଛି ଜ୍ଞାନ ଉପରେ; କିନ୍ତୁ କର୍ମର ପଜ୍ଞ ମଧ୍ୟ ଚାଲିଥୁବ 
ଏବଂ ଏଠାରେ କର୍ମର ମାର୍ଗ ଜ୍ଞାନର ମାର୍ଗ ସହିତ ଏକ ହୋଇଯିବ କିନ୍ତୁ 
ତା'ଂଭିତରେ ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ବ ହରାଇବ ନାହିଁ, ସର୍ବଶେଷ ସୋପାନ ହେଲା 
ଭକ୍ତ ଯୋଗ, ଭଗବାନ ରୂପରେ ପରମାମ୍ମାର ସଂଧାନ ଓ ଉପାସନା, ଏଠାରେ 
ଭକ୍ତି ଉପରେ ଜୋର ଦିଆଯାଇଛି କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନକୁ କୌଣସି ନିମ୍ଲସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇ 
ନାହିଁ ବରଂ ଯ଼ାହା ଆହୁରି ଭନ୍ନତ, ପ୍ରାଣବନ୍ତ ଓ ସାର୍ଥକ ହୋଇଛି, ତଥାରି 
କର୍ମର ଯଜ୍ଞ ବଳବତ୍ତର ରହିଛି ଓ ଦ୍ରୟୀ ମାର୍ଗ ପରିଣତ ହୋଇଛି କାନ୍‌ 
କର୍ମ ଓ ଭକ୍ତି ଏହି ତୁୟୀମାର୍ଗରେ। ଯଜ୍ଚର ଫଳ, ଯେଉଁ ଏକମାତ୍ର ଫଳକୁ 
ସାଧକ ଆଗରେ ଧେୟରୂପେ ରଖାଯାଇଛି, ଯାହା ସେ ଲାଭ କରୁଛି, ତାହା 


ହେଲା ଭଗବାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ମିଳନ ଓ ପରମ ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ ଏକତ୍ସ। 


(୫) 
କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର 


ଗୀତାର ଗୁରୁଙ୍କ ବିରାଟ ପଦକ୍ଷେପକୁ ଅନୁସରଣ କରି ଆମକୁ ଦେଖିବାକୁ 
ହେବ ମାନବର ଏହି ତ୍ରୟୀମାର୍ଗକୁ ସେ କେଉଁ ଭାବରେ ଅଂକିତ ଓ ଚିହ୍ନିତ 
କରିଛନ୍ତି- ଏହି ମାର୍ଗ ହେଲା ମାନବର ସଂକଳ୍ଥଘକ ହୃଦୟାବେଗ ଓ ଚିନ୍ତାର 
ସର୍ବୋତ୍ତମ ଅବଧୂ ଉର୍ଦ୍ବାୟନର ମାର୍ଗ ଯେତେବେଳେକି ଏହା ସେହି ପରମ 
ସତ୍ତାରେ ସନିବିଷ୍ଠ ହୃଏ, ଯାହା ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ ଭକ୍ତି ଜ୍ଞାନର ପରମ 
ଧ୍ଯେୟ। କିନ୍ତୁ ତାଂପୂର୍ବରୁ ଆମକୁ ପୁଣିଥରେ ସେହି ପରିସ୍ଥିତିର ବିଚାର କରିବାକୁ 
ହେବ ଯାହା ମଧ୍ୟରୂ ଗୀତାର ଉଦ୍ଭବ, କିନ୍ତୁ ଏହି ବିଚାର ବର୍ଭମାନ ଏକ 
ବ୍ୟାପକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ସେହି ପରିସ୍ଥିତିକୁ ସମଗ୍ର ମାନବ-ଜୀବନର 
ଏପରିକି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵଜଳୀବନର ଏକ ପ୍ରତୀକ ହିସାବରେ ଦେଖିବାକୁ ହେବ। 
ଯଦିଓ ଅର୍ଚ୍ଚନ କେବଳ ତାଙ୍କ ନିଜର ପରିସ୍ଥିତି ସହ, ନିଜର ଆନ୍ତର ଦୁନ୍ଦ୍ଧ 
ସହ ସଂପୃକ୍ତ ଓ ନିଜେ କେଉଁ କର୍ମ-ବିଧାନ ଅନୁସରଣ କରିବେ ତା” ସହିତ 
ସଂପୃକ୍ତ ତଥାପି ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ ସେ ଯେଉଁ ବିଶେଷ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଛନ୍ତି 
ଓ ଯେଉଁ ଢଙ୍ଗରେ ତାହା ଉଠାଇଛନ୍ତି ତାହା ଫଳରେ ସମଗ୍ର ମାନବ-ଜୀବନ 
ଓ ମାନବ କର୍ମର ପ୍ରଶ୍ନ ଆସି ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଛି। ଏ ସଂସାର ପ୍ରକୃତରେ 
କ”ଣ, ଏହା କାହିଁକି ଏପରି ହୋଇଛି ଏବଂ ଏହିପରି ଏକ ସଂସାରରେ 
ପାର୍ଥିବ ଜୀବନ ସହିତ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଜୀବନର କୌଣସି ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ବିଧାନ 
ଆଦୌ ସମ୍ଭବପର କି ନୂହେଁ - ଏହିସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଆସିଯାଇଛି। ଏବଂ ଦିବ୍ୟଗୁରୁ 
ଏହି ସମସ୍ତ ଜଟିଳ ଓ ଗଭୀର ସମସ୍ଯାକୂ ସମାଧାନ କରିବାକୁ କୃତସଂକଳ୍ପ 
ହୋଇଛନ୍ତି, କାରଣ ସେହି ସମାଧାନକୁ ଭିଭିକରିହି ସେ ଏପରି କର୍ମର ଆଦେଶ 
ଦେବେ ଯାହାକି ସତ୍ତାର ଏକ ନୂତନ ସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟରୁ ଏକ ମୁକ୍ତପ୍ରଦ ଜ୍ଞାନର 
ଆଲୋକରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେବ । 

କିନ୍ତୁ ତାହାହେଲେ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଜଗତର ବର୍ଭମାନ ଅବସ୍ଥାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିନେଇ ତହିଁରେ କର୍ମ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅନ୍ତରରେ ବାସକରି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଜୀବନଯାପନ କରିବାକୁ ଚାହିଁବ ତାହା ପାଇଁ ବାଧା ଓ ଅନ୍ତରାୟ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବା ମୂଳରେ କଂଣ ସବୁ ରହିଛି? ସଂସାରର ସେହିସବୁ ବିଭାବ କଂଣ 


କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ୪୯ 


ଯାହାକି ମନୁଷ୍ଯର ଜାଗ୍ରତ ମନକୁ ସଂତ୍ରସ୍ତ କରିଦିଏ ଓ ତାଂପାଇଁ ଏପରି 
ଅବସ୍ଥା ଆଣିଦିଏ ଯାହା ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟର ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଚ ନାମକରଣ 
ଅର୍ଜୁନ ବିଷାଦ ଯୋଗଂରୁୂ ସୂଚିତ ହୋଇଛି। ଏହି ବିଷାଦ ଓ ଉତ୍ସାହ ଭଙ୍ଗ 
ମନୂଷ୍ୟ ଅନୂଭବ କରେ ସେତିକିବେଳେ ଯେତେବେଳେ ନିଜ ଭିତରେ କୌଣସି 
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ଉଚ୍ଚତର ସମାଧାନ ପାଇବା .ପୂର୍ବରୁ ତା' ଆଖି ଉପରୁ ନୈତିକତା ଓ ନ୍ୟାୟ-ଆଚରଣ 
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ଆଦି ଭ୍ରାନ୍ତିର ପରଦା ଅପସାରିତ ହୋଇଯାଇ ସେ _ ସଂସାରର, ଦୃଶ୍ଯକୁ ତା 'ର 
ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପରେ  ଦେଖିବାକୂ ଆରମ୍ଭ କରିଛି। ଏହା ହେଉଛି ସେହି ବିଭାବ 
ଯାହା ପ୍ରକଟ ହୋଇଛି ବାହ୍ଯତଃ କୁରୂୁକ୍ଷେତ୍ରର ନରହତ୍ଯା ଓ ସଂହାରଲୀଳା 
ରୂପରେ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକଭାବରେ ସର୍ବଭୂତର ପ୍ରଭୁଙ୍କର କାଳରୂପୀ ଦର୍ଶନରେ 
ଯେକି ନିଜ ସୃଷ୍ଟ ପ୍ରାଣୀକୂଳକୁ ଧ୍ବଂସ ଓ ସଂହାର କରିବାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। 
ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଜଗତୁ୍‌ପ୍ରଭୁଙ୍କର ବିଶ୍ବସ୍ରଷ୍ଟା ତଥା ବିଶ୍ବବିଧ୍ଵବଂସୀ ରୂପ ଯାହା 
ସଂପର୍କରେ ପ୍ରାଚୀନ ଶାସ୍ତ୍ର ଏକ ନିର୍ମମ ଚିତ୍ର ଦେଇଛି ““ରଷିକୂୁଳ ଓ ବୀରଗଣ 
ହେଉଛନ୍ତି ଏହାଙ୍କର ଖାଦ୍ୟ ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁ ହେଉଛି ତାଙ୍କ ଭୋଜିର ସାମଗ୍ରୀ ।”” 
ଏହା ହେଉଛି ସେହି ଏକହିଁ ସତ୍ୟର ରୂପ ଯାହା ପ୍ରଥମେ ଜୀବନର ଘଟନାବଳୀରେ 
ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ପରୋକ୍ଷଭାବରେ ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ପରେ ଆତ୍ମାର ସୂକ୍ଷ୍ମ ଦର୍ଶନରେ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବରେ ସେହି ସତ୍ୟରୂପରେ ଦେଖାଯାଏ ଯାହା ନିଜକୁ 
ଜୀବନରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଥାଏ। ଏହାର ବାହ୍ଯ ରୂପ ହେଲା ପାର୍ଥିବ ଜୀବନ 
ଓ ମାନବଜୀବନ ଯାହା ସଂଘର୍ଷ ଓ ହତ୍ଯା ଭିତର ଦେଇ ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି, 
ଆନ୍ତର ରୂପ ହେଲା ବିଶ୍ଵପୁରୁଷ ଯେ ବିପୁଳ ସୃଷ୍ଟି ଓ ବିପୁଳ ଧ୍ଵଂସ ଭିତର 
ଦେଇ ନିଜକୁ ପୂର୍ଵ କରି ଚାଲିଛନ୍ରି। ଜୀବନ ହେଉଛି ଏକ ସଂଗ୍ରାମ, ମରଣର 
ଏକ କ୍ଷେତ୍ର, ଏହାହିଁ କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରକ ଭଗବାନଙ୍କର ମୂରି, ଭୟାବହ ରୂଦ୍ର ମୂର୍ରି ¬ 
ଅର୍ଜୁନ ସେହି ହତ୍ୟା-ପ୍ରାଙ୍ଗଣ, ସମର ଭୂମିରେ ଏହାହିଁ ଦର୍ଶନ କରିଥ୍ଲେ| 
ହେରାକ୍ଲିଟସ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯୁଦ୍ଧହି ସବୁକିଛିର ଜନକ, ଯୁଦ୍ଧହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ରାଜା, ଏହି ସୂତ୍ରଟି ଗ୍ରୀସ୍‌ ଭାବୂକମାନଙ୍କର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସମସ୍ତ ସୂତ୍ର ପରି 
ଏକ ଗଭୀର ସତ୍ଯର ଆଭାସ ଦେଉଛି। ମନେହୁଏ ଯେପରିକି ସ୍ଵୟଂ ଜଗତ୍‌ 
ନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ, ଜଗତର ସବୁକିଛି ଜଡ଼ଶକ୍ତିର ବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଶକ୍ତିର 
ସଂଘର୍ଷ ଭିତରୂହିଁ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି ନାନା ଧରଣର ଶକ୍ତି, ପ୍ରବୃତ୍ତ, ନୀତି ଓ 
ଜୀବମାନଙ୍କର ସଂଘର୍ଷ ଭିତର ଦେଇ ଏହା ଆଗେଇ ଚାଲିଛି, ଅବିରାମ 
ନୂତନକୁ ସୃଷ୍ଟିକରି ଓ ପୁରାତନକୁ ଧ୍ଵଂସ କରି ଏହା ଆଘେଇ ଚାଲିଛି, 
କିନ୍ତୁ କେଉଁଆଡ଼େ ଯେ ଚାଲିଛି ତାହା କେହି ଠିକ୍‌ କହି ପାରିବେ ନାହିଁ 
କେତେକଙ୍କ ମତରେ ସଂପୂଣ୍ଣ ଆତ୍ମବିନାଶ ଦିଗରେହିଁ ଏହି ଗତି, ଆଉକେତେକେ 
କହନ୍ତି ଅନ୍ତହୀନ ଓ ଅର୍ଥହୀନ ପୁନରାବୃତ୍ତିହିଁ ହେଲା ଏହି ଗତିର ସ୍ବରୂପ, 


୫୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏ ବିଷୟରେ ସବୁଠାରୂ ଆଶାବାଦୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଉଛି ଏକ କ୍ରମବିକାଶଶୀଳ 
ଆବର୍ଭନ ଓ ଗତି ନେଇ - ପଥ ମଧ୍ୟରେ ଯାହା ବାଧାବିଘ୍ନ ବା ଆପାତ 
ବିଭ୍ରାଚ୍ଚି ଆସୁନା କାହିକି କ- ଏହା ଆଗେଇ ଚାଲିଛି ଏକ ଦିବ୍ୟ ଅଭୀଷ୍ଟ 
ସିଵିର ଅଧ୍‌କରୁ ଅଧ୍‌କ ସମୀପବର୍ତୀ ହେବାର ପଥରେ। ସେ ଯାହାହେଉ 
ପଛେ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ ଏଠାରେ ଧୁଂସ ବିନା କୌଣସି ସୃଷ୍ଠି ସମ୍ଭବ 
ନୂହେଁ। ସଂଗ୍ରାମରତ ନାନା ଶକ୍ତିର ବାସ୍ତବ ଓ ସମ୍ଭାବ୍ଯ । ନାନା ¦ __ ସଂଘର୍ଷ 
ବିନା _ କୌଣସି ସଂଗତି ଓଁ _ ସମନୁୟ ସମ୍ଭବ _ ନୁହେଁ, ` ଖାଲି ସେତିକି ନୂହେଁ 
ଏହି ଯେଉଁ ଜୀବନଧାରା ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଭାବରେ ଚାଲିଛି ତାହା ମଧ୍ୟ ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ ଯଦି ଜୀବକୂଳ ଅବିରାମ ଆତ୍ମଗ୍ରାସ ଓ ପରସ୍ପର ଜୀବନ ଭକ୍ଷଣରେ 
ବ୍ୟାପ୍ତ ନ ରହନ୍ତି। ଆମର ଏହି ଦୈହିକ ଜୀବନ ମଧ୍ୟ ମରିବା ଓ ମରି 
ପୂଣି ଜନ୍ମ ହେବାର ଏକ ନିରନ୍ତର ଧାରା, ସ୍ଵୟଂ ଶରୀର ହେଉଛି ଯେପରି 
ଏକ ଅବରୂଦ୍ଧ ନଗରୀ, ଶଦ୍ରୁଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସର୍ବଦା ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇଛି ଓ ରକ୍ଷାକାରୀ 
ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ରକ୍ଷିତ ହେଉଛି ଏବଂ ଏହି ଉଭୟ ଶକ୍ତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲା 
ପରସ୍ପରକୁ ଧ୍ବଂସ ଓ ଭକ୍ଷଣ କରିବା, ଆମର ସମଗ୍ର ଅସ୍ତତ୍ବର ଏହା ଏକ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ। ମନେହ୍ୂରଏ ଯେପରି ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭରୁହି ଏହି ଆଦେଶ ଜାରି ହୋଇଛି, 
“ତରୁ ନିଜର ସ୍ଵଜନ ଓ ପରିବେଷ୍ଠନୀ ସଙ୍ଗେ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରି କେବେହେଲେ 
ବିଜୟଲାଭ କରିପାରିବୁ ନାହି, ଏପରିକି ଦ୍ଦନ୍ଦ୍ର ଓ ସଂଘର୍ଷ ବିନା, ଅନ୍ୟର 
ଜୀବନକୂ ଗ୍ରାସ କରିବା ବିନା ତୂ ଜୀବନଧାରଣ ମଧ୍ଯ କରିପାରିବୁ ନାହିଁ। 
ମୁଁ ଏହି ଯେଉଁ ଜଗତ୍‌ ନିର୍ମାଣ କରିଛି ତା'ର ମୂଳ ନିୟମ ହେଲା - 
ସୃଷ୍ଟି ଓ ସଂରକ୍ଷଣ ସମ୍ଭବପର କେବଳ ଧ୍ଵଂସ ଦ୍ବାରା ।' ' 

ପ୍ରାଚୀନ ମନୀଷୀଗଣ ବିଶ୍ବକୁ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭାବରେ ନିରୀକ୍ଷଣ କରି ଯେତେଦୂର 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେଖୁ ପାରିଥ୍‌ଲେ, ତା'ର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ସେମାନେ ଏହି ସତ୍ୟରୂହିଁ 
ସେମାନଙ୍କର ଗବେଷଣା ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ। ପ୍ରାଚୀନ ଉପନିଷଦ ଏହାକୁ 
ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଦେଖ୍‌ ପାରିଥ୍‌ଲା ଏବଂ ନିଃସଙ୍କୋଟ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଭାଷାରେ 
ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥ୍‌ଲାଥ ସେହି ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ସତ୍ଯ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି 
ମିଷ୍ଟ ଭାଷା ବା ଅକାରଣ ଆଶାବାଦକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ। ସେମାନେ 
କହିଥ୍‌ଲେ ଯେ କ୍ଷୁଧାରୂପୀ ମୃତ୍ଯୁହିଁ ଏହି ବିଶ୍ବର ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ପ୍ରଭୁ ଏବଂ 
ସେମାନେ ପ୍ରାଣମୟ ଜୀବନକୂ ଯଜ୍ଞର ଅଶ୍ଵରୂପେ କଳ୍ପନା କରିଥ୍‌ଲେ। ଜଡ଼ 
ପଦାର୍ଥକୁ ସେମାନେ ଏପରି ଏକ ନାମ ଦେଇଥ୍‌ଲେ ଯାହାର ସାଧାରଣ 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଖାଦ୍ୟ) ଏବଂ ସେମାନେ କହିଥ୍‌ଲେ ଯେ ଆମେ ଏହାକୁ 
ଅନ୍ନ ନାମ ଦେଇଛୁ କାରଣ ଏହା ନିଜେ ଭକ୍ଷିତ ହୁଏ ଓ ଜୀବଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 


ନଜ୍ଞ୍‌ 


ଭକ୍ଷଣ କରେ। ଭକ୍ଷକ ଭକ୍ଷଣ କରି ଭକ୍ଷିତ ହେଉଛି, ଜଡ଼ ଜଗତର ଏହାହିଁ 


କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ୫୧ 


ହେଉଛି ସୂତ୍ର ପରେ ଡାରଉଇନ୍‌ବାଦୀମାନେ ଏହି ସୂତ୍ରକୂହିଁ ପୁନରାବିଷ୍କାର 
କରିଛନ୍ତି ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ କହିଲେ ଯେ ଜୀବନ ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମହିଁ 
ହେଉଛି ବିବର୍ଭନଶୀଳ ସୃଷ୍ଟିର ବିଧାନ। ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ କେବଳ ସେହି 
ପୁରାତନ ସତ୍ଯକୂ ନୂତନ ଶବ୍ଦରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛି ଯାହା ହେରାକ୍ଲିଟସ୍‌ଙ୍କ ବଚନ 
ବା ଉପନିଷଦ୍‌ର ରୂପକରେ ଆହୁରି ଅଧ୍‌କ ଶକ୍ତିଶାଳୀ, ବ୍ୟାପକ ଓ ଅଭ୍ତାନ୍ତ 
ଭାଷାରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥ୍ଲା । 

ନିତ୍‌ସେ ଖୂବ୍‌ ଜୋର ଦେଇ କହୂଥ୍‌ଲେ ଯେ ଯୁଦ୍ଧ ଜୀବନର ଏକ 
ବିଭାବ ଏବଂ ଯୋଦ୍ଧାହିଁ ଆଦର୍ଶ ମାନବ -- ସେ ପ୍ରଥମରୁ ଉଷ୍ଟ-ମାନବ ହୋଇପାରେ 
ଓ ପରେ ଶିଶ୍ରମାନବ ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ମଧ୍ଯବର୍ତୀ ଅବସ୍ଥାରେ ତାକୁ ସିଂହମାନବ 
ହେବାକୁହିଁ ହେବ, ଯଦି ସେ ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ତତା ଲାଭ କରିବାକୁ ଚାହେ । ନିତ୍‌ସେଙ୍କର 
ଏହିସବୁ ମତବାଦ ଆଜି ବହୁ ନିନ୍ଦିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏଥ୍‌ରୂ ସେ ଯେଉଁ 
ନୈତିକ ଓ ବ୍ଯବହାରିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସବୁରେ ପହଞ୍ଚଛନ୍ତି ତାଂ ସହିତ ଆମର 
ଯେତେ ମତଭେଦ ଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏହା ଅସ୍ବୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ ଯେ 
ସେସବୁର କିଛିଟା ଯାଥାର୍ଥ୍ୟ ଅଛି ଏବଂ ଏହାକୁ ଆମକୁ ଏପରି ଏକ ଅପ୍ରିୟ 
ସତ୍ଯର ସ୍ଟରଣ କରାଇଦିଏ ଯେ ଯାହା ସଂପର୍କରେ ଆମେ ଆଖ୍‌ବୁଜି ଦେବାକୁ 


× .୍ଵଵ 


ପସନ୍ଦ କରିଥାଉ। କିନ୍ତୁ ଏହି ସତ୍ୟ ବିଷୟରେ ଅବହିତ ରହିବା ଆମ ପାଇଁ 
ନିଶ୍ଚୟ ଶ୍ରେୟସ୍କରର କାରଣ ପ୍ରଥମତଃ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶକ୍ତିମାନ ଆତ୍ମା ପାଇଁ 
ଏହି ସତ୍ଯକୂୁ ଦେଖୁବାର ଏକ ଶକ୍ତିପ୍ରଦ ପ୍ରଭାବ ରହିଛି ଏହା ଆମକୁ 
ସେହିସବୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ମଧୁର ଦାର୍ଶନିକ, ଧାର୍ମିକ ଓ ନୈତିକ ଭାବପ୍ରବଣତା 
ଦ୍ରାରା ଉପ୍ପନ୍ନ କୋମଳ ସୁସ୍ଥି ଓ ଆରାମର ହାତରୁ ରକ୍ଷା କରେ। ଏହା 
ଏପରି ଏକ ଭାବପ୍ରବଣତା ଯାହାକି ପ୍ରକୃତିର କେବଳ ପ୍ରେମମୟ, ପ୍ରାଣମୟ, 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟ ଓ ମଙ୍ଗଳମୟ ରୂପକ ଦେଖୁବାକୁ ଭଲପାଏ କିନ୍ତୁ ତାହାର 
କରାଳ ମୃତ୍ୟୁ-ରୂପରୁ ଦୃଷ୍ଠି ଫେରାଇ ନିଏ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଶିବ ରୂପରେ ପୂଳ୍ଚା 
କରେ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ରୂଦୂ ରୂପକୁ ପୂଜା କରିବାକ୍ର ପଶ୍ଚାତ୍‌ପଦ ହୁଏ। ଦରିତୀୟତଃ 
ଜୀବନକୁ ତାଂ”ର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୁପରେ ସିଧା ମୁହାଁମୁହିଁ ଦେଖ୍୍‌ବାକୁ ଯଦି ଆମର 
ସାହସ ଓ ସଚ୍ଚୋଟତା ନ ଥାଏ ତାଂହେଲେ ଆମେ କେବେହେଲେ ଏଥ୍‌ରେ 
ରହିଥୁବା ଦୁନ୍ଦ୍ର ବିଷମତା ଓ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୁତାର ସଫଳ ସମାଧାନ 
ଆଣିପାରିବୁ ନାହିଁ। ଆମକୁ ପ୍ରଥମେ ଦେଖୁବାକୁ ହେବ ଏହି ଜୀବନ ଓ 
ସଂସାର ପ୍ରକୃତରେ କ'ଣ ଏବଂ ବର୍ତମାନ କେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛି; ତାଂହେଲେ 
ଯାଇ ଆମେ ତାହା ଯେପରି ହେବା ଉଚିତ ସେହି ଦିଗରେ ତାହାର ରୂପାନ୍ତର 
ପାଇଁ ପ୍ରକୃତ ବାଟ ପାଇବାରେ ଅଧ୍‌କ ସଫଳ ହେବୁ। ଯଦି ସୃଷ୍ଟିର ଏହି 
ଅପ୍ରୀତିକର ବିଭାବ ଭିତରେ ତାଂର ଚରମ ସଂଗତିର କୌଣସି ରହସ୍ଯ 


୫୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ରହିଥାଏ, ତେବେ ଏହି ବିଭାବକୁ ଅବଜ୍ଞା କଲେ ବା ଏହାର ତାରପର୍ଯ୍ୟକୁ 
ଛୋଟ କରି ଦେଖ୍‌ଲେ ଆମେ ସେହି ରହସ୍ଯକୁ ପାଇପାରିବୁ ନାହିଁ ଏବଂ 
ସମାଧାନ ପାଇଁ ଆମର ସମସ୍ତ ଚେଷ୍ଟା ବ୍ୟର୍ଥ ଓ ବିଫଳ ହୋଇଯିବ ଆମ 
ନିଜ ସମସ୍ୟାଟିର ପ୍ରକୃତ ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକୁ ଆମ ନିଜ ଖୁ୍‌ଆଲ ଖୁସିରେ ଉପେକ୍ଷା 
କରିବା ଫଳରେ। ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଯଦି ଏହା ଏକ ଶତ୍ରୁ ହୁଏ ଯାହାକୁ 
ପରାଜିତ କରିବାକୁ ହେବ ତାଂହେଲେ ମଧ୍ୟ ତାହାର ଶକ୍ତିକୁ ଓ ଜୀବନ 
ଉପରେ ତାଂର ପ୍ରଭାବକୁ ଛୋଟ କରି ଦେଖ୍‌ଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ ବା ଅତୀତରେ 
ବର୍ତମାନର ଜୀବନର ପ୍ରକୃତ କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ଶକ୍ତିସବୁ ଭିତରେ ତାହା କେତେଦୂର 
ବଦ୍ଧମୂଳ ହୋଇରହିଛି ତାହାକୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କଲେ କିଛି ଲାଭ 
ହେବ ନାହିଁ। 

ଯୁଦ୍ଧ ଓ ଧ୍ବଂସ ଆମର ଇହ ଜୀବନର କେବଳ ସ୍ଥୂଳ ଓ ଦୈହିକ 
ଦିଗଟି ପାଇଁ ନୁହେଁ ଆମର ମାନସିକ ଓ ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ନୀତି। ଏହା ସ୍ଵତଃସିନ୍ଧ ଯେ ମଣିଷର ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ 
ବ୍ଦ୍ଧିଗତ ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ ଓ ନୈତିକ ଜୀବନରେ ଆମେ ବିନା 
ସଂଘର୍ଷରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ଅଛି ଓ ଯାହା ହେବାକୁ ଯାଉଛି, ଏ ଦୁଇଟି 
ଭିତରେ ତଥା ଏ ଦୁଇଟିର ପଛରେ ଯାହା ଯାହା ରହିଛି ସେସବୁ ଭିତରେ 
ସଂଘର୍ଷ ବିନା ଆମେ ଏକ ପାଦ ମଧ୍ୟ ଅଗ୍ରସର ହୋଇ ପାରିବା ନାହିଁ। 
ବର୍ଭମାନ ଅନ୍ତତଃ ମନୁଷ୍ଯ ଓ ସଂସାରର ଯାହା ଅବସ୍ଥା ସେଥ୍‌ରେ କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ଅଗ୍ରଗତି, ବୃଦ୍ଧି ଓ ସାର୍ଥକତା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମ୍ଭବ ଯଦି ଆମେ ଯଥାର୍ଥ 
ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଅହିଂସା ନୀତି ଅବଲମ୍ବନ କରୂ ଯେଉଁ ନୀତି ଆମ 
ଆଗରେ ଆଚରଣର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଓ ସର୍ବୋତ୍ତମ ବିଧାନ ବୋଲି ରଖାଯାଇଛି। 
ଧରାଯାଉ ଆମେ କେବଳ ଆତ୍ମାର ଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କରିବୁ, ଯୁଦ୍ଧ ଦ୍ବାରା 
ବିନାଶର ବା ଏପରିକି ଆତ୍ମରକ୍ଷା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ଭୌତିକ ବଳ 
ପ୍ରୟୋଗର ଆଶ୍ରୟ ନେବୁ ନାହିଁ। ଭଲକଥା, ଯଦିଓ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ମଶକ୍ତି 
ଅମୋଘ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇ ନାହିଁ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଭିତରେ ଯେଉଁସବୁ ଅସୁର ଶକ୍ତି ଅଛି ସେମାନେ ମନଇଚ୍ଛା ପଦଦଳିତ କରିବେ, 
ଚୂର୍ଣ୍ଣବିଚର୍ଣ୍ଣ କରିବେଥ ହତ୍ଯା କରିବେ, ସବୁପୋଡ଼ି ଛାରଖାର କରିବେ, ନଷ୍ଟଭ୍ରଷ୍ଟ 
ଓ କଳୁଷିତ କରିବେ- ଯେପରି ଆଜି ଆମ ଆଖ୍‌ ଆଗରେ କରୁଛନ୍ତି 
କିନ୍ତୁ ସେତେବେଳେ ଆହୁରି ଅବାଧ ଓ ମନଇଚ୍ଛାରେ କରିବେ - ଆଉ ତୁମେ 
ମଧ୍ଯ ବୋଧହୁଏ ନିଜର ଅହିଂସା ଦ୍ବାରା ସେତିକି ଧ୍ଵଂସ ଓ ପ୍ରାଣହାନିର 
କାରଣ ହୋଇଛ, ଅନ୍ୟମାନେ ଯେତିକି ପ୍ରାଣହାନି ଘଟାଇଛନ୍ତି ତଥାପି ତୁମେ 
ଏପରି ଏକ ଆଦର୍ଶ ରଖ୍‌ଛ ଯାହାର ସୂଫଳ ଦିନେ ଫଳିବ ବା ଅନ୍ତତଃ 


କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ୫୩ 


ଫଳିବା ଉଚିତ। କିନ୍ତୁ ସେହି ଆତ୍ମାର ଶକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଯେତେବେଳେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ 
ହୁଏ ତାହା ମଧ୍ୟ ଧ୍ବଂସ ଘଟାଏ। ଯେଉଁମାନେ ଆଖ୍‌ ଖୋଲି ଏହି ଶକ୍ତିର 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି ଏହି ଶକ୍ତି ତରବାରି ଓ ତୋପଠାରୂ 
କେତେ ଅଧୁକ ଭୟଙ୍କର ଓ ବିଧ୍ଵଂସୀ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ କେବଳ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ତା'ର ଆଶୁଫଳ ଉପରେ ନିଜର ଦୃଷ୍ଟି ଆବଦ୍ଧ ରଖନ୍ତି ନାହିଁ 
ସେମାନେ ଦେଖ୍‌ପାରନ୍ତି ଏହାର ପରିଣାମ କେତେ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ହୋଇପାରେ, 
ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେତେ କ”ଣ ବିନାଶ ହୋଇଯାଏ, ସେହି ବିନାଶ ଫଳରେ 
ତାହା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଥୁବା ଓ ତାଂ ଦ୍ବାରା ପୁଷ୍ଟ ହେଉଥ୍‌ବା ସମସ୍ତ 
ଜୀବନ ମଧ୍ୟ ବିନଷ୍ଟ ହୁଏ। ମନ୍ଦର ଯେତେବେଳେ ବିନାଶ ହୁଏ ସେତେବେଳେ 
ତାହା ଦ୍ବାରା ପୁଷ୍ଠ ହେଉଥ୍‌ବା ବହ୍ରତ କିଛି ମଧ୍ଯ ବିନଷ୍ଠ ହରୁଏ। ଏହି ଆମ୍ମଶକ୍ତି 
ଦ୍ବାରା ଧ୍ବଂସର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମେ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭାବରେ ସ୍ଥଳ ଲୋମହର୍ଷଣକାରୀ 
ହିଂସା କର୍ମର ବେଦନାରୁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କଲେ ମଧ୍ୟ ଧ୍ଵଂସ ସବୁବେଳେ 
ଧ୍ବଂସହି ରହେ। 

ଅଧ୍‌କନ୍ତୁ ଆମେ ଯେବେ ଯେବେ ଆତ୍ମାର ଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଥରହିଁ ଆମର ବିପକ୍ଷ ବିରୋଧରେ ଏକ ପ୍ରଚଣ୍ଡ କର୍ମଶକ୍ତି ଉତ୍‌ଥ୍‌ତ ହୁଏ, 
ଯାହାର ପରବର୍ତୀ ପରିଣାମକୁ ଆୟତ୍ତ କରିବା ଆମ କ୍ଷମତାର ବାହାରେ। 
ବିଶ୍ଵାମିତ୍ରକ୍ଚ ସାମରିକ ବଳପ୍ରୟୋଗ ବିରୋଧରେ ବଶିଷ୍ଠ ଆତ୍ମାର ଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରୟୋଗ 
କଲେ ଓ ତା'ର ଫଳସ୍ବରୂପ ଅଗଣିତ ହୁନ, ଶକ ଓ ପଲ୍ଲବ ସେନା ବିଶ୍ବାମିତ୍ରଙ୍କୁ 
ଆକ୍ରମଣ କଲେ। ହିଂସା ଓ ଆକ୍ରମଣ ସମ୍ମୁଖରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ମାନବର ଶାନ୍ତ 
ନୀରବତା ଓ ନିଷ୍ରିୟତାହି ସେହି ହିଂସାର ପ୍ରତିକାର ପାଇଁ ପ୍ଥ୍‌ବୀର ପ୍ରଚଣ୍ଡ 
ଶକ୍ତି ଉଠାଇଦିଏ ଏବଂ ବୋଧହୁଏ ଦୁଷ୍କ୍ୃତକାରୀମାନଙ୍କୁ ବଳପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅଧକ କୃପା ପ୍ରଦର୍ଶନନ କାରଣ ଯଦି 
ସେମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ମନ୍ଦ କାମରେ ସେହିପରି ଆଘେଇଯିବାକୁ ଛାଡ଼ି 
ଦିଆଯାଏ ତେବେ ସେମାନେ ନିଜ ଉପରେ ଏପରି ଭୟଙ୍କର ଧ୍ଵଂସ ଡାକି 
ଆଣନ୍ତି ଯାହା ଆମେ କେବେହେଲେ କହ୍ପନା କରି ନ ଥାଂନ୍ତୁ। ଯୁଦ୍ଧ ଓ 
ବିନାଶର କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଆମେ ନିଜର ହାତ ପରିଷ୍କାର ରଖ୍‌ଲେ ବା ଆମର 
ଆତ୍ମା ନିଷ୍କଳଙ୍କ ରଖ୍‌ଲେ ଜଗତରୁ ସେହିସବୁ ଧ୍ଵଂସ ଓ ବିନାଶର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଲୋପ ହୋଇଯିବ ନାହିଁ, ସେଥ୍‌ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ମାନବଜାତିରୂ ତାହାର ମୂଳକୂହିଁ 
ଉତ୍ପାଟିତ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। କେବଳ ଆଳସ୍ୟ ଓ ଜଡ଼ତାବଶରେ ମନ୍ଦ ବିରୋଧରେ 
କୌଣସି ପ୍ରତିରୋଧ ପାଇଁ ଅସମର୍ଥ ବା ଅନିଚ୍ଛୁକ ହେବା ଦ୍ବାରା ସେହି 
ବିଧାନର କୌଣସି ବ୍ୟତିକ୍ରମ ହେବ ନାହିଁ। ଜଡ଼ତା ଓ ତାମସିକତା ରାଜ ସିକତା 
ଅପେକ୍ଷା ଅନେକ ଅଧ୍‌କ କ୍ଷତିକରେ, କାରଣ ସଂଘର୍ଷର ରାଜସିକ ନୀତି 


୫୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯେତିକି ଧ୍ବଂସ କରେ ଅନ୍ତତଃ ତାଂ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ସୃଷ୍ଠି କରେ। ତେଣୁ 
ବ୍ଯକ୍ତିକ କର୍ମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ ସଂଘର୍ଷ ଓ ତାଂର 
ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଭୌତିକ ସ୍ଥୂଳରୁପ ଧ୍ଵଂସ ଓ ବିନାଶ ପ୍ରତି ବିମୁଖତା ଓ ତହିଁରୁ 
ବିରତି ହୁଏତ ବ୍ଯକ୍ତିର ନୈତିକ ସନ୍ତାର ସହାୟକ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ତାହା 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସଂହାରକର୍ତା ମହାକାଳର ବିଧାନକୁ ପରିବର୍ଭିତ କରିପାରିବ 
ନାହିଁ। 

ଏ ବିଷୟରେ ଅଧୁକ କିଛି କହିବାର ନାହିଁ। ବସ୍ତୃତଃ ମାନବଜାତିର 
ସମଗ୍ର ଇତିହାସ ସାକ୍ଷ୍ୟ ଦେଇଆସିଛି ଯେ ପ୍ରଥ୍‌ବୀରେ ଏହି ସଂଘର୍ଷ ଓ 
ବିନାଶତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ବାର ଓ ଏହାର ଆଧ୍‌ପତ୍ୟ ଅବ୍ଯାହତ । 
ତେଣୁ ଏହାର ଉଗ୍ରତାକୁ କମ୍‌ କରି ଦେଖ୍‌ୁବା ଓ ଜୀବନର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଭାବ 
ଉପରେ ଜୋର୍‌ ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ। କେବଳ ସଂଘର୍ଷ ଓ 
ଧ୍ବଂସହିଁ ସବ୍ରକିଛି ନୁହେଁ ସଂସାରରେ ଯେପରି ସଂଘର୍ଷ ଓ ପାରସ୍ପରିକ ବିବାଦର 
ଶକ୍ତି ରହିଛି, ସେହିପରି ସମବାୟ ଓ ପାରସ୍ପରିକ ସହଯୋଗର ନୀତି ମଧ୍ଯ 
ରହିଛି ଦର୍ପଦମ୍ଭ ଓ ଅହଂକାରର ଶକ୍ତି ଯେପରି ଅଛି, ସେହିପରି ପ୍ରେମର 
ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ ରହିଛି ଆମ ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ ଅନ୍ୟକୁ ବଳିଦେବାର ପ୍ରବୂରି 
ଯେପରି ରହିଛି, ସେହିପରି ଅନ୍ୟର ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ ଆମ ନିଜକୁ ବଳିଦେବାର 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ମଧ୍ଯ ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଏଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତରେ କିପରି 
ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି ତାହା ଦେଖୁ, ସେତେବେଳେ ଏସବୁର ବିପରୀତ 
ଶକ୍ତିଗୁୂଡ଼ିକୁ ମଧ୍ୟ ଉପେକ୍ଷା ବା ଅସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ଚାହିବୁ ନାହିଁ। ସଂଘ 
ଓ ସହଯୋଗର ଶକ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇଛି, କେବଳ ପରସ୍ପରକୁ ସାହାଯ୍ଯ 
କରିଯିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ, ତାଂ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଆତ୍ମରକ୍ଷା ପାଇଁ ଓ ଅନ୍ୟକୁ 
ଆକ୍ରମଣ କରିଯିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଧଃ ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମରେ ଯେଉଁମାନେ ଆମକୁ 
ଆକ୍ରମଣ ଓ ପ୍ରତିରୋଧ କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ନିଜକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
କରିବା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଏ ଶକ୍ତିକୁ ଉପଯୋଗ କରାଯାଇଛି; ସ୍ଵୟଂ ଏହି ସଂଘ 
ଓ ସହଯୋଗର ଶକ୍ତିକୁ ଯୁଦ୍ଧ ଓ ଅହଂକାରର ଦାସରୂପେ ଓ ଜୀବନ ବିରୋଧରେ 
ଜୀବନର ଆମତ୍ମ-ସାବ୍ୟସ୍ତତାର ଅନୁଚରରୂପେ ନିଯୁକ୍ତ କରାଯାଇଛି। ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରେମ 
ମଧ୍ୟ ମୃତ୍ୟୁର ଏକ ଶକ୍ତିରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛି। ବିଶେଷ କରି ଶୁଭ ଓ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମକୁ ମାନବର ଅହଂ ଯେପରି ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛି 
ତା” କେତେ ସଂଘର୍ଷ, ହତ୍ଯା ଓ ଧ୍ବଂସର କାରଣ ହୋଇଛି ତାଂର ଇୟତ୍ତା 
ନାହିଁ। ଆମ୍ବୋତସ୍ସର୍ଗ ଏକ ମହାନ୍‌ ଓ ଉଦାର କାର୍ଯ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ଏହାର ଉଚ୍ଚତମ 
ସ୍ବରୂପରେ ମଧ୍ୟ ଏହା ହେଉଛି ମୃତ୍ଯୁ ଦ୍ବାରା ଜୀବନର ସ୍ବୀକୃତି ଏବଂ ଏହାର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି କୌଣସି ଶକ୍ତିର ପୂଜାବେଦୀରେ ନିଜକୁ ବଳିରୂପେ ଉତ୍ପର୍ଗ 


କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ୫୫ 


କରିବା, ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟସିଛି ନିମନ୍ତେ ଏହିପରି ଆତ୍ମବଳି ଚାହୁଁଥାଏ । 
ନିମ୍ନତର ଓ ଉଚ୍ଚତର ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ ମାଂ” 
ଚଢ଼େଇ ତାଂ”ର ଛୁଆଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ହିଂସ୍ରପଶୂର ଶିକାର ହେଉଛି, 
ମାତୃଭୁମିର ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ଦେଶଭକ୍ତ ମୃତ୍ଯୁବରଣ କରୁଛି, ଧର୍ମ ଓ ଆଦର୍ଶ 
ନିମନ୍ତେ ବ୍ଯକ୍ତି ତାଂର ପ୍ରାଣ ବିସର୍ଜନ କରୂଛି - ଆତମ୍ମବଳିର ଏହିସବୁ ସର୍ବୋତ୍ତମ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ପରୂପେ ଦେଖାଇଦିଏ ଯେ ଏହାର ପ୍ରକୃତ ମର୍ମ କ'ଣ । 

କିନ୍ତୁ ଆମେ ଯଦି ଏସବୁର ପରବର୍ତୀ ପରିଣାମକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରୁ ତା'ହେଲେ 
ଏକ ସହଜ ଆଶାବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଆହୁରି ଅସମ୍ଭବ ଓ ଦୁର୍ଲଭ। ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ନିଅ, ଦେଶପ୍ରେମୀ ତାଙ୍କ ଦେଶର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରାଣ ଦେଇଛନ୍ତି, କର୍ମର 
ପ୍ରଭୁ ସେହି ସମସ୍ତ ରକ୍ତଦାନ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣାର ମୂଲ୍ୟ ଦେଇସାରିବା ପରେ, 
ଦେଶ ସ୍ବାଧୀନ ହେବାର କେତେବର୍ଷ ପରେ ଯଦି ସେହି ଦେଶର ଅବସ୍ଥା 
କ”ଣ ହୋଇଛି ଦେଖ୍‌ବାକୁ ଚାହଁ ତା”ହେଲେ ଦେଖ୍‌ପାରିବ ସେହି ଦେଶ 
ପରିଣତ ହୋଇଛି ଏକ ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଓ ଶୋଷକ ଦେଶରେ ଏବଂ ଉପନିବେଶସବୁକୁ 
ଲୁଣ୍ଢନ ଓ ଗ୍ରାସ କରୁଛି ଯେପରିକି ନିଜେ ପୁଷ୍ଟ ହେବ ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧ ଓ 
ଆକ୍ରମଣ ଦାରା ସାଫଲ୍ୟ ପଥରେ ଆଗେଇ ଯିବ। ସେହିପରି ହଜାର ହଜାର 
ସଂଖ୍ୟାରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ସହିଦ ପ୍ରାଣବଳି ଦେଲେ, ସାମ୍ରାଜ୍ୟ- ଶକ୍ତି ବିରୋଧରେ 
ସେମାନଙ୍କର ଆତ୍ମ-ଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରୟୋଗ କଲେ ଯେପରି ଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କର ଜୟ ହୁଏ, 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୂଏ। ଆମ୍ମଶକତ୍ତିର ବିଜୟ ହେଲା, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଧର୍ମର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେଲା, କିନ୍ତୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କର ବିଜୟ ହେଲା ନ୍ହାହି, ବିଜୟୀ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ 
ଧର୍ମ ଏକ ଯୁଦ୍ଧଖୋର ଦାମ୍ଭିକ କ୍ଷମତାନ୍ଧ୍ନ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ପରିଣତ ହେଲା 
ଏବଂ ଯେଉଁ ସଂପ୍ରଦାୟ ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟକୁ ଏହା ପଦଚ୍ଯୁତ କରିଥଲା, ତାଂଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ଅଧ୍‌କ ମତାନ୍ଧ ଓ ନିର୍ମମ ଅତ୍ୟାଚାରୀ ହୋଇଉଠିଲା। ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ 
ବରାବର ନିଜକୁ ସଂଗଠିତ କରନ୍ତି ପାରସ୍ପରିକ ସଂଘର୍ଷର ଶକ୍ତିରୂପେ ଓ 
ନିଜେ ତିଷ୍ଠି ରହିବାକୁକ ନିଜର ଶକ୍ତି ଓ ଅଧ୍‌କାର ବଢ଼ାଇବାକୁ ନିଜ ନିଜ 
ଭିତରେ ଭୟଙ୍କର ସଂଗ୍ରାମରେ ଜଡ଼ିତ ହୁଅନ୍ତି । 

ଏ ସମସ୍ତ ବିଷୟରୂ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ ଏହି ଜଗତ୍‌ ଓ ଜୀବନରେ 
ଏପରି ଏକ ଉପାଦାନ ରହିଛି ହୁଏତ ମୁଖ୍ଯ ଉପାଦାନ-- ଯାହା ଉପରେ 
ବିଜୟ ହାସଲ କରିବାର ଉପାୟ ଆମକୁ ଜଣା ନାହିଁ, ହୁଏତ ଏହା ଅଜେୟ 
କିଂବା ଆମେ ଏହାକୂ ଏପରି ଏକ ନିରପେକ୍ଷ ଓ ସମର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ 
ଦେଖ୍‌ ନାହୁଁ ଯାହା ଦ୍ରାରା କି ଆମେ ସ୍ଥିର ଓ ନିରପେକ୍ଷ ଭାବରେ ଏହାକୁ 
ଚିହ୍ନି ପାରନ୍ତୁ ଓ ଏହାର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତୁ। ଏହି ଜଗତ୍‌ 
ଓ ଜୀବନକୁ ଆମକୁ ସିଧା ମୁହାଁମୁହିଁ ଚାହିବାକୁ ହେବ ଯଦି ଏକ ଯଥାର୍ଥ 


୫୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସମାଧାନରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ବା ଆମର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହୁଏ, ସେ ସମାଧାନ ଯାହା ହେଉନା 
କାହିଁକି। ଜଗତ୍‌ ଓ ଜୀବନକୁ ସିଧା ଚାହିଁବା ଅର୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସିଧା ଚାହିବା, 
କାରଣ ଏ ଦୁହିଙ୍କୁ ପୃଥକ୍‌ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ, ବିଶ୍ଵଜୀବନର ସମସ୍ତ 
ବିଧାନର ଦାୟିତ୍କକୁ ତାଂର ସ୍ରଷ୍ଟା ବିଶ୍ଵସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କର କାନ୍ଧରୁ ଖସାଇ ଦେଇ ହେବ 
ନାହିଁ ବା ଯାହାକୁ ନେଇ ସେହି ବିଧାନସବୁ ଗଠିତ ତାଂଠାରୁ ସେସବୁକୁ 
ପୃଥକ୍‌ କରିହେବ ନାହିଁ। ତଥାପି ମଧ୍ୟ ଆମେ ଏଠାରେ ଏକ ଭ୍ରମାତ୍ମକ 
ମଧୁର ରୂପଦେଇ ସବୁକିଛି ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପସନ୍ଦ କରୁ। ଆମେ ଏପରି ଏକ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛିଡ଼ାକରୁ ଯେ ପ୍ରେମମୟ ଓ କରୁଣାମୟ, ଯେ ମଙ୍ଗଳମୟ 
ନ୍ୟାୟ, ପୁଣ୍ୟ ଓ ସତ୍‌ଗୁଣ ସଂପର୍କରେ ଆମର ନୈତିକ ଧାରଣା ଅନୁଯାୟୀ 
ତାଙ୍କ ଦେଖୁ ନ୍ୟାୟ, ପୁଣ୍ୟ ଓ ସଦ୍‌ଗୁଣର ମୂର୍ରି ବୋଲି ଏବଂ ବାକି ଅନ୍ୟଯସବୁକୁ 
ଆମେ କହୂ ସେସବୁ ଭଗବାନ ନୁହେଁ ବା ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ନୁହେ, 
ସେସବୁ କୌଣସି ଆସୁରି ଶକ୍ତିର ସୃଷ୍ଟି। ହ୍ରଏତ କୌଣସି କାରଣରୁ ଭଗବାନ 
ତା'ର ସେହି ଦୃଷ୍ଟ ଇଚ୍ଛାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବାକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଉଛନ୍ତି ବା 
ଆମେ ଭାବରୁ ସେସବୁ କୌଣସି ଅନ୍ଧକାର ଶକ୍ତି, ଅହିମାନର କାର୍ଯ୍ୟ ଯେକି 
ମଙ୍ଗଳମୟ ଅର୍ମୂଜ୍‌ଦ୍‌ଙ୍କର ଚିରବିରୋଧୀ କିଂବା ଏପରିକି ଆମେ ଏହା ମଧ୍ୟ 
ଭାବୁ ଯେ ସେସବୁ ହେଉଛି ସ୍ବାର୍ଥପର ପାପଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷରହି ଦୋଷ ଯେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ମୂଳ ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ ସୃଷ୍ଟିକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେଇଛି। ସତେ ଯେପରି 
ମଣିଷହି ସୃଷ୍ଠି କରିଥ୍‌ଲା ପ୍ରାଣୀ ଜଗତର ମୃତ୍ଯୁ ଓ ପରସ୍ପରକୁ ଭକ୍ଷଣର 
ସେହି ବିଧାନ ବା ପ୍ରକୃତିର ସେହି ବିଶାଳ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ପ୍ରକୃତି 
ସୃଷ୍ଟି କରେ ଓ ପାଳନଂ କରେ କିନ୍ତୁ ଠିକ୍‌ ସେଇ ଭାବରେ ଓ ସେହି 
ଗହନ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ସଂହାର କରେ ଓ ଧ୍ଵଂସ କରେ। ପୃଥ୍‌ବୀର ଖୁବ୍‌ 
ଅଳ୍ପ କେଇଟି ଧର୍ମ ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ ପରି କୌଣସି କୁଣ୍ଠା ନ ରଖୁ ସାହସର 
ସହିତ କହିଛି ଯେ ଏହି ରହସ୍ଯମୟୀ ବିଶ୍ଵଶକ୍ତି ସେହି ଏକହିଁ ଦେବତା, 
ଏକହିଁ ତ୍ରିମୂର୍ଟିର ପୂଥବୀରେ ଏହି ଯେଉଁ ଶକ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି ସେ କେବଳ 
ଦୁର୍ଗତିହାରିଣୀ ସର୍ବୋପକାରିଣୀ ଦୁର୍ଗା ନୁହନ୍ତି। ସେ ମଧ୍ୟ ରକ୍ତାକ୍ତ -ସଂହାରରେ 
ନୂତ୍ୟ-ରତା ରଣରଙ୍ଗିନୀ ଭୟଙ୍କରୀ କାଳୀ ଏବଂ ““ଏ ମଧ୍ଯ ସେହି ଦିବ୍ୟଜନନୀ, 
ଏହାକୂହିଁ ଭଗବାନ ବୋଲି ଜାଣ ଏବଂ ତୁମର ସାମର୍ଥ୍ଯ ଅଛି ତଂ” ଏହାଙ୍କୁ 
ମଧ୍ୟ ପୂଜା କର।”” ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଯେ ଯେଉଁ ଧର୍ମର ଏହି 
ଧରଣର ଅଚଳ ସତ୍ୟନିଷ୍ଠା ଓ ପ୍ରଚଣ୍ତ ସାହସ ଅଛି ସେହିଁ କେବଳ ଏପରି 
ଏକ ଗଭୀର ଓ ବ୍ୟାପକ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତା ସୃଷ୍ଠି କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ଯାହାର 
କୌଣସି ତୂଳନା ନାହିଁ। କାରଣ ଯଥାର୍ଥ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ଭିଭି ହେଲା ସତ୍ଯ 
ଓ ତା'ର ଆତ୍ମା ହେଲା ସାହସ । “ତସ୍ୟୈ ସତ୍ୟମାୟତନମ୍‌' | 


କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ୫୭ 


ଏସବୁ କହିବାର ଅର୍ଥ ଏହା ନୂହେଁ ଯେ ସଂଘର୍ଷ ଓ ଧ୍ବଂସହିଁ ହେଉଛି 
ଜୀବନର ପ୍ରଥମ ଓ ଶେଷ କଥା, ବା ଯୁଦ୍ଧ ଅପେକ୍ଷା ମୈତ୍ରୀ ବଡ଼ ନୂହେଁ, 
ମୃତ୍ଯୁ ଅପେକ୍ଷା ପ୍ରେମ ଭଗବାନଙ୍କର ଦିବ୍ଯତର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ନୂହେଁ ବା ଆମେ 
ସେହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ଆଗେଇ ଯିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ ଯେଉଁଠି ଦେହବଳ 
ସ୍ଥାନରେ ଆତ୍ମାର ବଳ, ଯୁଦ୍ଧ ସ୍ଥାନରେ ଶାନ୍ତି, ସଂଘର୍ଷ ସ୍ଥାନରେ ଏକ୍ଯ, 
ଭକ୍ଷଣ ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରେମ, ଅହଂ ସ୍ଥାନରେ ବିଶ୍ଵଭାବ ଓ ମୃତ୍ଯୁ ସ୍ଥାନରେ 
ଅମର ଜୀବନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବ। ଭଗବାନ କେବଳ ସଂହାରକର୍ତା ନୂହନ୍ତି, 
ସେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସୁହୁଦ। ସେ କେବଳ ବିଶ୍ବର ତ୍ରିଦେବ ନୂହନ୍ତି 
ସେ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ବାତୀତ ପରାପ୍ବର, ଭୟଙ୍କରୀ କାଳୀ ମଧ୍ଯ ପ୍ରେମମୟୀ କରୂୁଣାମୟୀ 
ଜନନୀ, କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରର ଭଶ୍ନରହି ଦିବ୍ୟସଖା ଓ ସାରଥ୍‌, ଜୀବମାନଙ୍କର ଚିତ୍ତହାରୀ 
ଅବତାର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ। ସମସ୍ତ ବିରୋଧ, ସଂଘର୍ଷ ଓ ବିଶ୍ରଙଝ୍ଖଳା ଭିତରେ ସେ 
ଯେଉଁ ଦିଗରେ ଚାଳନା କରି ନେଇଯାଆନ୍ତୁ ନା କାହିକି ଯେଉଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ବା ଯେଉଁ ଦେବତାଙ୍କ ଦିଗରେ ସେ ଆକର୍ଷଣ କରିନେଇ ଯାଆନ୍ତୁ ନା 
କାହିଁକି, ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ ଏତେ ଦୁଢ଼ ଭାବରେ ଜୋର୍‌ ଦେଇ ଆସୁଥ୍ବା 
ଏହିସବୁ ବିଭାବର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଉର୍ଦ୍ଧରେ ଥ୍‌ବା ଏକ ଦିବ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଦିଗରେହିଁ 
ସେ ନେଇଯାଉଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ କେଉଁଠିକି, କେଉଁ ଭାବରେ ଓ କେଉଁ ପ୍ରକାରର 
ଉର୍ଦ୍ବଭୂମିକୁ କେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି ଭିତରେ ସେ ଆମକୁ ନେଇଯାଉଛନ୍ତି ତାହା ଖୋଜି 
ବାହାର କରିବାକୁ ହେବ। ଆଉ ଏଥ୍‌ପାଇଁ ପ୍ରଥମ ଆବଶ୍ଯକତା ହେଉଛି 
ବିଶ୍ବକୁ ତାହାର ବର୍ଭମାନ ଅବସ୍ଥାରେ ଦେଖୁବା ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର କ୍ରିୟାବଳୀ 
ଆରମ୍ଭରେ ତଥା ବର୍ତମାନ ଯେପରି ଭାବରେ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରିଛି ତାହାକୁ 
ଯଥାଯଥ ନିରୀକ୍ଷଣ କରିବା ଓ ତାହାର ମୂଲ୍ୟ ନିର୍ଦ୍ଧାରଣ କରିବା; ଏହା 
ପରେ ପଥ ଓ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଆହୁରି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ। ଆମକୁ କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବାକୁହି ହେବ ଅମର ଜୀବନର ପଥ ଖୋଜି ବାହାର କରିବା ପୂର୍ବରୁ 
ମୃତ୍ଯୁ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଜୀବନର ଯେଉ ବିଧାନ ରହିଛି ତାହାକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ 
ହେବ; ଚକ୍ଷୁ ଖୋଲି ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା କମ୍‌ ତ୍ରସ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ମହାକାଳ ଓ ମୃତ୍ଯୁ ରୂପକୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ଏବଂ ବିଶ୍ବ-ସଂହାରର ରୂପକୁ 
ଅସ୍ବୀକାର କଲେ ବା ତାହାପ୍ରତି ବିମୁଖ ହେଲେ ବା ତାହାକୁ ଭୟ କରି 
ତହିଁରୁ ଅପସରି ଆସିଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ। 


୬ 
ମାନବ ଓ ଜୀବନ-ସଂଗ୍ରାମ 


ଅତଏବ, ଯଦି ଗୀତାର ଶିକ୍ଷାକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଉଦାରଭାବେ ବୁଝିପାରୁ, 
ତାହାହେଲେ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ତାହାର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ଏବଂ ବ୍ଯକ୍ତ ବିଶ୍ଵର ସ୍ଵରୂପ 
ଓ ଧାରା ସମ୍ବନ୍ଧେ ତାହାର ନିର୍ଭୀକ ବିଚାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁହିଁ ହେବ। 
କ୍ରୂକ୍ଷେତ୍ରର ଦିବ୍ୟ ସାରଥ୍‌ ନିଜକୁ ଏକ ଦିଗରେ ବିଶ୍ଵସମୂହର ପ୍ରଭୂ, ଏବଂ 
ପ୍ରାଣୀକୂଳର ବନ୍ଧୁ, ଏବଂ ସର୍ବଜ୍ଚ ଚାଳକରୂପେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ଲୋକସଂହାର 
ନିମିତ୍ତ ଜାଗ୍ରତ “ଲୋକକ୍ଷୟକୃତ୍‌' ମହାକାଳରୂପେ ବ୍ଯକ୍ତ କରୁଅଛନ୍ତି। ଉଦାର 
ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଅନୁସରଣ କରି ଗୀତା କହୁଅଛି, ““ଏ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ”, 
କିନ୍ତୁ ବିଶ୍ବସମସ୍ୟାକୁ ବାଦ୍‌ଦେଇ ପଛଦ୍ବାର ଦେଇ ପଳାଇବାକୁ ଚାହୁଁ ନାହି। 
ବସ୍ତୃତଃ ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ପାର୍ଥ୍ବ ଜୀବନକୁ କେବଳ ଗୋଟାଏ ପାଶବ, 
ନିର୍ଦ୍ଦୟ ଜଡ଼ ଶକ୍ତିର ଯାନ୍ତିକ ଖେଳା ବୋଲି ନ ଭାବର, ଅଥବା ଅନ୍ୟ 
ପକ୍ଷରେ ତାହା ଏକ ମୂଳ ଅସତ୍‌ ମଧ୍ୟରୁ ଉତ୍‌ଥ୍ତ ନିଷ୍ପିୟ ବ୍ରହ୍ମରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ 
କଳ୍ପନା ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟରେ ସେହିପରି ଯାନ୍ତ୍ରିକ କ୍ରିୟାବଳି ବୋଲି ମନେ ନ 
କରୂ, ଅଥବା ଏକ ନିର୍ମମ, ନିର୍ବିକାର, ପରାପୂ୍ନର ତତ୍ତ୍ଵର ବାହ୍ଯ ଚେତନାର 
ମଧ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ଦୁଃସ୍ଵପ୍ନର ପରିଣତି ବୋଲି ନ ଭାବୁ (ଯେଉଁ ତତ୍ଵ୍‌ ସେହି 
ସ୍ଵପ୍ନ ସଙ୍ଗେ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଜଡ଼ିତ ନୁହେ), ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ଗୀତାର 
ଅନୁସରଣ କରି ଭଗବାନଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ସକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୂ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ଭଗବାନ 
ବିଶ୍ବରେ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ସର୍ବଞ୍ଚ୫ ସର୍ବଶନ୍ତିମାନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସର୍ବଦା ବିଶ୍ବାତୀତ 
ତତ୍ତ୍ ଯେ ବିଶ୍ବକୂ ଓ ବିଶ୍ଧ ମଧ୍ୟରେ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି ଅଥଚ ଯେ 
ନିଜର ମାୟା ବା ପ୍ରକୃତି ବା ସୃଜନଶକ୍ତିର ଦାସ ନୂହନ୍ତି, ବରଂ ପ୍ରଭୂ, 
ଯାହାଙ୍କର ବିଶ୍ଵଲୀଳା ବା ବିଶ୍ବଚୈତନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ପ୍ରାଣୀ ବା ମାନବ 
ବା ଦାନବ ଦ୍ବାରା ବ୍ୟାହତ ଦା କ୍ଷୁଣ୍ତ ନୁହେ, ସୃଷ୍ଠି ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ନିଜ ଦାୟିତ୍ସର 
କୌଣସି ଅଂଶକୁ ସୃଷ୍ଠ ଜୀବର ସ୍କନ୍ଧରେ ଲଦିବାର ଯାହାଙ୍କର ଟିକିଏ ମାତ୍ର 
ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ କ- ତାହାହେଲେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଆରମ୍ଭ କରିବାକୁ ହେବ ଗୋଟାଏ 
ଅଟଳ ଓ ମହାନ ବିଶ୍ଵାସ ସହ। ଚତୁର୍ଦିଗରେ ବିଶାଳ ଦୁର୍ବୋଧ୍ୟ ଶକ୍ତିରାଜିର 
ଖେଳା, ଜୀବନ ଗତି କରୁଅଛି ଅବିରାମ ପରିବର୍ତନ ଓ ମୃତ୍ଯୁର ମଧ୍ୟ 
ଦେଇ, ସର୍ବତ୍ର ବେଦନା, ଅମଙ୍ଗଳ, ବିଧ୍ଵଂସ ଭୀତିର ସଞ୍ଚାର କରୁଅଛି, 


ମାନବ ଓ ଜୀବନ-ସଂଗ୍ରାମ ୫୯ 


ଏହି ସମସ୍ତ ମଧ୍ୟରେ ମନୂଷ୍ଯକୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ସର୍ବବ୍ଯାପୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ସେ ଜାଣେ ଯେ ଏହି ସମସ୍ଯାର ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥ ନିଶ୍ଚୟହିଁ ଅଛି, ଯେଉଁ 
ଆଜ୍ଞାନର ମଝିରେ ସେ ବାସକରେ, ତାହାର ଉର୍ଦ୍୍ବରେ ଗୋଟାଏ ସାମାଧାନକାରୀ 
ଜ୍ଞାନ ନିଶ୍ଚୟହି ଅଛି, ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ମନୁଷ୍ଯକୁ କହିବାକୁ ହେବ, “ଯଦି ମୋତେ 
ତୂମ୍ଭେ ହତ୍ୟାକର, ତଥାପି ମୁଁ ତୁମ୍ଭଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିବି।,” ମନୁଷ୍ଯର ଯେଉଁସବୁ 
ସଚଳ ଓ ସକ୍ରିୟ ଚିନ୍ତା ଓ ଧର୍ମ-ବିଶ୍ବଵାସ ଅଛି- ତାହା ରଭଶ୍ଵରବାଦୀ ହେଉ 
ବା ନାସ୍ତିକବାଦୀ ହେଉ - ତାହା ମଧ୍ୟରେ ସ୍ବଷ୍ଟରୂପେ ବା ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ସର୍ବଦା 
ଏହି ଭାବ ଅନ୍ଥ ବହୂତ ବିଦ୍ଯମାନ। ତାହା ସ୍ଵୀକାର କରେ ଏବଂ ବିଶ୍ଵାସ 
ମଧ୍ଯ କରେ: ସ୍ଵୀକାର କରେ ଜଗତର ବାଦ-ିସମ୍ବାଦକୁ, ଏବଂ ବିଶ୍ବାସ 
କରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ, ବିଶ୍ଵପୁରୂଷଙ୍କୁ ବା ପ୍ରକୃତିର ଏପରି ଗୋଟିଏ ଉଚ୍ଚତମ 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଯାହା ଆମକୁ ସମର୍ଥ କରାଏ ଏହି ବିରୋଧ ଓ ଅସଂଗତିକୁ ପରାଭୂତ 
ବା ଅତିକ୍ରମ ଅଥବା ସୁସଙ୍ଗତ କରିବାକୁ, ହ୍ରଏତ ଏକ ସଙ୍ଗେ ଏହି ତିନୋଟିଯାକ 
କରିବାକୁ ¬ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରାଭବ ଓ ଅତିକ୍ରମ ଦ୍ବାରା ସଂଗତି ସ୍ଥାପନ କରିବା। 
ସୁତରାଂ, ବାସ୍ତବ ମନୁଷ୍ଯ ଜୀବନରେ ତାହାର ବିରୋଧ ଓ ସଂଗ୍ରାମର 
ଭାବକୂ, କୁରୂକ୍ଷେତ୍ର ତୂଲ୍ୟ ଏକ ଚରମ ବିଷମ ସଂକଟକୁ ମାନି ନେବାକୂହିଁ 
ହେବ। ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖ୍‌ଅନ୍ଥୁ ଯେ ଗୀତା ଏପରି ଗୋଟିଏ ପରିବର୍ଭନ 
ଓ ସଂକଟର ସନ୍ଧିକ୍ଷଣକୁ ପରିବେଷ୍ଠନୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଅଛି ଯାହା ଯୁଗେ 
ଯୁଗେ ମନୁଷ୍ଯ-ଇତିହାସରେ ଦେଖାଦିଏ, ଯେତେବେଳେ ସମାଜ, ସୁନୀତି, 
ଧର୍ମ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରଂବ୍ୟାପାରରେ ଧ୍ବଂସ ଓ ନବସୃଷ୍ଠି ନିମିତ୍ତ ବିରାଟ ଶକ୍ତିସମୂହର 
ସଂଘର୍ଷ ଉପସ୍ଥିତ ହୂ୮ଏଥ। ଆଉ ମାନବ-ଜୀବନର କ୍ରମପରିଣତିରେ ସାମାଜିକ 
ଓ ମାନସିକ ପରିବର୍ତନ ଭୀଷଣ ଯୁଦ୍ଧ ବିଗ୍ରହ ଓ ବିପ୍ଲବ ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ସାଧାରଣତଃ ଘଟିଥାଏ। ଗୀତା ମାନିନେଇଛି ଯେ ଏହିସବୁ ଭୀଷଣ ସଂଘର୍ଷ 
ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ - ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମର ସଂଘାତ, ମଙ୍ଗଳ ଓ ଅମଙ୍ଗଳ ଶକ୍ତିରାଜିର 
ସଂଘାତ, କେବଳ ଯେ ସୁନୀତିର ଦିଗରୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନେଇଛି ତାହା ନୂହେଁ, 
ତାହାର ସ୍ଥୁଳ ବାସ୍ତବ ଦିଗକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଛି, ଧର୍ମପକ୍ଷୀୟ ଓ ଅଧର୍ମପକ୍ଷୀୟ 
ମାନବ ମଧ୍ୟରେ ରକ୍ତାକ୍ତ ସଂଗ୍ରାମକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ନାହିଁ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ମନେ ରଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ଯେ ଗୀତା-ରଚନାର ଯୁଗରେ ଯୁଦ୍ଧ-ବିଗ୍ରହ ବର୍ତମାନ 
କାଳ ଅପେକ୍ଷା ଅଧକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଥ୍ଲା, ` ସେହି ଯୁଗରେ ଯୁଦ୍ଧହୀନ ଜୀବନଧାରା 
ଗୋଟିଏ ଅଳୀକ ସ୍ଵପ୍ନବତ୍‌ ବିବେଚିତ ହେଉଥୁଲା। ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ଶାନ୍ତି ଓ 
ମୈତ୍ରୀ ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ଏଥ୍‌ନିମିତ୍ତ ଯେ ସାର୍ବଭୌମ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୈତ୍ରୀ ଛଡ଼ା ଯଥାର୍ଥ 
ଓ ସ୍ଥାୟୀ ଶାନ୍ତି ଅସମ୍ଭବ - ତାହା ଏତିହାସିକ ଯୁଗରେ କଦାପି ଏକ ମୁହୂର୍ରକ 
ସକାଶେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇପାରି ନ ଥ୍୍‌ଲା, କାରଣ ମନୁଷ୍ଯଜାତି ନୈତିକ, 


୬୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସାମାଜିକ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏଥ୍‌ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ନ ଥ୍‌ଲା, ଏବଂ 
କ୍ରମ-ଦିକାଶର ପଥରେ ପ୍ରାକୃତିକ ଆବେଷ୍ଠନ ଏପରି ଉର୍ଦ୍ଧାୟନର ଅନୂକୂଳ 
ହୋଇ ନ ଥ୍ଲା। ଆଜି ମଧ୍ୟ ଆମ୍ଭେମାନେ ବିରୋଧୀ ସ୍ବାର୍ଥରାଜିର ମଝିରେ 
ଗୋଟିଏ ତାଳି ପକାଇ ମେଣ୍ଟମାଣ୍ଟ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ଉର୍ଦ୍ବରେ ଉଠିପାରି ନାହୁଁ, 
ଯେଉଁ ତାଳି ପକାଇବା ଦ୍ବାରା ରକ୍ତାକ୍ତ ଯୁଦ୍ଧ ବିଗ୍ରହର ପୁନରାବୂଭ୍ତି କିଛି 
ଅଟକାଇ ଦିଆଯାଏ ମାତ୍ର। ଆଉ ଏହି ଚରମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସିଵି ନିମିତ୍ତ ଯେଉଁ 
ପଥ ଅବଲମ୍ବନ କରିବାକୁ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ ପ୍ରକୃତି- ଦୋଷରୂ ବାଧ୍ଯ ହୋଇଛି, 
ତାହା ଅଭୂତପୂର୍ବ ହତ୍ଯାକାଣ୍ଡ, ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ଶାନ୍ତି ସ୍ଥାପନ ନିମିତ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ 
ଯେଉଁ ଅବ୍ଯର୍ଥ ଉପାୟ ଓ ସରଳ ପଥ ନେଇଛି, ତାହା ବିଶ୍ବବ୍ଯାପୀ ଯୁଦ୍ଧ, 
ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ଦୁର୍ବାର ଘୃଣା ଓ ଦୁରପନେୟ ବୈରଭାବ। ପୁନଶ୍ଚ ଏହିପ୍ରକାର 
ପରିଣତି, ମନୂଷ୍ଯ ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ମୂଳଗତ ପରିବର୍ତନ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ 
ନୂହେ। ବରଂ ବ୍ରଦ୍ଧିଗତ ଧାରଣା, ଆର୍ଥନୀତିକ ସୁବିଧା, ପ୍ରାଣହାନି ନିମିତ୍ତ 
ମାନସିକ ଓ ଆବେଗମଯ ବିତୃଷ୍ଣା, ଯୁଦ୍ଧର ବିପଦ ଓ ବିଭୀଷିକା, ଏହି 
ସମସ୍ତକୁ ବିଚାର କରି ରାଜନୈତିକ ବନ୍ଦୋବସ୍ତ ଦ୍ବାରା ଶାନ୍ତି ସ୍ଥାପନ କରିବାର 
ଯେଉଁ ବ୍ଯବସ୍ଥା ରହିଛି ତାହାର ଭିତ୍ତି ଖୁବ୍‌ ଦୂଢ଼ ନୁହେଁ ଅଥବା ତାହା 
ବେଶୀଦିନ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ ରହିପାରିବ ନାହିଁ। ଏପରିଦିନ ଆସିବ ଏବଂ ଏହି 
ଦିନ ନିଶ୍ଚୟ ଆସିବ ଯେଉଁଦିନ ମନୂଷ୍ଯଜାତିର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ 
ଅବସ୍ଥା ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଶାନ୍ତିର ରାଜତ୍ସ ନିମିତ୍ତ ଅନୁକୂଳ ହେବ। କିନ୍ତୁ ଯେତେଦିନପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତାହା ନ ହୋଇପାରିଛି, ସେତେଦିନପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଯୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଯୋଦ୍ଧାରୂପେ ମନୁଷ୍ଯର 
ପ୍ରକୃତି ଓ କର୍ମକୁ ଯେକୌଣସି ବ୍ଯବହାରିକ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ ଓ ଧର୍ମକୁ ଅବଶ୍ଯ 
ଗ୍ରହଣ ଓ ଅନୁମୋଦନ କରିବାକୂ ପଡ଼ିବ। ସୁଦୂର ଭବିଷ୍ୟତରେ ମନୁଷ୍ଯ 
ଜୀବନର ରୂପରେଖ କଂଣ ହେବ ସେ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନ ଦେଇ ବର୍ତମାନ 
ମନୁଷ୍ଯର ବାସ୍ତବ ଜୀବନ ଯାହା, ଗୀତା ତାହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛି 
ଯେ ଜୀବନର ଏହି ଦିଗଟି ସହିତ, ଯାହା ସାଧାରଣ ମାନବିକ କ୍ରିୟାବଳିର 
ଏକ ବାସ୍ତବ ଅଙ୍ଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୁଦ୍ଧ ସହିତ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଜୀବନର କିପରି ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ 
ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇପାରିବ । 

ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଗୀତାର ଉପଦେଶ ଜଣେ କ୍ଷତ୍ରିୟଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ, ଜନୈକ 
କର୍ମପ୍ରବଣ ବ୍ଯକ୍ତିଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରାଯାଇଛି, ଯାହାଙ୍କ ଜୀବନର 
ଧର୍ମ ହେଲା ଯୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଦେଶରକ୍ଷା କରିବା। ସମାଜର ଅନ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାକୁ ହୁଏ ବୋଲି ଯେଉଁମାନେ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରବଳ ଏବଂ ପରାକ୍ରମଶାଳୀ ହିଂସ୍ରକମାନଙ୍କଠାରୂ ରକ୍ଷା କରିବା ନିମିତ୍ତ କ୍ଷତ୍ରିୟଙ୍କୁ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ହୁଏ । ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଯେଉଁମାନେ ଦୁର୍ବଳ ଏବଂ ନିର୍ଯାତିତ ସେମାନଙ୍କୁ 


ମାନବ ଓ ଜୀବନ-ସଂଗ୍ରାମ ୬୧ 


ରକ୍ଷା କରିବା ନିମିତ୍ତ ଏକ ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏବଂ ଜଗତରେ ନ୍ୟାୟ 
ଓ ଧର୍ମକୁ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା ନିମିତ୍ତ କ୍ଷତ୍ରିୟକୁ ମଧ୍ଯ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ହୁଏ। 
ଏଥୁନିମିତ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ କ୍ଷତ୍ରିୟର ଅର୍ଥ ଯେ ସମାଜ, ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ନୀତିର 
ରକ୍ଷକ, ଯେ ନିଜର କର୍ମାନୂରସାରେ ବୀର, ଯୋଦ୍ଧା ଏବଂ ଶାସକ ଏବଂ 
ଯେ ନିଜ ସ୍ଵଭାବରେ ସୈନିକ ଏବଂ ରାଜା। ଯଦିଓ ଗୀତାର ସାର୍ବଜନୀନ 
ସାଧାରଣ ଭାବ ଓ ବାଣୀଗୁଡ଼ିକ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଅତି ମୂଲ୍ଯବାନ 
ତଥାପି ଯେଉଁ ବିଶିଷ୍ଠ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଓ ସଭ୍ଯତା ମଧ୍ୟରେ ଏହାର 
ଉତ୍ପରି ତାହା ବିଚାରକୁ ଆଣିବା ଆମର କର୍ତବ୍ୟ। ସେତେବେଳର ସମାଜ 
ବର୍ତମାନ ସମାଜତନ୍ତ୍ରଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଥ୍ଲା। ଆଧୁନିକ ବିଚାରାନୁସାରେ ମନୁଷ୍ଯ 
ଏକାଧାରରେ ଭାବ୍ରକ, କର୍ମୀ ଅଥବା ଉତ୍ପାଦନକାରୀ ଏବଂ ଯୋଦ୍ଧା, ଏବଂ 
ବର୍ତମାନର ସାମାଜିକ ବିଧାନ ହେଲା ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ ଏକ ଧାରାରେ 
ଏସବୁ କର୍ମକୁ ଏକତ୍ର ଲଦିଦେବା ଏବଂ ଏକ ସଙ୍ଗରେ ତାହାଠାରୁ ସମାଜର 
ବୌଦ୍ଧିକ ଆର୍ଥନୀତିକ ଏବଂ ସୈନ୍ଯ ବିଭାଗୀୟ କର୍ତବ୍ଯ ଦାବି କରିବା; 
ଏହା ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ବ୍ଯକ୍ତିର ସ୍ବଭାବ, ପ୍ରବୂତ୍ରି ଓ ମନୋଭାବ ପ୍ରତି 
କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟି ଦେଉ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କତି ବ୍ଯକ୍ତିର 
ସ୍ଵଭାବ, ପ୍ରବୂତ୍ି)} ମନୋଭାବର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଉପରେ ଜୋର ଦେଉଥ୍‌ଲା, ତଦନୁସାରେ 
ସମାଜରେ ତାହାର ସ୍ଥାନ, କର୍ତବ୍ଯ ନିର୍ଧାରଣ କରି ଦେଉଥ୍‌ଲା। କେବଳ 
ସାମାଜିକ କରଉ୍ଭବ୍ୟ ପାଳନ ସେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯ ଜୀବନର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଦର୍ଶ 
ବୋଲି ପରିଗଣିତ ହେଉ ନ ଥୁଲା। ସମାଜରେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରି 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଜୀବନରେ ଉନ୍ନତି କରିବା, ସେତେବେଳେ ଥଲା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଦର୍ଶ । 
ବିଚାର ଓ ଜ୍ଞାନ, ଯୁଦ୍ଧ ଓ ରାଜ୍ଯ-ଶାସନ, ଉତ୍ପାଦନ ଓ ବଣ୍ଟନ, ଶ୍ରମ 
ଓ ସେବା ¬ ସମାଜର କର୍ତବ୍ୟ ଏହି ଚାରି ଭାଗରେ ସ୍ବଷ୍ଟ ଭାବରେ ବିଭକ୍ତ 
ଥୁଲା। ପ୍ରତ୍ୟେକର ସ୍ଵଭାବ ଓ ପ୍ରକୃତି ଅନୁଯାୟୀ କର୍ମ ନ୍ୟସ୍ତ କରା ହେଉଥଲା, 
ଏବଂ ଯେଉଁ ପ୍ରକାର କର୍ମରେ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ କ୍ରମୋନ୍ବତି ଓ ଆତ୍ମ-ପୂର୍ଣ୍ଣତା 
ଲାଭ ହେବ, ସେହିପରି କର୍ମରେ ତାହାକୁ ନିଯୁକ୍ତ କରାହେଉଥ୍‌ଲା। 

ଆଧୁନିକ ଚିନ୍ତାଧାରାନୂସାରେ ସମାଜର ସର୍ବବିଧ ମୁଖ୍ୟ କର୍ମ ନିମିତ୍ତ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯର ସାଧାରଣ ଭାବେ ଦାୟିତ୍ଵ ରହିଛି, ଏହି ଆଦର୍ଶର କେତେକ 
ସୁବିଧା ଅଛି। ଏହି ବ୍ଯବସ୍ଥା ଫଳରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଅଧୁୂକତର 
ଦୃଢ଼ତା, ଏକ୍ଯ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଦେଖାଦେଇଛି। ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରଥା 
ଅନୁସାରେ କର୍ମ ଅନୁରୂପ ଜାତି ବିଭାଗ କରାଯିବାରୁ ଘଟନାଚକ୍ରରେ ଭାରତରେ 
ଅସଂଖ୍ୟ ଜାତି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଅଛି, ସାମାଜିକ ଜୀବନର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା, ଅନୈକ୍ଯ 
ଆସିଛି, ଜାତିଗତ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଯାଇ ଅତି କଦର୍ଯ୍ୟ, ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟଜନକ 


୬୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମିଥ୍ଯା ପରିଣାମକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହୋଇଛି। ଆଧୁନିକ ଯୁଦ୍ଧର ସ୍ଵରୂପ 
ଚିନ୍ତାକଲେ ଏକଥା ବେଶ୍‌ ବୁଝାଯାଏ। ଏହି ପ୍ରଥାନୁଯାୟୀ ସ୍ଵବଦେଶର ରକ୍ଷା 
ଓ ଜାତୀୟ କଲ୍ୟାଣ ନିମିତ୍ତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ସାଧାରଣ 
ଭାବେ ବାଧ୍ୟଯ। ଏହାର ଫଳସ୍ବରୂପ କୌଣସିଠାରେ ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭ ହେଲେ 
ସମଗ୍ର ଜାତିର ମନୂଷ୍ଯତ୍ଵବକୁ ଏକ ରକ୍ତାକ୍ତ ଖାତ ଭିତରକୁ ଫିଙ୍ଗି ଦିଆହୁଏ, 
ହୁଏତ, ଅନ୍ଯକୂ ହତ୍ଯା କରିବେ ବା ନିଜେ ନିହତ ହେବେ, ପଣ୍ଡିତ, କବି, 
ଦାର୍ଶନିକ ପୁରୋହିତ, ବ୍ୟବସାୟୀ, ଶିଳ୍ପୀ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କୁ ନିଜ ନିଜ ସ୍ବାଭାବିକ 
କର୍ମରୁ ଘୋଷାଡ଼ି ଅଣାହୁଏ, ସମଗ୍ର ସାମାଜିକ ଜୀବନ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ହୁଏ, 
ବିଚାର ଓ ବିବେକକୁ ବଳି ଦିଆହ୍ୁଏ; ଏପରିକି ଯେଉଁ ଧର୍ମଯାଜକ ଶାନି 
ଓ ପ୍ରେମର ପ୍ରଚାର କରିବା ନିମିତ୍ତ ଭନ୍ତାପାଇ ରାଷ୍ଟ୍ର ଦ୍ବାରା ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ 
ଅଥବା ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ଅନୁରୋଧରେ ତାହା କରୁଥୁଲେ, ତାଙ୍କୁ ବାଧ୍ୟ ହୋଇ 
ଧର୍ମ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ହୂଏ ଏବଂ କଂସେଇ ପରି ନିଜ ଭାଇ- ବନ୍ଧୁଙ୍କୁ 
ହତ୍ଯା କରିବାକୁ ହୁଏ। ଏହିପରି ସାମାଜିକ ରାଷ୍ଟ୍ରର ମନମୁଖ୍‌ ଆଦେଶ ଦ୍ବାରା 
କେବଳ ଯେ ମନୂଷ୍ଯର ବିବେକ ଓ ସ୍ବଧର୍ମକୁ ବଳି ଦିଆହୁଏ ତାହା ନୁହେଁ, 
ବରଂ ରାଷ୍ଟ୍ରଂରକ୍ଷାର ଅତ୍ୟଧୁକ ପାଗଳାମି ଯୋଗୁଁ ଜାତୀୟ ଆତ୍ମହତ୍ୟାର ପଥ 
ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ରେ ପରିଷ୍କାର କରି ଦିଆହୁଏ। 

ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ଯତାର ଗୋଟିଏ ପ୍ରଧାନ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଥୁଲା, 
ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ ଯୁଦ୍ଧର ଉତ୍ପାତ ଓ ଅନର୍ଥକୁ କମ୍‌ କରିଦେବା। ଏହି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାର ଭାର ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ 
ନ୍ୟସ୍ତ କରା ହୋଇଥ୍‌ଲା। ଏହି ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକ ଜନ୍ମ, ସ୍ଵଭାବ ଓ ବଂଶ- ଗୌରବ 
ଯୋଗୁଁ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରକୃତ ଭାବେ ଉପଯୁକ୍ତ ବୋଲି ପରିଗଣିତ ହେଉଥ୍‌ଲେ। 
ଯୁଦ୍ଧକାର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ବାରା ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ସେମାନଙ୍କର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଉନ୍ନତି ହେଉଥ୍‌ଲା। 
ଗୋଟାଏ ଉଚ୍ଚ ଆଦର୍ଶର ଅନୁବର୍ଭୀ ହୋଇ ସେମାନେ ଯୋଦ୍ଧାର ଜୀବନଯାପନ 
କରୁଥ୍‌ଲେ, ସେମାନଙ୍କର ସାହସ, ଶଳ୍ତି ଓ ନିୟମାନୂବର୍ଭିତା, ସହଯୋଗିତା, 
ଶୌର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୃତି ବିବିଧ ସଦ୍‌ୁଗୁଣର ବିକାଶ ହୋଇ ସେମାନଙ୍କର ଆତ୍ମାର 
ଉନ୍ନତି ନିମିତ୍ତ ବିଶେଷ ସୂବିଧା ଓ ସୁଯୋଗ ମିଳୁଥ୍‌ଲା। ସମାଜର ଅନ୍ୟ 
ଶ୍ରେଣୀର ବ୍ଯକ୍ତିଗଣ ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ଉକ୍ତ କ୍ଷତିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ବିପଦ ଓ ଅତ୍ୟାଚାରରୁ 
ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇ ନିଶ୍ଚିତ ମନରେ ନିଜ ନିଜର କର୍ମ ସମ୍ପାଦନ କରୁଥ୍‌ଲେ। 
ନିଜ ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟ ବା ବ୍ଯବସାୟରେ କ୍ଷତିକରି ସେମାନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ 
ଯିବାକୁ ହେଉ ନ ଥ୍ଲା। ଯୁଦ୍ଧ ଅଳ୍ପ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ହେବା 
ଫଳରେ ସମାଚ୍ଚର ସାଧାରଣ ଜୀବନ ଖୁଚବ୍‌ କମ୍‌ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ହେଉଥ୍‌ଲା। 
ଆଉ ଉଚ୍ଚ ନୈତିକତା, ସକଳ ପ୍ରକାର ମାନବିକତା ଓ ବୀରତ୍ସ ଆଦର୍ଶ 


ମାନବ ଓ ଜୀବନ-ସଂଗ୍ରାମ ୬୩ 


ଦାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ଯେଉଁମାନେ ଯୁଦ୍ଧ କରୁଥ୍‌ଲେ ସେମାନେ ନିଷ୍ଣୂର 
ଓ ପଶୁତୁୂଲ୍ଯ ହେବା ଅପେକ୍ଷା ଉନ୍ନତ ଓ ଉଦାର ହେଉଥ୍‌ଲେ। ଏକଥା 
ଅବଶ୍ଯ ସ୍ଟରଣ ରଖୁବାକୁ ହେବ ଯେ ଗୀତା ଯେଉଁ ଯୁଦ୍ଧର ବିଷୟ କହୁଛି 
ତାହା ଏହିପରି ଏବଂ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ସର୍ଭର ଅଧୀନ ଏହି ପ୍ରକାର ଯୁଦ୍ଧ ଜୀବନର 
ଏକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅଂଗ, କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ ଏପରି ଶୃଙଳିତ ଓ ସଂଯତ କରାଯାଇଥ୍ଲା 
ଯେ, ଜୀବନର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କର୍ମତୁଲ୍ୟକ ଏହା ମଧ୍ଯ ମନୂଷ୍ଯର ନୈତିକ ଓ 
ଆଧ୍ୟାମିିକ ଉନ୍ନତିରେ ସହାୟକ ହେଉଥ୍‌ଲା ଯାହା ସେତେବେଳେ ଜୀବନର 
ସମଗ୍ର ଓ ଯଥାର୍ଥ ଲକ୍ଷ୍ୟ ବୋଲି ପରିଗଣିତ ହେଉଥ୍‌ଲା। ଏପରି ସୁନିୟନ୍ତ୍ରିତ 
ଓ ସୀମାବଵଦ ଯୁଦ୍ଧ ଦ୍ବାରା ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭାବେ ମନୁଷ୍ଯର ଶରୀର ଧ୍ବଂସ ହେଉଥ୍‌ଲା 
ସତ୍ଯ, କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରାମ୍ଭିକ ଜୀବନ ଏବଂ ଜାତିର ନୈତିକ ଜୀବନ 
ସୁଗଠିତ ହେଉଥ୍‌ଲା। ଏହିପରି ଉଚ୍ଚ ଆଦର୍ଶ ଦ୍ବାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରେ ଯୁଦ୍ଧ ଯେ ବୀରତ୍ସ ଓ ଶୌର୍ଯ୍ୟର ବିକାଶରେ ବିଶେଷ ସହାୟତା 
କରିଛି, ୟୁରୋପରେ ନାଇଟ୍‌, ଭାରତରେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଏବଂ ଜାପାନରେ ସାମୁବରାଇ 
ଜାତି ଏହାର ପ୍ରକୃଷ୍ଠ ଉଦାହରଣ - କେବଳ ଅତିରିକ୍ତ ମାତ୍ରାରେ ଉତ୍ସାହୋନ୍ସତ୍ତ 
ଶାନ୍ତିବାଦୀମାନେ ଏହି କଥା ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରନ୍ତି। ଯୁଦ୍ଧ ଦ୍ବାରା ମାନବଜାତିର 
ଯେଉଁ କଲ୍ଯାଣ ସାଧ୍ତ ହେବାର ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯେତେବେଳେ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯିବ, 
ସେତେବେଳେ ଆଉ ଯୁଦ୍ଧର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିବ ନାହି। ଯୁଦ୍ଧର ଉପଯୋଗିତା 
ଶେଷ ହେବା ପରେ ବି ଯଦି ତାହା ଲାଗିରହେ, ତେବେ ଏହା ହେବ 
ଏକ ଆଦର୍ଶହୀନ ଧ୍ଵଂସମୂଳକ ନିଷ୍ଣୁର ହିଂସାମ୍ମକ ହତ୍ଯାକାଣ୍ଡ ମାତ୍ର ଏବଂ 
ମାନବସମାଜର ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମନ ଏହିପରି ଯୁଦ୍ଧକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବ। କିନ୍ତୁ 
ମାନବଜାତିର ବିବର୍ତଭନ-ଧାରାର ଯଦି ଯଥାର୍ଥ ବିଚାର କରାଯାଏ, ତେବେ 
ଅତୀତରେ ଯୁଦ୍ଧ ଦ୍ବାରା ଯେ ମାନବ ଜାତିର କଲ୍ୟାଣ ସାଧ୍‌ତ ହୋଇଛି 
ତାହା ଅସ୍ଵୀକାର କରି ହେବ ନାହିଁ। 

ତେବେ ସେ ଯାହାହେଉ ଯୁଦ୍ଧର ଭୌତିକ ଦିଗଟି ଜୀବନର ଏକ ସାଧାରଣ 
ନୀତିର ଏକ ବିଶେଷ ବାହ୍ୟ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମାତ୍ର। ମାନବଜାତିକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣତାଲାଭ 
କରିବାକୁ ହେଲେ ଯେଉଁ ସମସ୍ତ ସାଧାରଣ ଗୁଣାବଳୀ ଆବଶ୍ୟକ, କ୍ଷତ୍ରିୟ-ଧର୍ମ 
ତାହାର ଗୋଟିଏ ବାହ୍ଯ ନିଦର୍ଶନ ମାତ୍ର। ଆମ୍ଭର ସମଗ୍ର ଜୀବନରେ ଉଭୟ 
ବାହ୍ଯ ଓ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଦନ୍ଧ୍ର ଓ ସଂଘର୍ଷର ଦିଗଟି ଅଛି, 
ଯୁଦ୍ଧ ତାହାର ବାସ୍ତବ, ବାହ୍ଯିକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଓ ପ୍ରକାଶ ମାତ୍ର। ଏହି ଜଗତର 
ଧାରାରେ ଶକ୍ତିସକଳର ମିଳନ, ସଂଘର୍ଷ ଏବଂ ପରସ୍ପର ଧ୍ଵଂସ ଦ୍ବାରା, ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ମେଣ୍ଟମାଣ୍ଟ ଦାରା ଆଶା ହୁଏ ଯେ ଦିନେ ସକଳ ବିରୋଧର 


ର୍ଥ 


ଅବସାନ ହେବ, ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମନ୍ମୟ ଏବଂ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବ, କିନ୍ତୁ 


୬୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କେଉଁ ଅଜ୍ଞାତ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯର ଉପରେ ଏହି ଏକତ୍ସ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତାହା ବୁଝି ହେଉ ନାହିଁ। ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଯୋଦ୍ଧା ରହିଛି, କ୍ଷତ୍ରିୟହିଁ 
ତାହାର ଚିହ୍ନ ଓ ମୂର୍ରଚି, ଯେ ଏହି ନୀତିକୁ ଜୀବନରେ ଗ୍ରହଣ କରେ ଏବଂ 
ଏକ ଯୋଦ୍ଧାରୂପେ ଏହାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଏ। ଶରୀର ବା ବାହ୍ଯରୂପକୁ ଧ୍ଵଂସ 
କରିବା ନିମିତ୍ତ ସେ କୁଣ୍ଠିତ ହୁଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଏହିସବୁ ଦ୍ନ୍ଦ୍ଧର ଭିତର 
ଦେଇ ଏପରି ଏକ ନ୍ୟାୟ, ସତ୍ଯ ଓ ଧର୍ମ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବ, ଯାହାକୁ 
ଅବଲମ୍ବନ କରି ସେହି ଚରମ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବ ଏବଂ ତହିରେ 
ସଂଘର୍ଷ ରହିବ ନାହି। ଗୀତା ବିଶ୍ବ-ଶକ୍ତିର ଏହି ଦିଗଟିକୁ ଏବଂ ଏହାର 
ବାହ୍ଯ ନିଦର୍ଶନ ଜାଗତିକ ଯୁଦ୍ଧକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛି ଏବଂ ଏହାର ଶିକ୍ଷା 
ଜଣେ କର୍ମପ୍ରବଣ, ଉଦ୍ୟମୀ, ଯୋଦ୍ଧା ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟ ହସ୍ତରେ ଦାନ କରିଛି। 
ଶାନ୍ତି ଲାଭ ନିମିତ୍ତ ଅନ୍ତରରେ ଉଚ୍ଚ ଅଭୀପ୍ସା ଏବଂ ବାହାରରେ ଅହିଂସା, 
ଏହାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧୀ ହେଲା ଯୁଦ୍ଧ। ଯୋଦ୍ଧା ଏବଂ କ୍ଷତ୍ରିୟର ଦୁନ୍ଦ୍ର- କୋଳାହଳମୟ 
ଜୀବନ ନୀରବ ଆତ୍ମଜୟ ଏବଂ ଶାଚ୍ରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଦର୍ଶ ଜୀବନର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧୀ 
ବୋଲି ମନେ ହୁଏ। ଏହି ବିରୋଧ ମଧ୍ୟରେ କେଉଁଠାରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯର 
ସୂତ୍ର ନିହିତ ଅଛି ଗୀତା ତାହାହିଁ ଖୋଜି ବାହାର କରିବାକୁ ଚାହେଁ, ସେହି 
ସୂତ୍ର ଅବଲମ୍ବନ କରି ସକଳ ଦ୍ରନ୍ଦ୍ଁବିରୋଧର ଅତୀତ ଶେଷ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରିବ । 

ମନୂଷ୍ଯ-ପ୍ରକୂତି ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଗୁଣର ପ୍ରଭାବ ଅଧ୍‌କ ସେହି ଗୁଣ 
ଅନୁଯାୟୀ ସେ ଜୀବନ-ଯୁଦ୍ଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଏ। ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନାନୂସାରେ, 
ଯାହାକୂ ଗୀତା ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଛି, ପାର୍ଥୁବ ପ୍ରକୃତି ପ୍ରଧାନତଃ ତିନୋଟି 
ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ଗଠିତ। ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ଯର ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ତିନୋଟି 
ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ଗଠିତ। ସତ୍ତଗୁଣ ହେଲା ସମତା, ଜ୍ଞାନ ଓ ସନ୍ତୋଷ; ରଜୋଗୁଣ 
ହେଲା ତୃଷ୍ଣା, କର୍ମ ଓ ସଂଘର୍ଷଶୀଳ ସ୍ଵଭାବ ଅଜ୍ଞାନତା ଓ ଆଳସ୍ଯ ହେଲା 
ତମୋଗୁଣର ଲକ୍ଷଣ। ଯେଉଁମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିରେ ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ, 
ସେମାନେ ପାର୍ଥୁବ-ପ୍ରକୃତିର ବିଭିନ୍ନ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଆକ୍ରାନ୍ତ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ତାହା 
ବିରୋଧରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁହ ସହଜରେ ଅଭିଭୂତ, ନିପୀଡ଼ିତ ଓ 
ଅଧୀନସ୍ଥ ହୋଇପଡ଼ନ୍ତି। ତାମସିକ ବ୍ଯକତ୍ତିଗଣ ଅନ୍ୟଯଗୁଣର ସହାୟତା ଲାଭ 
କଲେ, କିଛିଦିନ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ବଞ୍ଚ୍‌ ରହି ସମୟ କଟାନ୍ତି, ଗତାନୁଗତିକ 
ବିଧ୍‌ୁନିଷେଧ ମଧ୍ଯରେ ଆବଦ୍ଧ ରହି ଜୀବନ-ଯୁଦ୍ଧ ମଧ୍ୟରେ ରହିବାକୁ ନିରାପଦ 
ମନେ କରନ୍ତି। କୌଣସି ଉଚ୍ଚ ଆଦର୍ଶର ଆହ୍ଲାନ ଶୁଣି ଜୀବନ ଯୁଦ୍ଧରେ 
ଜୟଲାଭ କରିବାର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ବୋଧ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଯାହାଙ୍କ 
ପ୍ରକୃତିରେ ଥାଏ ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ। ସେମାନେ ଉତ୍ସାହର ସହିତ 


ମାନବ ଓ ଜୀବନ -ସଂଗ୍ରାମ ୬୫ 


ଜୀବନ-ଯୁଦ୍ଧରେ ଡେଇଁ ପଡ଼ନ୍ତି ଏବଂ ଜଗତର ଶକ୍ତିସମୂହର ଦୁନ୍ଦ୍ରକୂ ନିଜ 
ସ୍ବାର୍ଥରେ ଲଗାଇବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ଜୟ କରିବାକୁ, ଭୋଗ କରିବାକୁ ଓ ପ୍ରଭ୍ୂତ୍ଵ 
କରିବାକ୍ର। ରାଜସିକ ବ୍ଯକ୍ତିଗଣ ଯଦି କିଛି ପରିମାଣରେ ସତ୍ଵଗୁଣର ସାହାଯ୍ୟ 
ଲାଭ କରନ୍ତି, ତାହାହେଲେ ସେମାନେ ଏହି ଦୁନ୍ଦ୍ର ମଧ୍ଯରେ ଆନ୍ତର ରିପୁଗଣକୁ 
ଜୟ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି, ଶକ୍ତି, ଆନନ୍ଦ ଓ ପ୍ରଭୂତ୍ସ ଲାଭ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି। 
ଜୀବନ-ଯୁଦ୍ଧକୁ ସେମାନେ ଖୁବ୍‌ ଭଲ ପାଆନ୍ତି, ଏହା ସେମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ 
ଗୋଟିଏ ନିଶାତୂଲ୍ଯ ହୁଏ, କାରଣ ପ୍ରଥମତଃ ଜୀବନ-ଯୁଦ୍ଧରେ ସେମାନେ 
କର୍ମପ୍ରବଣତାର ଆନନ୍ଦ, ସାମର୍ଥ୍ୟ ବା ବଳର ସନ୍ତୋଷ ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ 
ସୁଯୋଗ ଲାଭ କରନ୍ତି; ଦିତୀୟତଃ ଏହା ଦ୍ବାରା ସେମାନଙ୍କର ଉନ୍ନତି, ସ୍ବାଭାବିକ 
ଆମ୍ମ-ବିକାଶର ସୁବିଧା ହ୍ରଏ। ଯେଉଁମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସତ୍ବଗୁଣର ପ୍ରଭାବ 
ଅଧୁକ ସେମାନେ ଏହି ଦ୍ନନ୍ଦ୍ର ମଧ୍ୟରେ ବି ଧର୍ମ, ନୀତି, ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ, ଶାନ୍ତି 
ଓ ସୁଖର ସନ୍ଧାନ କରନ୍ତି। ଯେଉଁମାନେ ଏକେବାରେ ସାବ୍ବ୍ରିକ ସେମାନେ 
ମଧ୍ଯ ଏହି ଶାନ୍ତି ଅନ୍ତରରେ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରନ୍ତି। ସେମାନେ ଏକ ଆନ୍ତର 
ଅନାସକ୍ତ ଭାବ ଦ୍ବାରା ବା ସକ୍ରିୟ ବିଶ୍ବ-ଶକ୍ତିରାଜିର ଦ୍ୁନ୍ଦ୍ରଠାରୁ ଦୂରେଇଯାଇ 
ଏହି ଶାନ୍ତି ନିଜ ନିମିତ୍ତ ଚାହାନ୍ତି ବା ଅନ୍ୟକୁ ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି। 
କିନ୍ତୁ ସାନ୍ତ୍ରିକ ପ୍ରକୃତି ଯଦି କିଛି ପରିମାଣରେ ଏହି ରାଜସିକ ପ୍ରବୂତ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରେ, ତେବେ ସାନ୍ବ୍ଵିକ ପ୍ରକୃତି ତା'ର ଶାନ୍ତି ଓ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯକ ରଜୋଗୁଣର 
ସଂଘର୍ଷ, ଆପାତ ଦ୍ବନ୍ଦ୍ର ଉପରେ ଲଦିଦିଏ ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧ, ବିରୋଧ ଓ ଦ୍ଦ୍ଦରକୁ 
ପରାଜିତ କରି ଜଗତରେ ଶାନ୍ତି ପ୍ରେମ ଓ ସମତାର ରାଜତ୍ଵ ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ 
ଚାହେଁ। ଜୀବନ-ସମସ୍ଯାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ନିମର୍ତ ମନୂଷ୍ୟଯର ବିଭିନ୍ନ 
ମନୋଭାବଗୁଡ଼ିକ କୌଣସି ନା କୌଣସି ଏକ ଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ବା ପରସ୍ପର 
ମଧ୍ଯରେ ସମତା ଓ ସମନ୍ୟରୂ ଉପୂନ୍ନ ହୋଇଥାଏ। 

କିନ୍ତୁ ଜୀବନରେ ଏପରି ଏକ ଅବସ୍ଥା ଆସେ ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯ 
ଏହି ସମସ୍ଯାର ସମାଧାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ ନାହିଁ, ପ୍ରକୃତିର ତ୍ରୈଗୁଣ୍ୟମୟୀ 
ସମାଧାନରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ - ସେ ଚାହେଁ ତାହାକୁ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ୟକିଛି, 
ଅଥବା ତାହାର ଉର୍ଢ୍ଧରେ ଅନ୍ୟକିଛି ସମାଧାନ। ଏହା ଏହି ଅବସ୍ଥାରୁ ପଳାୟନ 
ପାଇଁ ଏପରି ଏକ ସ୍ଥାନ ଖୋଜେ ଯାହା ଏହି ତ୍ରିଗୁଣର ବାହାରେ ଅଥବା 
ଏକ ଶୂନ୍ଯତା, ଯାହାଫଳରେ ସକଳ କର୍ମରୁ କ୍ଷାନ୍ତ ହେବା, ଅଥବା ତାହା 
ଏପରି କିଛି ମଧ୍ଯକୁ ପଳାୟନ କରେ ଯାହା ତ୍ରିଗୁଣଠାରୁ ମହତ୍ତର ତଥା 
ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଭୁ, ଯାହାଫଳରେ ଏକ ସଙ୍ଗେ କର୍ମସାମର୍ଥ୍ୟ ଥ୍ବ ଅଥଚ 
ତ୍ରିଗୁଣର କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଆକ୍ରାନ୍ତ ବା ଅବଦମିତ ହେଉ ନ ଥ୍ବ, ଏହି ଅବସ୍ଥାକୁ 
ନିର୍ଗୂଣ ବା ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ବୋଲି କୁହାଯାଏ। ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ମନୁଷ୍ଯ ଚାହେଁ 


୬୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅଖଣ୍ଡ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ପରମ ସଦ୍‌ବସ୍କଥୁ, ଅଥବା ଏକ ସମଧ୍‌କ ସ୍ଥିରତା ଏବଂ 
ମହତ୍ତର ସ୍ଥିତି। ପୂର୍ବୋକ୍ତ ମନୋଭାବର ସ୍ବାଭାବିକ ଗତି ହେଲା ପୃଥ୍‌ବୀକୁ 
ବର୍ଜନ କରି ସନ୍ନ୍ୟାସ ଦିଗରେ, - ଅନ୍ଯ ଭାବଟି ହେଲା ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର 
ଦାବି, ତାଂର କ୍ରିୟା-ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର ଘୂର୍ଚି ଉପରେ ପ୍ରଭୂତ୍ସ ସ୍ଥାପନ ଏହାର ମୂଳ 
ନୀତି ହେଲା ସମତା ଲାଭ ଏବଂ ଆସକ୍ତି ଓ କାମନାକୁ ଅନ୍ତରଗୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ । 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରଥମ ମନୋଭାବ ଥଲା ସନ୍ଧ୍ଯାସ; କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରର ପ୍ରଳୟଙ୍କରୀ 
ଯୁଦ୍ଧ ଓ ହତ୍ଯାକାଣ୍ଡ ମଧ୍ଯରେ ତାଙ୍କର ବୀରୋଚିତ କର୍ମର ଭୟାବହ ପରିଣତିରୂ 
ପଳାୟନ। ଅତୀତ ଜୀବନର ସକଳ କର୍ମ-ପ୍ରବଣ ବିଧାନକୁ ଛାଡ଼ି ନିଷ୍ପରିୟତା, 
ଜୀବନ-ବର୍ଜନ ଏବଂ ତାହାର ଦାବିର ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନହି ଏକମାତ୍ର ସମାଧାନ 
ବୋଲି ସେ ବିଚାରିଥ୍‌ଲେ। କିନ୍ତୁ ସଂସାର, ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ବାହ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
ନୂହେଁ ବରଂ ଅନ୍ତରରେ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତି ଦ୍ବାରାହିଁ ସମସ୍ଯାର 
ସମାଧାନ ହେବ ବୋଲି ଭଗବାନ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି। 

ଅର୍ଜୁନ ହେଲେ କ୍ଷତ୍ରିୟ, ରାଜସିକ ମନୁଷ୍ଯ, ତାଙ୍କର ରାଜସିକ କର୍ମକୁ 
ସେ ସାନ୍ତ୍ରିକ ଆଦର୍ଶାନୁଯାୟୀ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରନ୍ତି। ଯୁଦ୍ଧରେ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ ଏହି 
ସତ୍ଯକୁ ପୂଣ୍ଟିଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରିଥ ସେ ଅସୀମ ଉଲ୍ଲାସ ସହ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର 
ବିରାଟ ଯୁଦ୍ଧରେ ଅଗ୍ରସର ହେଲେ। କିନ୍ତୁ ସେ ଧର୍ମ ଓ ନ୍ୟାୟର ସପକ୍ଷରେ 
ଯୁଦ୍ଧ କରୁଛନ୍ତି ଏହି ଗୌରବରେ ତାଙ୍କ ହୃଦୟପୂର୍ଣ୍ର। ତାଙ୍କର ଦ୍ରତଗାମୀ 
ରଥରେ ସେ ଶଙ୍ଖ ନିନାଦରେ ଶତଦ୍ରୁଗଣଙ୍କର ହୃଦୟ ବିଦୀର୍ଣ୍ଣ କରି ଅଗ୍ରସର 
ହେଉଛନ୍ତି। ସେ ଅବଲୋକନ କରୁଛନ୍ତି କେଉଁମାନେ ଦୁର୍ବୃଦ୍ଧି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପକ୍ଷ 
ସମର୍ଥନ କରି ଧର୍ମ, ନ୍ୟାୟ, ସତ୍ଯ ପରିବର୍ଭେ, ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ଓ ଅହଂକାରର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ନିମିତ୍ତ ଆସିଛନ୍ତି ଓ କେଉଁମାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଯୁଦ୍ଧ କରି ପୂନର୍ବାର 
ତାଙ୍କ ଧର୍ମ, ନ୍ଯାୟ ଓ ସତ୍ଯକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ହେବ। କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ 
ଭିତରେ ଯେତେବେଳେ ଏହି ଆତ୍ମ-ବିଶ୍ବାସ ଚୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଗଲା, ତାଙ୍କ ସୁ- ଅଭ୍ୟସ୍ତ 
କ୍ଷତରିୟଧର୍ମ ତାଙ୍କୁ ମହାପାପ ମଧ୍ଯରେ ଟାଣି ଆଣୁଛି ବୋଲି ଯେତେବେଳେ 
ତାଙ୍କର ଧାରଣା ହେଲା, ସେତେବେଳେ ତମୋଗୁଣର ଉଦ୍‌ଗୀରଣ ଫଳରେ 
ତାଙ୍କପରି ରାଜସିକ ମନୂଷ୍ଯ ଢାଙ୍କି ହୋଇପଡ଼ିଲା ¬ ବିସ୍କୟୟ ଶୋକ, ଭୟ, 
ଅବସାଦ ଓ ମୋହରେ ସେ ଅଭିଭୂତ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ, ତାଙ୍କର ବୂଦି ବିଭୂମ 
ହେଲା, ସେ ଅଜ୍ଞାନ ଓ ଅପ୍ରବୂତ୍ତିର ବଶୀଭୂତ ହେଲେ। ପରିଣାମରେ ସେ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ଆଡ଼କୁ ଢଳିଛନ୍ତି। ଏହି କ୍ଷତ୍ରିୟ ଧର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଭିକ୍ଷା କରି ଜୀବିକା 
ନିର୍ବାହ କରିବା ବରଂ ଶ୍ରେୟସ୍କର। ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଘୋର କର୍ମ, ଯାହାର 
ଚରମ ପରିଣତି ଏକ ଅନ୍ଧ ହତ୍ୟାକାଣ୍ଡ, ଏହି ପ୍ରଭୂତ ମହିମା, ଏବଂ ସାମର୍ଥ୍ଯର 
ନୀତିରକ୍ଷା ଯାହାର ଅର୍ଥ ରକ୍ତପାତ ଓ ଧ୍ଵଂସ, ଏହି ରୂଧ୍‌ରାକ୍ତ ଭୋଗଦୁୂପ୍ତ 


ମାନବ ଓ ଜୀବନ -ସଂଗ୍ରାମ ୬୭ 


ବିଜୟ, ଏହି ନୀତି ଓ ନିୟମର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଏପରି ଏକ ଉପାୟରେ ଯାହା 
ସକଳ ସଦ୍‌ବୁତ୍ରିର ମୂଳରେ କୂଠାରାଘାତ କରେ, ଏବଂ ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ଦ୍ବାରା 
ଏକ ସାମାଜିକ ବିଧାନର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଯାହାର ଅର୍ଥ ସକଳ ସାମାଜିକ ମୂଳତତ୍ତ୍ଵର 
ଧ୍ବଂସ ସାଧନ ଏହିସବୁ ଅପେକ୍ଷା ସନ୍ନ୍ଯାସୀ ତୂଲ୍ଯ ଭିକ୍ଷାକରି ଜୀବନଯାପନ 
କରିବା ବରଂ ଶ୍ରେୟସ୍କର । 

ସନ୍ନ୍ୟାସ ହେଲା ଜୀବନ, କର୍ମ ଓ ପ୍ରକୃତିର ତ୍ରିଗୁଣର ବର୍ଜନ, କିନ୍ତୁ 
ଏହି ସନ୍ଯାସ ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ବାକୁ ହେଲେ ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ଗୋଟିଏ 
ଗୁଣ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଯିବାକୁ ହୁଏ। ତାମସିକତା ଯୋଗୁଁ ମନୂଷ୍ଯ ସନ୍ଧ୍ଯାସ 
ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ, ସଂସାର ପ୍ରତି ତାର ଘୃଣା ଓ ବିତୃଷ୍ଣା ଆସିପାରେ, 
ଅକ୍ଷମତା ଓ ଭୟରେ ଅଭିଭୂତ ହୋଇ ସଂସାରରୁ ପଳାୟନ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା 
ହୋଇପାରେ । ଅଥବା ରଜୋଗୁଣ, ତମୋଗୁଣ ଆଡ଼କୁ ଯାଇପାରେ, ସେତେବେଳେ 
ମନୁଷ୍ୟ ସଂସାରର ଶୋକ, ଦୁଃଖ, ନିରାଶାର ଦୁନ୍ଦ୍ରରେ ପଡ଼ି ପରିଶ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ 
କର୍ମ- କୋଳାହଳ ମଧ୍ୟରେ ଜୀବନ-ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗ କରିବାକୁ ଚାହେଁ ନାହି, 
ସତ୍ତ୍ଵବମୁଖୀ ରଜୋଗୁଣ ବଶରେ ମନୁଷ୍ୟ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ -¬ ସଂସାରରୁ 
ଯାହା ପାଇଥାଆନ୍ତା, ତାହାଠାରୁ କିଛି ଉଚ୍ଚତର ପାଇବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରେ। 
ଆଉ ମଧ୍ୟ ସତ୍ଵଗୁଣ ବଶରେ ମନୂଷ୍ଯ-ବୁଦ୍ଦିହି ସଂସାରର ଅସତ୍ଯତା ଉପଲବ୍ଧି 
କରି ସନ୍ନ୍ୟାସ ଦିଗରେ ଆକୃଷ୍ଠ ହୋଇପାରେ - ଅଥବା କାଳାତୀତ, ଅନନ୍ତ, 
ନୀରବ, ନାମରୂପହୀନ ଶାନ୍ତିର ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରି ମନୂଷ୍ଯ ସଂସାର ବର୍ଜନ 
କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରିପାରେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସଂସାର ପ୍ରତି ଯେଉଁ ବୈରାଗ୍ଯ 
ଜନ୍ମିଥୁଲା ତାହା ଥ୍‌ଲା ସତ୍ଵରାଜସିକ ମନୁଷ୍ୟର ତାମସିକ ବୈରାଗ୍ଯ। ଭଗବାନ 
ଗୁରୂରୂପେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏହି ଅନ୍ଦ⁄କାର ପଥ ଦେଇ ସନ୍ନ୍ଯାସ ଜୀବନର ଶାଚ୍ତି 
ଓ ପବିତ୍ରତା ଆଡ଼କୁ ନେଇଯାଇ ପାରିଥାଆନ୍ତେ, ଅଥବା ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌, ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ତାମସିକ ବୈରାଗ୍ଯୟକୁ ପବିତ୍ର କରି ସାନ୍ତ୍ରିକ ସନ୍ଯ୍ଯାସର ଅସାଧାରଣ ଉଚ୍ଚ 
ଅବସ୍ଥାକୁ ନେଇଯାଇ ପାରିଥାଆନ୍ତେ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଦୁଇଟି 
ମାର୍ଗ ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସିଟିକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ ନାହିଁ। ତାମସିକ ବୈରାଗ୍ଯ ଓ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ପ୍ରତି ଝୁଙ୍କିବାକୁ ସେ ନିନ୍ଦା କଲେ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କର୍ମ କରିବାକୁ 
ଏପରି କି ସେହି ଭୀଷଣ, ନୂଶଂସ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେଲେ। 
ସେ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ଆଉ ଏକ ପ୍ରକାର ସନ୍ଧନ୍ଯାସ, ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ତ୍ୟାଗର 
ପଥ ଦେଖାଇଦେଲେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମସ୍ୟାର ଏହାହିଁ ଯଥାର୍ଥ ସମାଧାନ । ଏହିପରି 
ଭାବରେ ବିଶ୍ଵଶକ୍ତି ଉପରେ ଅନ୍ତରାତ୍ମା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଲାଭ କରିବ ଅଥଚ ସଂସାରରେ 
ଶାନ୍ତ ଓ ସ୍ଵନିୟନ୍ତ୍ରିତ କର୍ମ ମଧ୍ଯ କରିପାରିବ। ବାହ୍ଯ ସନ୍ନ୍ୟାସ ନୁହେଁ, ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ 
ତ୍ୟାଗ, କାମନା, ବାସନା ଓ ଆସକ୍ତିର ତ୍ଯାଗହିଁ ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା। 


୭ 
ଆର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷଦରିୟ ଧର୍ମ 


ବିଷାଦ ଦୁଃଖ ଓ ଆମତମ୍ମ-ଜିଜ୍ଞାସାରେ ରତ ଅର୍ଜୁନ, ଶୋକ, ଦୁଃଖ, 
ଓ ସଂଦେହରେ ଅଭିଭୂତ ହୋଇ ଯେତେବେଳେ ସଂସାରକୁ ଅସାର ବୋଧ 
କଲେ, ଏବଂ ହତ୍ଯାକାଣ୍ଡରୁ ନିଦୂତ୍ତ ହେବାକୁ ଇଚ୍ଛା କଲେ, ପାପକର୍ମର ପରିଣାମ 
ପାପ ବୋଲି କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ, ସେତେବେଳେ ତାହାର ଉତ୍ତର ରୂପେ 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ତୀବ୍ରଭାବେ ଭର୍ସନା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ। ଭଗବାନ ଉତ୍ତର 


୨ସ୍‌ଧ୍‌ 


ଦେଲେ ଯେ ଅର୍ଜୂନର ଏହି ଭାବ ବଦ୍ଧି ଗୋଳମାଳ ଏବଂ ଭ୍ରମରୁ ଜାତ ¬ 
ଏହା ହୁଦୟ ଦୌର୍ବଲ୍ଯ ଏବଂ କ୍ଲୈବ୍ଯ - କ୍ଷତ୍ରିୟୋଚିତ ଏବଂ ବୀରୋଚିତ 
ଧର୍ମର ଅଧଃପତନ। ପୃଥାପୁତ୍ରଙ୍କୁ ଏହା ଶୋଭା ପାଏ ନାହିଁ ଅଥବା ଧର୍ମ 
ଓ ପୂଣ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟର ଜଣେ ପ୍ରଧାନ ସମର୍ଥକ ଓ ନେତା ଏହିପ୍ରକାର ଏକ 
ସଂକଟ ସମୟରେ ତାହାକୁ ଏହିପରି ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା, ଅଥବା ହୃଦୟ 
ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ଏହିପରି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ ଦୁର୍ବଳତା ପ୍ରକାଶ ପାଇବା, ଅଥବା 
ବଦ୍ଧିଭ୍ଂଶ ହେତୁ ଭଗବତ୍‌ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କର୍ମ ବର୍ଜନ କରିବା, ବା ଦିବ୍ୟ ଅସ୍ତ୍ର 
ଗାଣ୍ଡୀବ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା ମଧ୍ଯ ଉଚିତ ନୂହେଁ- ଏ ଭାବ ସ୍ବର୍ଗର ନୁହେଁ, 
ଏପଥ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ସ୍ଵର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ ନାହିଁ। ଇହଜଗତରେ ମହତ୍‌ କର୍ମ 
ଓ ବୀରତ୍ସ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ କୀର୍ରି ଅର୍ଜନ କରାଯାଏ, ଏହିପରି ମନୋଭାବ 
ଦ୍ବାରା ତାହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିନଷ୍ଟ ହୂଏ। ଅର୍ଜୂନ ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ହୃଦୟ ଦୌର୍ବଲ୍ଯ, 
କାର୍ପଣ୍ୟ ପରିତ୍ଯାଗ କରନ୍ତୁ, ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ଶତ୍ରୁଗଣଙ୍କର ବିନାଶ ସାଧନ 
କରନ୍ତୁ। 

କିନ୍ତୁ ଏହା କଂଣ ଜଣେ ଧର୍ମ୍ନୋପଦେଷ୍ଟା ଦିବ୍ଯ-ଗୁରୂଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ଉତ୍ତର 
ହେଲା? ଜଣେ କ୍ଷତ୍ରିୟବୀର ଆଉ ଜଣେ କ୍ଷତ୍ରିୟବୀରଙ୍କୁ ଏହିପରି ଉତ୍ତର 
ଦେଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଧର୍ମଗୁରୁଙ୍କଠାରୁ ଆମ୍ଭେମାନେ କ'ଣ ସାଧାରଣତଃ ଚାହୁଁ 
ନାହିଁ ଯେ ସେ କୋମଳତା, ସାଧୁତା, ଓ ଆତ୍ମତ୍ୟାଗର ଉପଦେଶ ଦେବେ ? 
ସଂସାରର ଆଦର୍ଶ ସାଂସାରିକ ଜୀବନ-ଧାରାକୁ ବର୍ଜନ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ 
ଦେବେ? ଗୀତା ମୁକ୍ତ କଣ୍ଠରେ ଘୋଷଣା କରୁଛି ଯେ ଅର୍ଜନ ବୀରର 
ଅନୁଚିତ କ୍ଳୀବତ୍ସ ମଧ୍ଯରେ ଡୁବି ଯାଇଛନ୍ତି ତାଙ୍କର ଚକ୍ଷୁ ଅଶ୍ରୁପୂର୍ଣ୍ଟୱ ଏବଂ 
ସେ ବିଷାଦଗ୍ରସ୍ତ କାରଣ ସେ ““କୃପୟାବିଷ୍ଟଂ।। ତେବେ ଏହା କ'ଣ ଦେବୋଚିତ 


ଆର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଧର୍ମ ୬୯ 


ଦୁର୍ବଳତା ନୁହେଁ? କୃପା କଂଣ ଏକ ଦେବୋଚିତ ଭାବ ନୂହେଁ ଯେ ଏହାକୁ 
ଏପରି ତିରସ୍କାର କରି ନିରୂସ୍ସାହିତ କରିବାକୁ ହେବ? ଅଥବା ଆମ୍ଭେମାନେ 
କେବଳ କଂଣ ଜର୍ମାନ ଦାର୍ଶନିକ ନିତ୍‌ଶେଙ୍କ ତୁଲ୍ୟ ବୀରତ୍ସ ଅଥବା ଯୁଦ୍ଧନୀତିର 
ପ୍ରଚାର କରୁଛୁ ଅଥବା ହିବ୍ର ଏବଂ ନିଉଟନ୍‌ମାନେ ଦୟାମାୟାକୁ ଯେପରି 
ବୀର ହୃଦୟର ଦୁର୍ବଳତା ବୋଲି କହିଥୁଲେ, ତାହା ଭାବ୍ରଛୁ, ଅଥବା ନରଞ୍ଚେର 
ସେହି ବୀର ଯେ ରଭଶ୍ବରଙ୍କ ଧନ୍ଯବାଦ ଦେଇଥ୍‌ଲେ ଯେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ 
ଏକ କଠୋର ହୁଦୟ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି, ତାଙ୍କ ପରି ବ୍ଯବହାର କରୁଛୁ। 
କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ବାଣୀ ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରା ମଧ୍ଯରୁ ଉତ୍ପନ, ଏବଂ କରୁଣା 
ଭାରତୀୟ ଚିତ୍ତରେ ସର୍ବଦାହିଁ ଦେବୋଚିତ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ମହାନ୍‌ ବିଭାବ 
ରୂପେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଛି। ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ମାନବ 
ମଧ୍ୟରେ ଦୈବୀ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ପଦକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୟା, 
କୋମଳତା, ଅକ୍ରୋଧ ଓ ଅହିଂସାଦି ଗୁଣକୁ ଅଭୟ, ବୀର୍ଯ୍ୟ ଓ ତେଜ 
ପ୍ରଭୃତି ଗୁଣ ସହ ସମାନ ଭାବେ ଆବଶ୍ଯକ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। କ୍ରରତା, 
କଠୋରତା ଏବଂ ଭୟାନକତା ଏବଂ ଶତ୍ରୁମାନଙ୍କୁ ବଧ କରିବାରେ ହର୍ଷ, 
ଧନ୍ଧସଂଚୟ ଓ ଅନ୍ୟାୟୋଚିତ ଭୋଗ ଆସୁରିକ ଗୁଣ, - ଏସବୁର ଉପୂରି 
ପ୍ରଚଣ୍ତ ଆସୁରିକ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯୟରୂଚ ଯେଉଁମାନେ ମନୂଷ୍ଯ ଭିତରେ ଏବଂ 
ପୃଥ୍‌ବୀରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସତ୍ତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ଏବଂ କାମନାକୁହିଁ ନିଜର 
ଏକମାତ୍ର ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା ବୋଲି ପୂଜା କରନ୍ତି। ସୁତରାଂ ଏହିସବୁକୁ କୌଣସି 
ଦୃଷ୍ଠିକୋଣରୂ ବି ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦୁର୍ବଳତା ବୋଲି ମଧ୍ୟ ଭର୍ସନା କରାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହି। 

ଏହି ବିଷାଦ ଏହି କଳଙ୍କ ଏବଂ ଆତ୍ମାର ଅନ୍ଧକାର ଏହି ସଂକଟ 
ଓ ବିପଦକାଳରେ କେଉଁଠାରୁ ଆସିଲା? ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନକଲେ। ପ୍ରଶ୍ନର 
ଯଥାର୍ଥ ଇଂଗିତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ନିଜ ବୀର- ସ୍ଵଭାବରୁ ସ୍କଳନ। ଏକ ଦିବ୍ଯ କରୁଣା 
ଅଛି ଯାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଉପରେ ଉର୍ଦ୍ବିରୁ ଅବତରଣ କରେ ଏବଂ ଯେଉଁ 
ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଏହି କୃପା ନାହି, ଯାହାର ଚରିତ୍ର ଏହି ଦୟାର 
ଛାଞ୍ଚରେ ଢଳାଇ ହୋଇ ନାହିଁ, ସେ ଯଦି ନିଜକୁ ନିଜେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୁଷ୍ଯ 
ବୀ ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷ ବା ଅତିମାନବ ବୋଲି ମନେ କରେ, ତେବେ ତାହା 
ମୂର୍ଖତା ବା ଧୃଷ୍ଟତା ମାତ୍ର, କାରଣ ସେହି କେବଳ ଅତିମାନବ ଯେ ମାନବଜାତି 
ମଧ୍ଯରେ, ଭଗବାନଙ୍କ ଉଚ୍ଚତମ ପ୍ରକୃତିକୁ ବ୍ୟକ୍ତକରେ। ଏହି କରୁଣା ଯୁଦ୍ଧ 
ଓ ସଂଘର୍ଷ, ମନୁଷ୍ୟର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ଦୁର୍ବଳତା, ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯ, ସୁଖ 
ଓ ଦୁଃଖ, ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଜ୍ଞାନ, ତାହାର ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତା ଓ ମୂର୍ଖତା, ତାହାର 
ଅଭୀପ୍ସା ଏବଂ ବିଫଳତା - ଏହି ସକଳ ଦ୍ନନ୍ଦଧକୁ, ପ୍ରେମ ଜ୍ଞାନ ଓ ଧୀର 


୭୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସାମର୍ଥ୍ଯଂଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖେ ଏବଂ ଏହିସବୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରି 
ତାହାକୁ ସହାୟତା କରେ ଏବଂ ତାହାର କ୍ଳେଶ ଦୂର କରେ। ସାଧୁପୁରୂଷ 
ଏବଂ ପରୋପକାରୀଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ପ୍ରବେଶ କରି ଏହା ପ୍ରେମର ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ 
ଏବଂ ଦାକ୍ଷିଣ୍ଯରୂପେ ମୂର୍ଭଚ ହୁଏ ମନୀଷୀ ଏବଂ ବୀରଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହା 
ସହାୟତାକାରୀ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ବିଶାଳ ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ ଶକ୍ତିରୂପ ଧାରଣ କରେ । 
ଦିବ୍ୟ ଯୋଦ୍ଧା ମଧ୍ଯରେ ଏହି କରୁଣାହିଁ ତାହାର ଶୌର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରାଣ ଅଟେ, 
ଯାହା ପ୍ରାଣଶୂନ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଆଘାତ କରେ ନାହିଁ, ବରଂ ଦୁର୍ବଳ, ଦଳିତ, 
ପତିତ ଏବଂ ଆହତକୁ ସହାୟତା କରେ ଏବଂ ରକ୍ଷାକରେ। ଏବଂ ଏହା 
ମଧ୍ଯ ସେହି ଦିବ୍ଯକରୂଣା, ଯାହା ବଳଶାଳୀ, ଧୃଷ୍ଠ ଅତ୍ଯାଚାରୀକୁ ବଧ କରେ, 
ଘୃଣା ଓ କ୍ରୋଧପରବଶ ହୋଇ ନୂହେଁ କାରଣ କ୍ରୋଧ ବା ଘୃଣା ଉଚ୍ଚତମା 
ଦୈବୀଗୁଣ ନୁହେଁ, ଯେପରି ପାପୀମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଭଗବାନଙ୍କ କ୍ରୋଧ, 
ଦୁଷ୍କମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଗବାନଙ୍କ ଘୃଣା ପ୍ରଭୃତି କାହାଣୀ ଅର୍ଦ୍ଧ. ଆଲୋକିତ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର 
ମିଥ୍ଯା କାହାଣୀ, ସେହିପରି ନରକରେ ଚିରନ୍ତନ ପତନ ଏବଂ ଯନ୍ତ୍ରଣା - ଭୋଗ 
ପ୍ରଭୂତି ମିଥ୍ୟା କାହାଣୀ ସେହିମାନେହିଁ ଆବିଷ୍କାର କରିଥ୍‌ଲେ। କାରଣ ପ୍ରାଚୀନ 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ପରମ୍ପରା ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ ଦେଖାଇ ଦେଇଛି ଯେ ବଳଶାଳୀ ମଦମର୍ତ 
ଦୈତ୍ଯକୂ ତାଂର ପାପ ଯୋଗୁଁ ହତ୍ଯା କରିବାରେ ଦିବ୍ଯ କରୁଣାର ଯେତିକି 
ଅନୁକମ୍ପା ଓ ପ୍ରେମ ନିହିତ ସେହି ଦୈତ୍ଯର ଅତ୍ଯାଚାର ଓ ଅନ୍ୟଯାୟରୁ 
ଦୁଃଖୀ ଓ ପୀଡ଼ିତଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବାରେ ମଧ୍ୟ ସେତିକି ଅନୂକମ୍ପା ଓ ପ୍ରେମ 
ବିଦ୍ୟମାନ । 

କିନ୍ତୁ ଏହା ସେହି ଦିବ୍ଯ କରୁଣା ନୂହେଁ ଯାହା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିଜର କର୍ମ 
ଓ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ପ୍ରେରଣା ଦେଉଛି। ଏହା 
କରୁଣା ନୁହେଁ ବରଂ ଆତ୍ମ-ଗ୍ଳାନି-ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୂର୍ବଳତା, ନପୁଂସକତା, ତାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତ 
କର୍ମର ମାନସିକ ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ ପଳାୟନ। ସେ କହୁଛନ୍ତି ““ମୋ ଇନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ଯେଉଁ 
ଶୋକ ଶୁଖାଇ ଦେଉଛି, ତାକୁ ଦୂର କରିବି କିପରି, ଏହା ମୁଁ ବୁଝିପାରୁ 
ନାହିଁ।୨ ଏହି ଆତ୍ମ-ଦୟା ଅତି ତୁଚ୍ଛ ଏବଂ ଅନାର୍ଯ୍ୟୋଚିତ କର୍ମ । ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଏହି ପ୍ରକାର କୃପା ଗୋଟାଏ ପ୍ରକାର ଆତ୍ମ-ତୂଷ୍ଟି, ଏହା ସ୍ନାୟବିକ 
ଦୁର୍ବଳତା-ଜନିତ ଭୟଯୋଗୁଁ ହତ୍ୟାକାଣ୍ଡରୁ ପଛଘୁଞ୍ଚା, ଧାଉ୍ଭରାଷ୍ଟ୍ରଗଣଙ୍କୁ ସଂହାର 
କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଚିତ୍ତବୂତ୍ତିର ଅହମାତ୍ମକ ଓ ଭୋଗଜନିତ ସଂକୋଟ, କାରଣ ସେମାନେ 
ନିଜର ଆତ୍ମୀୟ ସ୍ଵଜନ;: ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଜୀବନ ଶୂନ୍ଯ ହୋଇଯିବ। 
ଏହି ପ୍ରକାର ଆତ୍ମ-ଦୟା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ମନର ଗୋଟାଏ ପ୍ରକାର ଦୁର୍ବଳତା । 
ଏହି ପ୍ରକାର ଦୁର୍ବଳତା ନିମ୍ନସ୍ତରର, ଅନୁନ୍ନତ ମନୁଷ୍ଯ ପକ୍ଷେ ଉପକାରୀ 
ହୋଇପାରେ କାରଣ ଏହା ନ ହେଲେ, ସେମାନେ ଅଧୁକ କଠୋର ଏବଂ 


ଆର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଧର୍ମ ୭୧ 


କ୍ରର ହୋଇଉଠିବେ, ଏହାଙ୍କ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରରତା ଏହି ପ୍ରକାର କୋମଳ 
ସଂବେଦନମୂଳକ ଅହଂଭାବ ଦ୍ବାରା ଦୂର କରାଯାଇପାରେ, ଏହାଙ୍କ ପ୍ରକୃତିର 
ରାଜସିକ ପ୍ରାଦୁର୍ଭାବ ଏବଂ ବଳକ୍ର ଶାନ୍ତ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଆଳସ୍ୟମୟ ତମୋଗୁଣକୁ 
ଆବାହନ କରାଯାଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ଏହି ମାର୍ଗ ସେହି ଉନ୍ନତ ଆର୍ଯ୍ୟ ପୁରୂଷଙ୍କ 
ନିମିତ୍ତ ନୂହେଁ। ଯେ ଦୁର୍ବଳତା ଦାରା ଅଗ୍ରଗତି କରନ୍ତି ନାହିଁ ବରଂ ଅଧ୍‌କରୂ 
ଅଧୁକ ବଳବାନ ହୋଇ ଉର୍ବ୍ବସ୍ତରକୁ ଉଠନ୍ତି। ପ୍ରସ୍ତୁତଃପଥରେ ଅର୍ଜୁନ ହେଲେ 
ଦେବ-ମାନବ, ନରଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ଏଥୁନିମିତ୍ତ ସେ ଦେବଗଣଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିର୍ବାଚିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି, ତାଙ୍କ ଏକ ଦିବ୍ଯକର୍ମ ଅର୍ପଣ କରାଯାଇଛି, ତାଙ୍କ ସମୀପରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କ ରଥରେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ବିଦ୍ଯମାନୀ; ତାଙ୍କ ହସ୍ତରେ ଦିବ୍ଯ 
ଗାଣ୍ଡୀବ ଧନୁ ରହିଛି, ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଅଧର୍ମର ପୋଷଣକାରୀ ଏବଂ ସଂସାରରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ନେତୃତ୍ବର ବିରୋଧୀଗଣ ଉପସ୍ଥିତ। ତାଙ୍କର ଏ ଅଧ୍‌କାର ନାହିଁ 
ଯେ ତାଙ୍କ ନିଜ ଆବେଗ ଓ ପ୍ରବେଗ ଦ୍ବାରା ନିଜେ କ'ଂ'ଣ କରିବେ ଏବଂ 
ନ କରିବେ, ତାହା ସ୍ଥିର କରିବେ ଅଥବା ନିଜର ଅହଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଦୟ ଓ 
ବିଚାର ଦ୍ବାରା ଏକ ଆବଶ୍ଯକ ଧ୍ଵଂସଲୀଳାରୂ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦେଇପାରିବେ ଅଥବା 
ନିର୍ଧାରିତ କର୍ମରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହେବେ, କାରଣ ଏହା ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କ ଜୀବନ 
ଦୁଃଖ ଓ ଶୂନ୍ଯତାରେ ଭରିଯିବ ଅଥବା ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଏହାର ପାର୍ଥିବ 
ମୂଲ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ, ଯେହେତୁ ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ହଜାର ହଜାର ପ୍ରାଣୀଙ୍କର 
ବିୟୋଗ ଓ ବିନାଶ ଘଟିବ। ଏହା ତାଙ୍କର ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରକୃତିର ଦୁର୍ବଳତା 
ଯୋଗୁଁ ଅଧଃପତନ। ତାଙ୍କର ଅଧ୍‌କାର ହେଲା ତାଙ୍କ “କର୍ରବ୍ଯ କର୍ମ” କ”ଣ 
ବୁଝିବା ଏବଂ ତାହାକୁ ସାଧନ କରିବା, ତାଙ୍କର ଉଚିତ ହେଲା ଯାହା ତାହାଙ୍କ 
କ୍ଷାତ୍ର ସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ହୋଇଛି, ସେହି ଦିବ୍ଯ ଆଦେଶ ପ୍ରତି କର୍ଣ୍ଣପାତ 
କରିବା, ପୃଥ୍‌ବୀ ଏବଂ ମାନବ-ଜାତିର ଭାଗ୍ୟ ବିଷୟରେ ସହୃଦୟ ବିଚାର 
କରିବା, କାରଣ ସେହିହି ହେଲେ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେରିତ ଦେବମାନବ ଯେ ପ୍ଥ୍‌ବୀର 
ଅଗ୍ରଗତିରେ ସହାୟକ ହେବେ ଏବଂ ତା'ର ପଥରୋଧକ ଅନ୍ଧକାରର ସୈନ୍ଯଗଣଙ୍କୁ 
ନିପାତ କରିବେ। 

ଅର୍ଜୁନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣକ୍କୁ ଉତ୍ତର ଦେଲାବେଳେ ଏହି ଭର୍ସନାକୁ ସ୍ଵୀକାର କଲେ, 
କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଆଦେଶ ବିରୋଧରେ ଗଲେ ଏବଂ ତାହା ପାଳନ କରିବାକୁ 
ଅସ୍ବୀକାର କଲେ। ସେ ତାଙ୍କର ଦୁର୍ବଳତା ବୁଝିପାରିଛନ୍ତି ତଥାପି ତାହାର 
ବଶ୍ଯତା ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି। ଏହା ତାଙ୍କର ହୃଦୟ-ଦୌର୍ବଲ୍ୟକ ସେଥ୍‌ରେ ସେ 
ଡୁବି ଯାଇଛନ୍ତି ଏହାହିଁ ତାଙ୍କର ବୀରୋଚିତ ସ୍ଵଭାବକୂ ପରାଭୁୂତ କରିଛି। 
ତାଙ୍କର ସମଗ୍ର ଚେତନା ଧର୍ମ-ସଂମୂଢ଼ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ସେ ତାଙ୍କର 


ନ“ ଧ୍୍‌ 


ଦିବ୍ଯସଖାଙ୍କୁ ଗୁରୂରୂପେ ବରଣ କରିଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ପାପପୁଣ୍ୟର ଯେଉଁ 


୩୩ ୩୩୬ ୭ 


୭୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଭାବଗତ ଏବଂ ବଦ୍ଧିଗତ ସମର୍ଥନ ଥୁଲା ତାହା ସମ୍ରଳେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି 
ତେଣୁ ସେ ଏପରି ଆଦେଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବେ ନାହିଁ ଯାହା ତାଙ୍କର 
ପୂରୂଣା ମନୋଭାବକୁ କେବଳ ସୁହାଉଛି, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ କର୍ମର କୌଣସି ନୂତନ 
ଆଧାରର ସନ୍ଧାନ ଦେଉ ନାହିଁ। ଅର୍ଜନ ଉପସ୍ଥିତ କର୍ମକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି 
ତାହା ସପକ୍ଷରେ ଯୁକ୍ତି କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି ତାଙ୍କର ସ୍ନାୟବୀୟ ଓ 
ସଂବେଦନଶୀଳ ସତ୍ତାର ଦାବିକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି ଯାହା ହତ୍ଯାକାଣ୍ଡର 
ପରିଣାମ ଓ ରକ୍ତ-ଜର୍ଜରିତ ଭୋଗକୁ ଦେଖ୍‌ କମ୍ମିତ ହେଉଛି। ତାଙ୍କ ହୃଦୟର 
ଦାବିକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି ଯାହା ଏତାଦୂଶ କର୍ମର ପରିଣାମରେ ଜୀବନ 
କିପରି ଶୂନ୍ଯ ଏବଂ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଉଠିବ ଏହା ଦେଖ୍‌ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦେଇଛି, 
ତାଙ୍କର ପ୍ରଚଳିତ ନୈତିକ ବିଚାରର ଦାବିକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି ଯାହା 
ଭୀଷ୍କ, ଦ୍ରୋଣ ଆଦି ଗୁରୁଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରିବା ପ୍ରୟୋଜନରୂ ଭୟଭୀତ ହୋଇପଡ଼ିଛି, 
ତାଙ୍କ ବୁଦ୍ଦିର ଦାବିକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି ଯାହା କେବଳ ଅମଙ୍ଗଳ ଛଡ଼ା 
ଏପରି ଏକ ଘୋର ହିଂସାମ୍ବକ କର୍ମରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ମଙ୍ଗଳ ଦେଖୁପାରି 
ନାହିଁ। ସେ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କଲେ ଯେ ସେ ଆଉ ସେହି ପୁରାତନ ମନୋଭାବ 
ଓ ପ୍ରେରଣାରୂ ଯୁଦ୍ଧ କରିବେ ନାହି, ଏବଂ ଏହି ଆପତ୍ତଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତର 
ପାଇବା ପାଇଁ ନୀରବରେ ଅପେକ୍ଷା କଲେ। ସେ ହୁଏତ ଭାବିଲେ ଏସବୁ 
ଆପର୍ତିର ଆଉ କୌଣସି ଉତ୍ତର ନାହିଁ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହିସବୁ ଅହଂମୂଳକ 
ସତ୍ତାର ଦାବିଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରଥମେ ଭାଙ୍ଗି ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ, ଯଦ୍ଵାରା କର୍ମର 
ଅହଂପ୍ରେରିତ ବିଧାନକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଅନ୍ୟ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ବିଧାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହେବା ନିମିତ୍ତ ପଥ ପରିଷ୍କାର ହୋଇପାରିବ। 

ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉତ୍ତର ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଧାରାରେ ଗତିକରିଛି - ପ୍ରଥମତଃ ଏକ 
ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଉତ୍ତର ଯାହା ଆର୍ଯ୍ୟ-ସଂସ୍କତିର ଉଚ୍ଚତମ ଆଦର୍ଶ ଓ ଆଧାର ଉପରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଯେଉଁ ଆଦର୍ଶ ଦ୍ବାରା ଅର୍ଜନ ପରିପାଳିତ, ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଅନ୍ୟ ଏକ 
ଉତ୍ତର ଯାହା ଏକ ବିଶାଳ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଯାହା ଆମ୍ଭ ସତ୍ତାର 
ଗଭୀରତମ ସତ୍ୟ ଦିଗରେ ଉନ୍ମଲକ୍ତ ଏବଂ ଏହାହି ଯଥାର୍ଥରେ ଗୀତୋକ୍ତ ଶିକ୍ଷାର 
ଆରମ୍ଭ। ପ୍ରଥମ ଉତ୍ତର ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ଦାର୍ଶନିକ ଏବଂ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ 
ଏବଂ ସାମାଜିକ ଧାରଣାନୂଯାୟୀ କର୍ତବ୍ୟବୋଧ ଓ ଆତ୍ମ-ସମ୍ମାନ ଉପରେ 
ଆଧାରିତ, ଯାହାକି ଆର୍ଯ୍ୟଏସସମାଜର ନୈତିକ ଭିତ୍ତି ଥ୍ଲା। ଅର୍ଜନ ଏହି 
ନୈତିକ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିଗତ କାରଣରୁ ଯୁଦ୍ଧକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରି ଯୁକ୍ତି ବାଢ଼ିଛନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ତାଙ୍କର ଅଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଅଜ୍ଞାନ ଚିତ୍ତବୂୃତ୍ତିର ବିଦ୍ରୋହକୁ ସେ 
ଏକ ଆପାତ ଶବ୍ଦଜାଲରେ ଢାଙ୍କି ଦେଇଛନ୍ତି। ସେ ଭୌତିକ ଜୀବନ ଏବଂ 
ଶରୀରର ମୃତ୍ୟୁ ବିଷୟ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି ଯେପରି ସେହି ସବୁହିଁ ମୂଳ 


ଆର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଧର୍ମ ୭୩ 


ସଦ୍‌ବସ୍ତୁ। କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀ ଓ ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏହିସବ୍ର କୌଣସି ତାତ୍ତ୍ଵିକ 
ମୂଲ୍ଯ ନାହିଁ। ନିଜର ବନ୍ଧୁ ଓ ଆତ୍ମୀୟ ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କର ଦେହାନ୍ତରେ ଶୋକ 
କରିବା ଜୀବନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଓ ସତ୍‌-ଦୃଷ୍ଠିର ପରିଚାୟକ ନୂହେ। 
ଉନ୍ନତ ଜ୍ଞାନ-ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ଜନ୍ମ ବା ମୃତ୍ୟୁରେ ଶୋକ କରନ୍ତି ନାହି କାରଣ 
ସେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଦୁଃଖ ବା ମୃତ୍ୟୁ ଆତ୍ମାର ଇତିବୂତ୍ତିରେ ସାମାନ୍ୟ ଘଟନାମାତ୍ର। 
ଆତ୍ମାହି ଯଥାର୍ଥ ସଦ୍‌ବସ୍ତୂହ ଶରୀର ନୁହେଁ। ଏହି ଯେଉଁ ରାଜନ୍ୟବର୍ଗଙ୍କୁ ମୃତ୍ଯୁ 
ସମୀପସ୍ଥ ଦେଖ୍‌ ଅର୍ଜୁନ ଶୋକ କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ପୂର୍ବେ ଜୀବିତ ଥ୍ଲେ, 
ସେମାନେ ପୁନରାୟ ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀରରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିବେ, କାରଣ ଆମ୍ମା 
ଯେପରି ଶିଶୁ, କୌମାର୍ଯ୍ୟ, ବାର୍ଦ୍ରକ୍ୟ ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ, 
ସେହିପରି ଏହା ଶରୀର ପରିବର୍ତନ କରି ମଧ୍ୟ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ। ଅଚଞ୍ଚଳ 
ଏବଂ ପ୍ରଶାନ୍ତ ବୁଦ୍ଧି-ସମ୍ପନ୍ଵ, ଧୀରସ୍ଥିର ଜ୍ଞାନୀଗଣ ଯେଉଁମାନେ ଜୀବନକୁ ସମଦୂୃଷ୍ଟିରେ 
ଦେଖନ୍ତି ସେମାନେ ନିଜ ସଂବେଦନ ବା ଭାବାବେଗ ଦ୍ଵାରା ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ବା 
ଅନ୍ଧ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ବାହ୍ୟ ଦୃଶ୍ଯରାଜି ଦ୍ବାରା ଠକି 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ନିଜ ବିଚାରକୁ ରକ୍ତ, ସ୍ନାୟୁ ବା ହୃଦୟର 
କୋଳାହଳ ଦ୍ବାରା ମେଘାଚ୍ଛନ୍ନ ବା ଜ୍ଞାନଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିରୋଧ କରିବାକୁ ଦିଅନ୍ତି 
ନାହିଁ। ସେ ଶରୀର ବା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗତ ଜୀବନର ଦୃଶ୍ୟମାନ ଘଟନାବଳିର ଭର୍ଦ୍ବରେ 
ଥୁବା ସତ୍ତାର ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିନିବଦ୍ଧ କରନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ଧପ୍ରକୃତିର 
ଭୌତିକ ଏବଂ ଆବେଗମୟ କାମନା-ବାସନାର ଉଦ୍ଧ୍ଵିକୁ ଉଠିଯାଆନ୍ତି ଏବଂ 
ଜୀବନର ଏକମାତ୍ର ଓ ଯଥାଥି ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ଯାଆନ୍ତି। 

ପ୍ରକୃତ ଘଟନା ବା ତଥ୍ୟ କ'ଣ? ସେହି ପରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ କଂଣ ? 
ଏହି ଘଟନା, ଜଗତର ମହାନ୍‌ ଆବର୍ତ ମଧ୍ୟରେ ମନୁଷ୍ଯ ଜୀବନ-ମରଣର 
ଯେଉଁ ସତତପ୍ରବାହ ଚାଲୁଛି, ତାହା ଦୀର୍ଘକାଳବ୍ୟାପୀ ଏକ ଅଗ୍ରଗତି ଅଟେ, 
ଯାହା ଦାରା ମନୁଷ୍ଯ ଅମୃତତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ନିଜକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ। ଏବଂ 
କେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଏଥୁନିମିତ୍ତ ପ୍ରସ୍ତୁତଃ କ'ଣ ସେହି ମନୁଷ୍ଯ ଯେ ନିଜକୁ 
ପ୍ରାଣ ଓ ଶରୀରଠାରୁ ଅଧ୍‌କ କିଛି ବୋଲି ମନେକରେ, ଯେ ଭୌତିକ, 
ସଂବେଦନମୂଳକ ସ୍ବର୍ଶଗୁଡ଼ିକୁ କୌଣସି ବିଶେଷ ମୂଲ୍ଯ ଦିଏ ନାହିଁ, ଯେ 
ନିଜକୁ ଏବଂ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ଆତ୍ମା ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରେ, ଯେ ଶରୀରରେ 
ବାସ ନ କରି ନିଜ ଆତ୍ମା ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ଭୌତିକ-ପ୍ରାଣୀଭାବରେ ନୁହେ ବରଂ ଆତ୍ମବତ୍‌ ବ୍ୟବହାର କରେ। କାରଣ 
ଅମୃତତ୍ଵର ଅର୍ଥ ମୃତ୍ଯୁପରେ କେବଳ ବଞ୍ଚ୍‌ ରହିବା ନୁହେଁକ- କାରଣ ଏହି 
ଅବସ୍ଥା ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୋମୟ ପ୍ରାଣୀ ଲାଭ କରେ - ବରଂ ଅମୃତତ୍ଵର ଅର୍ଥ 
ଜୀବନ ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ଉଠିଯିବା। ଏହାର ଅର୍ଥ ସେହି ଉର୍ତ୍ବଗତି 


୭୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯାହାଫଳରେ ମନୁଷ୍ଯ ଆଉ ଏକ ମନଂବିଧୃତ-ଶରୀର ରୂପରେ ନ ରହି 
ଆତ୍ମାରୂପରେ ଏବଂ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରେ। ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତ ଶୋକ 
ଓ ଦଃଖରେ ବଶୀଭୂତ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୁଭବ ଓ ଆବେଗର ଦାସ, ଯେ କ୍ଷଣଭଂଗୁର 
ଏବଂ ଅନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁର ମାତ୍ରାସ୍ପର୍ଶରେ ଲିପ୍ରକ ସେ ଅମୃତତ୍ଵର ଅଧୁକାରୀ ହୋଇ 
ନ ପାରେ। ଏହିସବୁକୁୂ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସହିବାକୁ ହେବ ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ତାକୁ ଜୟ 
କରାଯାଇ ନାହିଁ, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷର ଅବସ୍ଥା ନ ଆସିଛି 
ଯେତେବେଳେକି ଏହା ଆଉ କୌଣସି ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେଇପାରେ ନାହିଁ, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଜଗତର ଘଟନାବଳିକୁ ¬ ଦୁଃଖଦାୟକ ବା ସୁଖଦାୟକ ହେଉ ସେହି ଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ 
ସ୍ଥିର ସମତାପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୂଷ୍ଠିରେ ଗ୍ରହଣ ନ କରାଯାଇ ପାରିଛି, ଯେପରି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ଶାନ୍ତ ସନାତନ, ଗୂଢ଼ନ, ଆତ୍ମା ଏହିସବ୍ରକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ । 
ଶୋକ ଓ ଭୟରେ ବିଚଳିତ ହେବା, ଯେପରି ଅର୍ଜନ ବିଚଳିତ ହୋଇଛନ୍ତି, 
ଏବଂ ନିଜ ଗନ୍ତବ୍ଯ ମାର୍ଗରୂ ବିଚ୍ୟୁତ ହେବା, ଆତ୍ମ-ଦୟା ଓ ଦୁଃଖକୁ ସହି 
ନ ପାରି, ଶାରୀରିକ ମୃତ୍ଯୁର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟତା ଓ ସାମାନ୍ଯ ଘଟନାରୁ ପଛକୁ 
ହଟିଯିବା - ଏହିସବୁ ବିଷୟ ଅନାର୍ଯ୍ୟଦୁଷ୍ଠ ଅଜ୍ଞାନତା। ଏହା ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର 
ମାର୍ଗ ନୁହେ ଯେଉଁମାନେ ଅମର ଜୀବନ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ସ୍ଥିର ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ସହ ଆରୋହଣ କରନ୍ତି। 

ମୃତ୍ଯୁ ବୋଲି କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନାହିଁ ଶରୀରରହିଁ ଅବସାନ ଘଟେ, 
କିନ୍ତୁ ଶରୀର ମନୁଷ୍ଯ ନୂହେଁ। ଯଥାର୍ଥରେ ଯାହା ସତ୍‌ ତାହା କଦାପି ନଷ୍ଟ 
ହ୍ରଏ ନାହିଁ ଯଦିଓ ଏହାର ରୂପ ଓ ମାଧ୍ଯମ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇପାରେ। ସେପରି 
ଯାହା ସଦ୍‌ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ, ତାହା କଦାପି ରହିପାରେ ନାହିଁ। ଆତ୍ମାହି ସଦ୍‌ବସ୍ତୁ 
ଏବଂ ଏହା କଦାପି ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହି। ଏହି ସତ୍‌ ଏବଂ ଅସତ୍‌ ମଧ୍ୟରେ 
ଯେଉଁ ଦୁନ୍ଦ୍ର, ସଂଭୂତି ଓ ଅସଂଭୂତି ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ଭାରସାମ୍ୟ ତାହା ମନର -ଦୃଷ୍ଟି 
ଏବଂ ବିଚାର। କିନ୍ତୁ ପରିଶେଷରେ ଆତ୍ମୋପଲବ୍ଧି ଦ୍ବାରା ବୁଝାଯାଏ ଯେ 
ଏହି ବିଶ୍ବହିଁ ଏକ ଅବିନାଶୀ ପୁରୂଷଙ୍କ ସଂପ୍ରସାରଣ। ଭୌତିକ ଶରୀର ସୀମିତ, 
କିନ୍ତୁ ଯେ ଏହି ଶରୀରକୁ ଅଧୂକାର କରିଛି ଏବଂ ବ୍ଯବହାର କରୁଛି, ସେ 
ଅନନ୍ତ। ଅସୀମ, ସନାତନ ଏବଂ ଅବିନାଶୀ। ଏହା ଜୀର୍ଣ୍ରଶୀର୍ଣ୍ଣ ଶରୀରକୁ 
ପରିତ୍ଯାଗ କରି ନୂତନ ଶରୀର ଗ୍ରହଣ କରେ, ଯେଉଁପରି ମନୂଷ୍ଯ ନିଜର 
ପୂରୂଣା ବସ୍ତ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ନୂତନ ବସ୍ତ ଧାରଣ କରେ। ଏଥ୍‌ରେ ଶୋକ 
କରିବା, ପଛଘୁଥ୍ଜା ଦେବା ଏବଂ ସଂକୋଚବୋଧ କରିବାରେ କଂଣ ଅଛି ? 
ଏହା ଅଜନ୍ମଃ ଅମର ଏହା ଏପରି ବସ୍ତୁ ନୂହେଁ ଯାହା ଦେଖାଦିଏ ଏବଂ 
ପୁନର୍ବାର ଲୋପ ପାଇଯାଏ। ଏହା ଅଜ, ଅନାଦି, ଶାଶ୍ବତ, ଏହା ଶରୀରର 
ହତ୍ଯା ଦ୍ବାରା ମୃତ ହୁଏ ନାହିଁ-- କିଏ ବା ଏହି ଅଜ-ଅମର ସନାତନ 


ଆର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଧର୍ମ ୭୫ 


ଆତ୍ମାକୁ ହତ୍ଯା କରିପାରେ ? ଶସ୍ତ୍ର ଏହାକୁ ଛେଦ କରିପାରେ ନାହିଁ, ଅଗ୍ନି 
ଏହାକୁ ଦହନ କରିପାରେ ନାହିଁ, ଜଳ ଏହାକୁ ଓଦା କରିପାରେ ନାହିଁ, 
ବାୟୁ ଏହାକୁ ଶୂଷ୍କ କରିପାରେ ନାହିଁ। ଏହା ସନାତନ, ଅବ୍ଯୟ, ଅଚଞ୍ଚଳ, 
ସର୍ବବ୍ୟାପୀ - ଏହା ସର୍ବକାଳରେ ସ୍ଥିତ, ସର୍ବ କାଳରେ ରହିବ। ଶରୀର 
ତୂଲ୍ଯ ଏହା ବ୍ଯକ୍ତ ନୂହେଁ, କିନ୍ତୁ ସକଳ ବ୍ଯକ୍ତ ବସ୍ତୁଠାରୁ ମହତ୍ତର, ମନ 
ଦ୍ବାରା ବିଶ୍ଳେଷଣ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସକଳ ମନଠାରୁୂ ବୁହରତ୍ତର, 
ପ୍ରାଣଶତ୍ତି ଏବଂ ତା'ର କରଣୋପକରଣ ଓ ବିଷୟ ତୂଲ୍ଯ ଏହାର ବିକାର 
ଓ ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହି, ବରଂ ଏହା ମନ ପ୍ରାଣ ଶରୀରର ପରିବର୍ତନର 
ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ, ଏହାହିଁ ସେହି ସଦ୍‌ବସ୍ତୁୂ, ଯାହାକୁ ମନ-ପ୍ରାଣ ଶରୀର ମୂର୍ଭ କରୁଅଛି। 
ଯଦିଓ ଆତ୍ମାର ସତ୍ୟ ଏତେ ମହାନ, ଏତେ ବିଶାଳ, ଆଉ ଜୀବନ 
ଓ ମରଣର ଉର୍ତ୍ଧରେ ନୁହେଁ, ଯଦିଓ ଆତ୍ମା ଚିରନ୍ତନହିଁ ଜନ୍ମ-ମୃତ୍ଯୁର ଅଧୀନ, 
ତଥାପି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ମୃତ୍ଯୁ ଶୋକର କାରଣ ନ ହେବା ଉଚିତ। କାରଣ 
ଜୀବର ଆତ୍ମ-ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ନିମିତ୍ତ ମୃତ୍ଯୁ ଏକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଅବସ୍ଥା। ଏହାର 
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ଉତ୍ପତ୍ତି ଏପରି ଏକ ସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟରୁ ଯାହା ସତ୍‌, କିନ୍ତୁ ପାର୍ଥୁବ ଇନ୍ଦ୍ରିୟରାଜି 
ପକ୍ଷରେ ଏହା ଅପ୍ରକଟ ଏବଂ ଏହାର ମୃତ୍ଯୁର ଅର୍ଥ ସେହି ଅପ୍ରକଟ ଜଗତ 
ମଧ୍ୟକୁ ଫେରିଯିବା ଏବଂ ପୁନର୍ବାର ସେହି ଅବସ୍ଥାରୁ ଏହି ଭୌତିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି 
ମଧ୍ଯରେ ଆତ୍ମ-ପ୍ରକାଶ କରିବା। ରୋଗ- ଶଯ୍ୟାରେ, ଯୁଦ୍ଧ-କ୍ଷେତ୍ଵବରେ ସଂଘଟିତ 
ମୃତ୍ଯୁ ଓ ସେହି ଭୟ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଭୌତିକ ମନ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟରାଜି ଯେଉଁ 
ପାଟିତୁଣ୍ଡ କରନ୍ତି। ତାହା ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍‌କ ଅଜ୍ଞାନମୟ ସ୍ନାୟବିକ କୋଳାହଳ 
ମାତ୍ର। ମୃତ୍ଯୁଂଜନିତ ଶୋକ ଏକ ଅଜ୍ଞାନଭରା ଦୁଃଖ, ସେହିମାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ, 
ଯେଉଁମାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଦୁଃଖ କରିବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ, କାରଣ ସେମାନଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵର ବିଲୋପ ଘଟି ନାହିଁ ବା ସେମାନଙ୍କ ଅବସ୍ଥାରେ କୌଣସି ଦୁଃଖଦାୟକ 
ବା ଭୟଙ୍କର ପରିବର୍ଭନ ଘଟି ନାହିଁ, କାରଣ ତାଙ୍କର ସତ୍ତା ବଞ୍ଚ୍‌ଥ୍‌ବାବେଳେ 
ଯେପରି ମୃତ୍ଯୁରେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଉର୍ଧ୍ଧରେ ରହିଛି। ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଜୀବନକାଳ 
ମଧ୍ଯରେ ଯେତେ ଦୁଃଖ ହୁଏ, ତାହା ଅପେକ୍ଷା ମୃତ୍ଯୁରେ ଅଧ୍‌କ ଦୁଃଖ 
ହୁଏ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ଯହି ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ଯ, ସବୁବିଛିହିଁ 
ସେହି ଆତ୍ମା, ସେହି “ଏକ ସେହି ପରମାତ୍ମା, ଯାହାଙ୍କୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ସେହି 
“ଅବାଙ୍‌ମାନସଗୋଚର” ଓ ଅଭୂତପୂର୍ବ ବୋଲି ଜାଣୁ, କହୁ ଏବଂ ଶୁଣୁ। 
କାଉଣ ଆମ୍ଭର ଅନୁସନ୍ଧାନନ ଘୋଷଣା, ଏବଂ ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କଠାରୁ ଯେଉଁ ଶିକ୍ଷା 
ଆମ୍ଭେମ୍ବାନେ ପାଇଛୁ ସେହି ସବୂକିଛିହି କହୁଛି ଯେ ଏହି ପରାପ୍ଵର ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
କେହି ମନ ଦ୍ବାରା ଜାଣିପାରିବେ ନାହି, ସେହି ପରାପ୍ବର ତତ୍ତ୍ଵ ଏ ଜଗତ 
ଦ୍ବାରା ଆଚ୍ଛାଦିତ ଏହି ଶରୀରର ପ୍ରଭୂ ସମଗ୍ର ଜୀବନହି ତାହାର ଛାୟା, 


୭୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏହି ଭୌତିକ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ ମଧ୍ୟରେ ଆତ୍ମାର ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ, ଏବଂ ମୃତ୍ଯୁରେ 
ତହିଁ ମଧ୍ୟରୂ ଅନ୍ତର୍ଦାନ ଏହାର ଏକ ସାମାନ୍ୟ ଗତିବୃତ୍ତି ମାତ୍ର। ଯେତେବେଳେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ନିଜକୁ ଏହି ଦୃଷିରେ ଦେଖ୍‌ପାରୂଛୁ, ସେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ନିଜକୂ ହତ୍ୟାକାରୀ ବୋଲି ଭାବିବା ବା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ କେହି ହତ୍ଯା କରୁଛି 
ବୋଲି ବିଚାରିବା ନିରର୍ଥକ। ଏକମାତ୍ର ସତ୍ଯ ଯାହା ମଧ୍ୟରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ବାସ କରିବାକୁ ହେବ, ତାହାହେଲା ¬ ସେହି ପରମ ଶାଶ୍ଵତହି ଆତ୍ମା ରୂପରେ 
ପ୍ରକଟିତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଆତ୍ମାର ଏହି ତୀର୍ଥଯାତ୍ରାର ଚକ୍ରରେ ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁ ମାଇଲଖୁଣ୍ଟ 
ମାତ୍ରଚ ପରଲୋକସକଳ ତାଂର ବିଶ୍ରାମର ସ୍ଥଳ ଜୀବନର ଘଟନାବଳୀ, ଉଭୟ 
ସୁଖଦାୟକ ଏବଂ ଦୁଃଖଦାୟକ ତାଂର ପ୍ରଗତି, ଯୁଦ୍ଧ ଏବଂ ବିଜୟର ଉପାୟ, 
ଏବଂ ଅମରତ୍ସହି ଆମ୍ଭର ଏକମାତ୍ର ଧାମ ଯାହା ନିମିତ୍ତ ଆତ୍ମା ଯାତ୍ରା କରୁଅଛି। 
ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଗୁରୁଦେବ କହୁଅଛନ୍ତି। ହେ ଭାରତ ଏହି ବୃଥାଶୋକ ଏବଂ 
ହୃଦୟ-ଦୌର୍ବଲ୍ୟକୁ ଦୂର କର, ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧ କର। କିନ୍ତୁ ଏହିପରି ଉପସଂହାରରେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ କିପରି ଉପନୀତ ହେଲୁ ? ମନ ଏବଂ ଆତ୍ମାର ଏହି ଉଚ୍ଚ 
ଏବଂ ମହାନ ଜ୍ଞାନ, ଏହି କଠୋର ଆତ୍ମ-ନିୟନ୍ତ୍ରଣ୫ ଯଦ୍ଦ୍ରାରା ତାହା ଭାବାବେଗର 
କୋଳାହଳ ଉର୍ଦ୍ଧରେ ଉଠିଯିବ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟରାଜିର ପ୍ରବଞ୍ଚନାରୂ ଆତ୍ମ- ଜ୍ଞାନ 
ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହେବ - ଏହାହି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଶୋକ ଏବଂ ମୋହରୁ ମୁକ୍ତ 
କରିପାରେ ଏବଂ ଆମ୍ଭର ମୃତ୍ଯୟୁ-ଭୟ ଏବଂ ମୃତବ୍ଯକ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଶୋକକୁ 
ଦୂର କରିପାରେ, ଏଥ୍‌ରୂ ଏହି ବୋଧ ମଧ୍ୟ ଆସିପାରେ ଯେ ଯାହାଙ୍କୁ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ମୃତ ବୋଲି କହୁଛୁ, ପ୍ରକୃତରେ ସେମାନେ କେବେବି ମୃତ 
ନୁହନ୍ତି ଆଉ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୁଃଖ କରିବା ଏକେବାରେ ଅନାବଶ୍ୟକ, 
କାରଣ ସେମାନେ କେବଳ ପରଲୋକକୁ ଗମନ କରିଛନ୍ତି। ଏଥ୍‌ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ଏହା ଅମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଏହି ଶିକ୍ଷା ଦେଉଛି ଯେ, ଜୀବନ ଉପରେ ଭୟଙ୍କର 
ଘାତ-ପ୍ରତିଘାତରେ ଅବିଚଳିତ ରହିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଶରୀର ଅବସାନକୁ 
ଏକ ମାମୁଲି ଘଟନା ବୋଲି ମନେ କରିବାକୁ ହେବ। ଏହି ଶିକ୍ଷା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ଏପରି ଉଚ୍ଚ ଅବସ୍ଥାକୁ ନେଇ ଯାଇପାରେ, ଯାହାଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିପାରୂ ଯେ ଏହି ଜୀବନ ସେହି ଏକଙ୍କର ଅଭିବ୍ୟନ୍ତି ଏବଂ ବାହ୍ୟରୂପାବଳୀର 
ଉର୍ଦ୍ଧରେ ଉଠିଯିବା ନିମିତ୍ତ ଏକ ଉପାୟ ମାତ୍ର। ଆମ୍ଭର ଏହି ଭଉର୍ତ୍ଧଗାମୀ 
ବିବର୍ଭନଧାରା ସେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚାଲିବ ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭେ ଆମ୍ଭଙ୍କୁ 
ଅମର ଆତ୍ମା ବୋଲି ନ ଜାଣିଛୁ, କିନ୍ତୁ ଏହା ଦ୍ବାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କଠାରୁ ଦାବି 
କରାଯାଉଥ୍‌ବା କର୍ମକୁ ଓ କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରର ହତ୍ୟାକାଣ୍ଡକୁ କିପରି ଯଥାର୍ଥ ବୋଲି 
କୁହାଯିବ ? ଏହାର ଉତ୍ତର ଏହି ଯେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯେଉଁମାର୍ଗରେ ଚାଲିବାକୁ 
ହେବ, ସେହି ମାର୍ଗରେ ଏହି କର୍ମ ସାଧନ ଯଥାର୍ଥ; ଏହା ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀରୂପେ 


ଆର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଧର୍ମ ୭୭ 


ତାଙ୍କର ସ୍ଵଧର୍ମ। ତାଙ୍କର ସାମାଜିକ କର୍ତ୍ବ୍ଯକ ତାଙ୍କ ଜୀବନ ଧର୍ମ ଓ ତାଙ୍କ 
ସତ୍ତାର ଧର୍ମ। ଏହି ଜାଗତିକ ବିଶ୍ବରେ ଆତ୍ମାର ଅଭିବ୍ଯନତ୍ତି କେବଳ ଯେ 
ଆନ୍ତର ବିକାଶର ଏକ ଚକ୍ର ତାହା ନୂହେ, ବରଂ ଏପରି ଏକ କ୍ଷେତ୍ର 
ଯହିରେ ଜୀବନର ବାହ୍ଯ ଘଟନାବଳି ଏହି ଆନ୍ତର ବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ଏକ 
ପରିବେଶ ବା ପରିସ୍ଥିତିରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ। ଏହି ସଂସାର ହେଲା 
ପରସ୍ପର ସଂଘର୍ଷ ଏବଂ ସହାୟତାର କ୍ଷେତ୍ରକ ଏଠାରେ ସହଜ, ସୁଖମୟ, 
ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପାୟରେ ପ୍ରଗତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ପାବଚ୍ଛର ଅଗ୍ରଗତି 
ବୀରୋଚିତ ଉଦ୍ୟମ ଓ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଶକ୍ତିରାଜିର ମାଧ୍ୟମରେ ଲାଭ 
କରିବାକୁ ହେବ। ଯେଉଁମାନେ ଏହି ବାହ୍ଯ ଏବଂ ଆନ୍ତର ସଂଘର୍ଷକ୍ର ଏବଂ 
ସେହି ସଂଘର୍ଷର ଭୌତିକରୁପ ଯୁଦ୍ଧକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ସେମାନେ ହେଲେ 
କ୍ଷତ୍ରିୟ - ପରାକ୍ରମଶାଳୀ ପୁରୂଷ । ସେମାନଙ୍କର ` ସ୍ଵଭାବ ହେଲା ଯୁଦ୍ଧ, ସାମର୍ଥ୍ଯ, 
ଉଦାରତା, ଏବଂ ସାହସ। ଧର୍ମ-ସଂରକ୍ଷଣ ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧର ଆହ୍ବାନରେ ତହିରେ 
ଉତ୍ସାହ ସହ ଲମ୍ଫପ୍ରଦାନ, -କ୍ଷତ୍ରିୟର ଗୁଣ ଏବଂ କର୍ତବ୍ୟ। ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମ, 
ନ୍ୟାୟ ଓ ଅନ୍ୟାୟ ସଂରକ୍ଷଣକାରିଣୀଶକ୍ତି ଏବଂ ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଏବଂ ଉତ୍‌ପୀଡ଼ନକାରିଣୀ 
ଶକ୍ତି ଉଭୟ ମଧ୍ୟରେ ସର୍ବଦା ସଂଘର୍ଷ ଲାଗି ରହିଛି ଏବଂ ଯେତେବେଳେ 
ଏହି ସଂଘର୍ଷ ଏକ ଭୌତିକ ଯୁଦ୍ଧର ରୂପ ଧାରଣ କରେ ସେତେବେଳେ 
ଧର୍ମର ସଂରକ୍ଷଣକର୍ତା, ଏବଂ ପତାକାଧାରୀ ଏହି ଘୋର କର୍ମ ଓ ହିଂସାକାଣ୍ଡ 
ଦେଖ୍‌ କମ୍ପିତ ହେଲେ ଚଳିବ ନାହି। ହିଂସାତ୍ମକ କ୍ରରକାଣ୍ଡ ପ୍ରତି ଏହି ଦୁର୍ବଳ 
ଆତ୍ମ-ଦୟାଯୋଗୁଁ ଏବଂ ବିଧନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏହି ବିଶାଳ ଧ୍ବଂସର ଭୌତିକ ଭୟାବହତା 
ଯୋଗୁଁ ସେ ତାଙ୍କର ଅନୁଚରବର୍ଗ ଓ ସହକର୍ମୀମାନଙ୍କୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା 
ଉଚିତ ନୂହେଁ, ତାଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି ବିଶ୍ବାସଘାତକତା କରି ସତ୍ଯ ଓ ନ୍ୟାୟର 
ପତାକାକୁ ଧୂଳିସାତ୍‌ ହେବାକୁ ଦେବା ଅଥବା ଅତ୍ୟାଚାରୀର ରକ୍ତରଞ୍ଜତ ପାଦତଳେ 
ଥ୍‌ବା ପଙ୍କରେ ଦଳି ହେବାକୁ ଦେବା ମଧ୍ୟ ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ତାଙ୍କ ଜୀବନରେ 
ଧର୍ମ ଓ କର୍ତବ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା, ଯୁଦ୍ଧ ବର୍ଜନ କରିବା ନୁହେଁ। ଏଠାରେ 
ହତ୍ୟା କରିବା ନୁହେଁ, ବରଂ ହତ୍ୟା ନ କରିବାହି ପାପ ହେବ। 

ତାହାପରେ ଗୁରୂଦେବ କିଛିକ୍ଷଣ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଠିଦେଇ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବିଳାପର ଅନ୍ଯ ଏକ ଉତ୍ତର ଦେବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୃତ ହେଲେ। ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କ 
ବିଳାପର କାରଣ ହେଲା, ତାଙ୍କ ଆତ୍ମୀୟ ସ୍ଵଜନଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ 
ତାଙ୍କ ଜୀବନ ଶୂନ୍ଯ ହୋଇଯିବ, ଏବଂ ଜୀବନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ବ୍ଯର୍ଥ ହେବ। 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ଜୀବନର ଯଥାର୍ଥ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏବଂ ଯଥାର୍ଥ ସୁଖ କ'ଣ ? ଆତ୍ମ-ତୃପ୍ରିଦାୟକ 
ପାରିବାରିକ ଆନନ୍ଦ ନୂହେ, ବନ୍ଧୁ ଓ ଆତ୍ମୀୟବର୍ଗଙ୍କ ସହ ବିଳାସପୂର୍ଣ୍ଣ ଶାନ୍ତିମୟ 
ଜୀବନଯାପନ ନୁହେଁ, ବରଂ ନ୍ୟାୟ ଓ ଧର୍ମ ନିମିତ୍ତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାହିଁ କ୍ଷତ୍ରିୟ 


୭୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଜୀବନର ଯଥାର୍ଥ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅଥବା ଏପରି ଏକ ଆଦର୍ଶ ଆବିଷ୍କାର କରିବା, 
ଯାହା ନିମିତ୍ତ ସେ ଜୀବନ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିପାରିବ, ଅଥବା ବିଜୟ ଦ୍ବାରା ବୀରତ୍ଵର 
ଗୌରବ ଏବଂ ମୂକ୍ରଟ ଲାଭ କରିପାରିବ। ଏହାହି କ୍ଷତ୍ରିୟ ଜୀବନର ଆନନ୍ଦ। 
‹କତ୍ରିୟ ନିମିରା ଧର୍ମଯୁଦ୍ଧଠାରୁ ବଳି ଅଧ୍କ ଶ୍ରେୟ କିଛି ନାହି, ଏବଂ ଯେତେବେଳେ 
ଏପରି ଏକ ଯୁଦ୍ଧ, ସ୍ଵର୍ଗର ଦ୍ବାର ଖୋଲାଥ୍‌ଲା ପରି ଆପେ ଆପେ ଆସି 
ପହଞ୍ଚ୍‌ଯାଏ ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ଖୁବ୍‌ ସନ୍ଛୁଷ୍ଟ। ଯଦି ତୂମେ ନ୍ୟାୟ 
ଓ ଧର୍ମ ନିମିତ୍ତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବ ନାହିଁ, ତାଂହେଲେ ତୁମେ ତୁମ କର୍ଚବ୍ଯ, 
ପୂଣ୍ୟ ଓ ଗୌରବକୁ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ୟାନ କରି ପାପରେହିଁ ଭାଗୀଦାର ହେବ।'”' 
ଯଦି ଏହିପରି ଏକ ସୁଯୋଗରେ ସେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୂ ମନା କରିଦିଏ, 
ତେବେ ସେ ଅପମାନିତ ହେବ, ଲୋକମାନେ ତାକୁ ନିନ୍ଦା କରିବେ, ଏବଂ 
ଦୁର୍ବଳ ବୋଲି କହିବେ। ଏବଂ ତାହାର କ୍ଷତ୍ରିୟ ନାମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ନଷ୍ଟ 
ହେବ। କ୍ଷତ୍ରିୟଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଶୋକ କଂଣ? ସମ୍ମାନ ଓ ନାମ 
ଯଶରେ ହାନି, ଶୌର୍ଯ୍ୟଶାଳୀ ସୁରବୀର, ସାହସୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ତାଂ ନାମର 
ବିଚ୍ଯୁତି, - ଏହିସବୁ ହେଲା କ୍ଷତ୍ରିୟର ଚରମ ଶୋକ ¬ ମୃତ୍ଯୁଠାରୂ ବଳି 
ଅଧୁକ ଦୁଃଖଦାୟକ। ସଂଗ୍ରାମ, ଶକ୍ତି, ବୀରୋଚିତ ସମ୍ମାନ, ଯୁଦ୍ଧରେ ବୀରତ୍ସପୂର୍ଣ୍ତ 
ଗତି- ଏହାହିଁ ଯୋଦ୍ଧାର ଆଦର୍ଶ। ଏହି ଆଦର୍ଶକୁ ତଳେ ପକାଇଦେବା, 
ଏବଂ ସେହି ନାମଯଶ ଉପରେ କଳଙ୍କ ଲଗାଇ ଦେବା, ବୀରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ବୀର ବୋଲି ଗଣ୍ଯ ହେଉଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ କର୍ମ ସଂପର୍କରେ ଏହିପରି 
ଏକ ଦୁର୍ବଳତା ଓ କାପୁରୂଷତାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରଖ୍‌ଯିବ। ଏବଂ ଏହିପରି ଭାବେ 
ମାନବଜାତିର ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ତକୁ ନିମ୍ନଗାମୀ କରାଇବା ଠିକ୍‌ ନୂହେ। ଏହା 
ଦ୍ବାରା ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ ପ୍ରତି ମିଥ୍ଯା ଆଚରଣ କରେ ଏବଂ ପୃଥ୍ବୀ ତାଂର 
ନେତା ଓ ରାଜାମାନଙ୍କଠାରୁ ଯାହା ଦାବି କରୁଛି ତାହା ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ମିଥ୍ୟା 
ଆଚରଣ କରେ। ଯୁଦ୍ଧରେ ନିହତ ହେଲେ ସ୍ବର୍ଗଲାଭ ବିଜୟଲାଭ କଲେ 
ପୃଥ୍‌ବୀଭୋଗ, ସୁତରାଂ ହେ କୁନ୍ତୀ ପୁତ୍ର, ଜାଗ୍ରତ ହୁଅ, ଯୁଦ୍ଧ ନିମିତ୍ତ କୃତସଂକଳ୍ପ 
ହୁଅ । 

ଏହି ବୀରୋଚିତ ଆବେଦନ, ଏହା ପୂର୍ବରୂ ବଣ୍ଢିତ ଷ୍ଟୋଇକ୍‌ ( ସମତାଯୁକ୍ତ ) 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକା ଏବଂ ପରେ ବଣ୍ଠିତ ଗଭୀରତର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାଠାରୁ ନିମ୍ନସ୍ତରର 
ବୋଲି ମନେ ହୋଇପାରେ, କାରଣ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଲାଭାଲାଭ, ସୁଖ, 
ଦୁଃଖ, ଜୟ-ପରାଜୟ ପ୍ରତି ସମାନ ଦୃଷ୍ଟି ରଖ୍‌ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଗୂରୂଦେବ 


କ୍ 


ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି। ଏହାହିଁ ଗୀତାର ଯଥାର୍ଥ ବାଣୀ। କିନ୍ତୁ ଭାରତୀୟ 


ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ମନୂଷ୍ଯର ନୈତିକ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ବ୍ଯବହାରିକ 
ଦୃଷ୍ଟିରୂ କ୍ରମବର୍ଧମାନ ଆଦର୍ଶର ଆବଶ୍ଯକତା ସର୍ବଦା ଉପଲଟଚ୍ଧି କରିଛି। ଏଠାରେ 


ଆର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଧର୍ମ ୭୯ 


ସ୍ବ 


କ୍ଷତିୟର ଆଦର୍ଶ ଚାତୂର୍ବର୍ଣ୍ଣ୍ଯ ଅନୁଯାୟୀ ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଠିରୂ ରଖାଯାଇଛି କିନ୍ତୁ 
ଏହାର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି। ସେହି ଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରଥମେ 
ରଖାଯାଇ ନାହିଁ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବାସ୍ତବରେ ଏହି କଥା କହିଥ୍‌ଲେ ଏହାହିଁ 
ମୋର ଉତ୍ତର ଯଦି ତୁ ସୁଖ ଏବଂ ଦୁଃଖ ଓ କର୍ମର ପରିଣାମକୁ କର୍ମର 
ଉତ୍ସ ବୋଲି ମନେ କରୁ, ଏବଂ ତାହା ଉପରେ ଜୋର ଦେଉ। ମୁଁ ତୋତେ 
ପ୍ରଥମରୁ କହିଦେଇଛି ଆମ୍ମା ଓ ଜଗତର ଉଚ୍ଚତମ ଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଠିରୂ ତୋର 
କର୍ତବ୍ୟ କଂଣ ହେବା ଉଚିତ; ବର୍ତମାନ ସାମାଜିକ କର୍ତବ୍ୟ ଓ ନୈତିକ 
ଆଦର୍ଶ ତୋତେ ଯେଉଁ ପଥର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଉଛି, ତାହା କହୁଛି ¬ ““ସ୍ଵଧର୍ମ 
ଅପି ଚାବେକ୍ଷ୍ଯଂ। ତୂ ଯାହାବି ବିଚାର କର ଫଳାଫଳ ଏକ ହେବ। କିନ୍ତୁ 
ଯଦି ତୂ ସାମାଜିକ କର୍ତବ୍ୟ ଏବଂ ବର୍ଣ୍ଣଧର୍ମରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ନୋହୂକ ଯଦି ତୂ 
ଭାବୁ ଯେ ଏହା ଦ୍ବାରା ତୂ ଦୁଃଖ ଏବଂ ପାପରେ ଭାଗୀ ହେବୁ, ତେବେ 
ମୁଁ ତୋତେ ଉପଦେଶ ଦେଉଛି, ତୂ ଏହାଠାରୁ କୌଣସି ଏକ ଉଚ୍ଚତର 
ଆଦର୍ଶରେ ଉଠିଯାଅ, ନିମ୍ନତର ଆଦର୍ଶରେ ଖସିପଡ଼ ନାହି। ନିଜଠାରୂ ସକଳ 
ଅହଂକାର ଦୂର କର, ସୁଖ-ଦୁଃଖକୁ ଖାତିର କର ନାହିଁ, ଲାଭାଲାଭ ଏବଂ 
ପାର୍ଥ ଦବ ପରିଣାମ ପ୍ରତି ନଜର ଦିଅ ନାହିଁ, ଦିବ୍ଯ ଆଦେଶରେ ଯେଉଁ 
ଆଦର୍ଶର ସିଦ୍ଧିଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ, ଯେଉଁ କର୍ମ ସମ୍ପନ୍ନ କରିବାକୁ ହେବ, 
ସେଥ୍‌ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦିଅ ଏହା ଦ୍ବାରା ତୂ ପାପରେ ଭାଗୀ ହେବୁ ନାହିଁ, ¬ 
“ ନୈବଂ ପାପମବାପ୍ସ୍ଯସି'' | ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ଯେଉଁସବୁ ଅଭିଯୋଗ ଥ୍ଲା -¬ 
“ଦୁଃଖରେ ପଡ଼ିବା, ହତ୍ଯାକାଣ୍ଡରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବା, ପାପରେ ଭାଗୀ ହେବା, 
ମନ୍ଦ କର୍ମର ପରିଣାମ ଭୋଗ କରିବା, - ଏହି ସବୁର ଉତ୍ତର ତତ୍‌କାଳୀନ 
ସମାଜ ଓ ଯୁଗର ଉଚ୍ଚତମ ଜ୍ଞାନ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶରୁ ଦିଆଯାଇଛି। 
ଆର୍ଯ୍ୟ ଯୋଦ୍ଧାଙ୍କର ଏହାହି ଧର୍ମ ଆଉ ସେହି ଧର୍ମର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଏହି 
ଯେ “ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଜାଣ, ନିଜକୁ ଜାଣ, ମନୁଷ୍ଯକୁ ସାହାଯ୍ଯ କର, ଧର୍ମ 
ରକ୍ଷାକର, ଭୟ ଏବଂ ଦ୍ଧିଧା ପରିତ୍ଯାଗ କରି ସଂସାରରେ ଯୁଦ୍ଧ-କର୍ମ କର। 
ତୁହିଁ ଶାଶ୍ବତ ଏବଂ ଅବିନାଶୀ ଆତ୍ମା, ତୋ ଆତ୍ମା, ଭର୍ଦ୍ବାୟନ ପଥରେ 
ଅମରତ୍ସ ଦିଗରେ ଗତି କରୁଛି, ଜୀବନ ଓ ମୁତ୍ଯୁ କିଛି ବି ନୁହେଁ, ଶୋକ, 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ କଷ୍ଟ କିଛି ବି ନୂହେଁ। ଏହିସବୁକୁ ଜୟ କରିବାକୁ ଓ ଅତିକ୍ରମ 
କରିବାକୁ ହେବ। ନିଜର ସୁଖ, ଲାଭ ଓ ସୁବିଧା ନିମିତ୍ତ ଦୃଷ୍ଟି ଦିଅ ନାହିଁ - 
କିନ୍ତୁ ଦୃଷ୍ଟି ଦିଅ ଉପରକୁ ଓ ଚାରିପାଖକୁ - ସେହି ଉପର ଆଡ଼କୁ ଯାହାର 
ପ୍ରକାଶମୀୟ ଶିଖରରେ ତୁ ଚଢୁଅନ୍ଥୁଃ ଆଉ ଚାରି ପାଖକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି 
ସଂଗ୍ରାମମୟ ଓ ସଂକଟପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦିଅ ଯେଉଁଠାରେ ଶୁଭ 
ଓ ଅଶୁଭ, ଅଗ୍ରଗତି ଓ ପଶ୍ଚାତ୍‌ଗତି ମଧ୍ଯରେ ଘୋର ସଂଘର୍ଷ ଚାଲୁଅଛି। 


୮୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଲୋକମାନେ ତୋତେ ସହାୟତା ନିମିତ୍ତ ଡାକୁଛନ୍ତି, ତୁ ସେମାନଙ୍କର ବିକ୍ରମଶାଳୀ 
ପୂରୂଷ, ସହାୟତା ନିମିତ୍ତ ପୁରୂଷସିଂହହ ସହାୟତା କର, ଯୁଦ୍ଧ କର। ଧ୍ଵଂସ 
କର, ଯେଉଁ ଧ୍ବଂସ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଥ୍‌ବୀ ଅଗ୍ରଗତି କରିବ; କିନ୍ତୁ ଯାହାକୁ ଧ୍ଵଂସ 
କରିବୁ ତାକୁ ଘ୍ଣା କର ନାହିଁ, କିଂବା ଯେଉଁମାନେ ମୃତ୍ଯୁ ମୁଖରେ ପଡୁଛନ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଶୋକ କର ନାହିଁ। ସର୍ବତ୍ର ସେହି ଏକହି ଆତ୍ମାଙ୍କ୍‌ ଜାଣ, 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ସେହି ଅମର ଆତ୍ମା ବୋଲି ଜାଣ, କିନ୍ତୁ ଶରୀରକୁ ଧୂଳି 
ବୋଲି ଜାଣ। ତୋର କର୍ମ ଶାନ୍ତ ଦୂଢ଼ ଓ ସମ ଭାବରେ କର, ଯୁଦ୍ଧ 
କର ବା ନିହତ ହୁଅ ମହତ୍‌ ଭାବେ, ଅଥବା ବିଜୟ ହାସଲ କର ବିଶାଳ 
ରୂପେ। କାରଣ ଭଗବାନ ଏବଂ ତୋର ସ୍ଵଭାବ ତୋତେ ଏହି କର୍ମ-ସାଧନ 
କରିବା ନିମିତ୍ତ ଦେଇଛନ୍ତି।'! 


୮ 
ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମସ୍ୟା ସଂପର୍କରେ ଦିବ୍ଯଗୁରୂ ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଉତ୍ତର 
ଦେଇ ସାରି ତାଂପରେ ଯେଉଁ ବିଷୟରେ ନିଜର ବକ୍ତବ୍ଯ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି 
ତା'ର ପ୍ରଥମ କଥା ଗୁଡ଼ିକରେହିଁ ଏକ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସମାଧାନର ମୂଳ ସୂତ୍ର 
ରହିଛି। ଏଥ୍‌ରେ ଦିବ୍ଯଗୁରୂୁ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ଯକୁ ସ୍ବଷ୍ଟ 
କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଗୀତା ବୁଝିବା ପାଇଁ ଏହି ପାର୍ଥକ୍ଯକୁ ବୁଝିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ତ । 
ଭଗବାନ କହିଲେ “ଏହି ବୂଦ୍ଧି (ବସ୍ତୁ ଓ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ସଂପର୍କରେ ବଦ୍ଧିଗତ 
ଞ୍ଞାନ)। ତୁମକୁ ସାଂଖ୍ୟରେ କୁହାଯାଇଛି, ବର୍ତମାନ ଯୋଗରେ ଏହି ବୁଦ୍ଧିର 
ସ୍ବରୂପ କ'ଣ ତାହା ଶୁଣ। ହେ ପାର୍ଥି, ଏହି ବୂଦ୍ଧି ସହ ତୁମେ ଯଦି 
ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ରୁହ ତାଂହେଲେ ତୂମେ କର୍ମ-ବନ୍ଧନକୁ ତ୍ୟାଗ କରିପାରିବ ।”” 
ଗୀତା ଯେଉଁ ଭାଷାରେ ଏହି ପାର୍ଥିକ୍ଯକୁ ସୂଚିତ କରିଛି, ଏହାହିଁ ହେଉଛି 
ତା'ର ଆକ୍ଷରିକ ଅନୁବାଦ । 

ଗୀତା ମୂଳତଃ ଏକ ବୈଦାନ୍ତିକ ଗ୍ରନ୍ଥ ବୈଦାନ୍ତିକ ଶିକ୍ଷାର ଯେଉଁ ତିନିଟି 
ଗ୍ରନ୍ଥ ପ୍ରାମାଣ୍ଯ ବୋଲି ସର୍ବସ୍ବୀକୃତଃ ଗୀତା ତା” ମଧ୍ୟରୁ ଅନ୍ୟତମ। ଯଦିଓ 
ଏହାକୁ ଏକ ଶ୍ରୁତି ରୂପେ ଗଣ୍ଯ କରାଯାଇ ନାହି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦିଓ ଏହା 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ବୁଦ୍ଧିଗତଃ ବିଚାରମୂଳକ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ପଦ୍ଧତି ଗ୍ରହଣ କରିଛି 
ତଥାପି ଏହା ଦିବ୍ୟସତ୍ଯର ଭିଭି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। ଅବଶ୍ଯ ଏହା ସେହିସବୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାଦେଶ, ଶ୍ରୁତି ବା ମନ୍ତ୍ରଦର୍ଶନ ପରି ନୁହେଁ ଯାହାକି ଦିବ୍ୟଦ୍ରଷ୍ଟା ରଷିମାନଙ୍କ 
ଯୋଗଦୃଷ୍ଠି ଆଗରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଭାବରେ ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଥାଏ, ତଥାପି ଏହା 
ଏତେ ଗଭୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଉଚ୍ଚ ଆସନ ଲାଭ କରିଛି ଯେ ଏହାକୁ ପ୍ରାୟ 
ତ୍ରୟୋଦଶ ଉପନିଷଦ୍‌ ହିସାବରେ ଗଣ୍ଯ କରାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଆରମ୍ଭରୁ ଶେଷ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାର ବୈଦାନ୍ତିକ ବିଚାର ସବୁ ପୂରାପୂରି ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗର 
ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ଭାବରେ ରଞ୍ଜିତ ହୋଇଛି ଏବଂ ଏହି ରଙ୍ଗ ଲାଗିଥୁବା ଯୋଗୁଁହିଁ 
ଏହାର ଦର୍ଶନ ଏହିପରି ବିଶେଷ ସମନ୍ରୟମୂଳକ ଚରିତ୍ର ଗ୍ରହଣ କରିଛି। 
ବାସ୍ତବରେ ଏହା ମୂଳତଃ ଏକ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ଯେଉଁଥ୍‌ରେକି ଏହା ଶିକ୍ଷା ଦେଉଥ୍‌ବା 
ଯୋଗର ବ୍ଯବହାରିକ ପଦ୍ଧତି ବିଷୟରେହି କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏଥ୍‌ରେ ଯେଉଁ 
ତାଦ୍୍୍ରିକ ବିଷୟର ଅବତାରଣା କରା ହୋଇଛି ତାହା ସେହି ବ୍ଯବହାରିକ ପଦ୍ଧତିର 


୮୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବ୍ଯାଖ୍ୟା ରୂପରେହିଁ ହୋଇଛି। ଏହା ଖାଲି ବୈଦାନ୍ତିକ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଚାର କରି 
ନାହି, ଏହା ଜ୍ଞାନ ଓ ଭକ୍ତିକୁ କର୍ମର ଭିତ୍ରି ଉପରେ ଛିଡ଼ା କରାଇଛି ଏବଂ 
କର୍ମକୁ ତାଂର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଞ୍ଚାନ ଭିତରକୁ ଉଠାଇ ନେଇଛି ଏବଂ 
ଭକ୍ତିକୁହି ସେହି କର୍ମର ପ୍ରାଣ ଓ ଆତ୍ମା ବୋଲି କହିଛି। ଏହାର ଯୋଗ 
ସାଂଖ୍ୟର ବିଶ୍ଳେଷଣାତ୍ମକ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସେହିଠାରୂହି ଏହା ଆ ରମ୍ଭ 
କରିଛି ଏବଂ ନିଜର ଶିକ୍ଷା ଓ ପଦ୍ଧତିରେ ବରାବର ସାଂଖ୍ଯକୁ ଏକ ବଡ଼ 
ସ୍ଥାନ ଦେଇଛି। ତଥାପି ଏହା ସାଂଖ୍ଯକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ତାଂଠାରୂ ବହୁତ 
ଦୂରକୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି, ଏପରିକି ସାଂଖ୍ୟର କେତେକ ବିଶିଷ୍ଟ ବିଷୟକୁ 
ମଧ୍ଯ ଅସ୍ବୀକାର କରିଛି ଏବଂ ସାଂଖ୍ଯର ନିମ୍ବତର ବିଶ୍ଳେଷଣାମ୍ମକ ଜ୍ଞାନ ସହିତ 
ଉଚ୍ଚତର ସମନ୍ୟାତ୍ମକ ଓ ବୈଦାନ୍ତିକ ସତ୍ୟର ମିଳନ ଘଟାଇଛି। 

ତାଂହେଲେ ଗୀତା ଯେଉଁ ସାଂଖ୍ଯ ଓ ଯୋଗ ବିଷୟରେ କହିଛି ତାହା 
କଂଣ? ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ ଶଶ୍ବରକୃଷ୍ଣଙ୍କ “ସାଂଖ୍ଯକାରିକା”ରୂ ଓ ପତଞ୍ଜଳିଙ୍କ 
ଯୋଗସୂତ୍ରଂରୂ ଯଥାକ୍ରମେ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗର ଆମେ ଯେଉଁ ପରିଚୟ 
ପାଉ ତାହା ଏହା ନୂହେଁ। ସାଂଖ୍ଯକାରିକାରେ ଯେଉଁ ସାଂଖ୍ଯ ବିଷୟ କୁହାଯାଇଛି 
ଅନ୍ତତଃ ଆମେ ସାଧାରଣତଃ ତାହା ଯେପରି ବୂଝ୍‌ ତାହାଠାରୁ ଗୀତାର ସାଂଖ୍ଯ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ। କାରଣ ଗୀତା କେଉଁଠି ହେଲେ ମୁହୂର୍ଭକ ପାଇଁ ମୃତ୍ଯୁର 
ମୂଳ ସତ୍ଯ ରୂପେ ବହୂପୁରୂଷର ତତ୍ଵ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ନାହିଁ, ଏବଂ ପାରମ୍ପରିକ 
ସାଂଖ୍ୟ ଯାହା ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛି ଗୀତା ଠିକ୍‌ ତାହାହି ଦୂଢ଼ଭାବରେ 
ଘୋଷଣା କରିଛି ଯେ ସେହି ଏକଂ ହି ହେଉଛନ୍ତି ଆତ୍ମା ଓ ପୁରୂଷ, ସେହି 
“କଂ ହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ପରମ ପ୍ରଭୂ ଭଶ୍ନର ଓ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ଏବଂ ଭଶ୍ଵରହିଁ 
ହେଉଛନ୍ତି ଜଗତର ଆଦି କାରଣ। ଆଧୁନିକ ଭାଷାରେ କହିଲେ ପାରମ୍ପରିକ 
ସାଂଖ୍ୟ ନୀରୀଶ୍ମରବାଦୀ କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ସାଂଖ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ସଂପର୍କରେ ଭଶ୍ଵରବାଦ, 
ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମନବାଦ ଓ ଅଦ୍ରୈତବାଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି ଓ ସେଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ ଏକ 
ସୂକ୍ଷ୍ମ ସମନ୍ମୟ ସାଧନ କରିଛି। 

ସେହିପରି ଗୀତାର ଯୋଗ ମଧ୍ଯ ପାତଞ୍ଜଳ ଯୋଗ ନୂହେଁ କାରଣ 
ପାତଞ୍ଜଳ ଯୋଗରେ ଆମେ ଯାହା ପାଉ ତାଂହେଲା ଖାଣ୍ଟି ରାଜଯୋଗର 
ଏକ ଆନ୍ତର ପଦ୍ଧତି, ଏକ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ସାଧନପ୍ରଣାଳୀ, ସୀମିତ ଓ ସୁନିଦ୍ଷ୍ଟ 
ଏବଂ କଠୋର ବୈଜ୍ଞାନିକ ରୀତିରେ ପର୍ଯ୍ୟାୟିତ ଏକ ସାଧନସୂତ୍ର, ଯାହା 
ଦ୍ବାରା ମନ ଓ ଚିଲ୍ତବୂର୍ରିକୁ କ୍ରମଶଃ ନୀରବ ଓ ସ୍ତହ୍ଧ କରିଦେଇ ସମାଧୁ 
ଅବସ୍ଥା ଲାଭ କରାଯାଏ ଏବଂ ଆମେ ଏହି ଆମତ୍ମ-ଅତିକ୍ରମଣ ଦ୍ବାରା ଉଭୟ 
ଏହିକ ଓ ଶାଶ୍ବତ ଫଳ ଲାଭକରୂ ଏହିକ ଫଳ ହେଲା ଜୀବର ଜ୍ଞାନ 
ଓ ଶକ୍ତିର ଏକ ମହାନ୍‌ ପ୍ରସାର ଏବଂ ଶାଶ୍ବତ ଫଳ ହେଲା ଭଗବାନଙ୍କ 


ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ ୮୩ 


ସହ ମିଳନ। କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ଯୋଗ ଉଦାର, ନମନୀୟ ଓ ବହୁମୁଖୀ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ 
ବହୂ ବିଭିନ୍ନ ଉପାଦାନର ସମାବେଶ ହୋଇଛି ଏବଂ ସ୍ବାଭାବିକ ଓ ଜୀବନ୍ତ 
ଭାବରେ ସବୁଗୁଡ଼ିକର ସଫଳ ସମନ୍ୟ କରାଯାଇଛି; ଏହିସବୂର ଉପାଦାନ 
ଭିତରୁ ରାଜଯୋଗ ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ ଉପାଦାନ ଓ ତାହା ମଧ୍ୟ ସବୁଠାରୁ 
ଗୁରୂତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ବା ପ୍ରଧାନ ଉପାଦାନ ନୂହେଁ। ଗୀତାର ଯୋଗରେ ପ୍ରଣାଳୀର 
କୌଣସି ଧରାବନ୍ଧା ବା କଡ଼ାକଡ଼ି ପର୍ଯ୍ୟାୟକ୍ରମ ନାହିଁ, ଏହା ସ୍ବାଭାବିକ 
ଆତମ୍ମ-ବିକାଶମୂଳକ ଏକ ପ୍ରଣାଳୀ। ଏହା ଚାହିଛି ଆନ୍ତର ଅବସ୍ଥା ଓ କର୍ମ 
ସଂପର୍କରେ କେତେକ ନୀତିକୁ ଅନୁସରଣ କରି ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ଏକ ନୂତନ 
ଅବସ୍ଥାନ୍ତର ଆଣିଦେବା ଏବଂ ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତି ଭିତରୂ ମୁକ୍ତହୋଇ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତି 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା ଦିଗରେ ଏକ ପ୍ରକାର ପରିବର୍ତନ, ଉର୍ଦଧ୍ବାୟନ ବା ନବଜନ୍ଗ 
ଆଣି ଦେବା । ସେହି ଅନୁଯାୟୀ ସମାଧ୍‌ ସଂପର୍କରେ ଗୀତାର ଧାରଣା ଯୋଗ- ସମାଧୂ 
ସଂପର୍କରେ ସାଧାରଣ ଧାରଣାଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ। ପତଞ୍ଜଳିଙ୍କ ଯୋଗରେ 
କେବଳ ପ୍ରଥମାବସ୍ଥାରେ ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧଦି ଓ ଏକାଗ୍ରତା ଲାଭ ପାଇଁ କର୍ମର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଏତେଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଇଛି ଯେ ଏହା 
କର୍ମକୁ ଯୋଗର ଏକ ବିଶେଷ ଚରିତ୍ର ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଛି। ପତତଥଞ୍ଜଳିଙ୍କ 
ପାଇଁ କର୍ମ କେବଳ ଏକ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ସାଧନ ମାତ୍ର, କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ କର୍ମ 
ହେଉଛି ଯୋଗର ଏକ ସ୍ଥାୟୀ ଭିତ୍ରି। ରାଜଯୋଗରେ ଲକ୍ଷ୍ୟଲାଭ ପରେ 
କର୍ମକୁ ବସ୍ତୁତଃ ଛାଡ଼ି ଦେବାକୁ ହୂଏ ବା ଅନ୍ତତଃପକ୍ଷେ ଯୋଗ-ସାଧନର 
ଏକ ଉପାୟ ରୂପେ ଏହାର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ରହେ ନାହିଂ କିନ୍ତୁ 
ଗୀତାରେ ଏହା ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଅବସ୍ଥାକୁ ଆରୋହଣ କରିବାର ଏକ ଉପାୟ 
ଏପରିକି ଆତ୍ମାର ସଂପୂଣ୍ଠତ ମୁକ୍ତିପରେ ମଧ୍ଯ କର୍ମର ଏହି ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ 
ରହେ। 

ଏଠାରେ ଏହା କହିଦେବା ଆବଶ୍ୟକ ଏଇଥ୍‌ପାଇଁ ଯେ ଏହିସବୁ ପରିଚିତ 
ଶବ୍ଦକୁ ତାଂର ପ୍ରଚଳିତ ପାରିଭାଷିକ ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହାର ନ କରି ଅଧ୍‌କ 
ବ୍ଯାପକ ଅର୍ଥିରେ ପ୍ରୟୋଗ କଲାବେଳେ ଯେପରି ତାହା ବୁଝିବାରେ କୌଣସି 
ବିଭ୍ରାଟ ନ ହୁଏ। ତଥାପି ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗଦର୍ଶନର ଯାହା ସାରବସ୍କୃୁ, 
ସେଥ୍‌ରେ ଯାହାକିଛି ଉଦାର, ବ୍ଯାପକ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ସତ୍ୟ ରହିଛି, ଗୀତାରେ 
ସେସବୁ ଗବହୀତ ହୋଇଛି, ଯଦିଓ ଗୀତା ଏହି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ମତବାଦ 
ଭିତରେ ନିଜକୁ ଆବଦ୍ଧ କରି ନାହିଁ। ଗୀତାର ସାଂଖ୍ୟ ହେଉଛି ଉଦାର 
ବୈଦାନ୍ତିକ ସାଂଖ୍ୟ। ଯାହାର ପ୍ରଥମ ତତ୍ତ୍ଵ ଓ ଉପାଦାନ ଆମେ ପାଉ 
ଉପନିଷଦର ମହାନ ବୈଦାନ୍ତିକ ସମନ୍ମୟରେ ଓ ପରବର୍ତୀ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ । 
ଗୀତାର ଯୋଗ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଧାନତଃ ସେହିସବୁ ବ୍ୟାପକ ଆନ୍ତର ସାଧନା ଓ 


୮୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ପରିବର୍ଭନ ବିଷୟରେ କହିଛି ଯାହା ଆତ୍ମାର ଉପଲବ୍ଧି ପାଇଁ 
ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ମିଳନ ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଜନ, ରାଜଯୋଗ ଗୀତାର ଏହି 
ବ୍ୟାପକ ସାଧନାର ଏକ ବିଶେଷ ପ୍ରୟୋଗ ମାତ୍ର। ଗ।ତା ବରାବର ଜୋର୍‌ 
ଦେଇଛି ଯେ ସାଂଖ୍ଯ ଓ ଯୋଗ ଦୁଇଟି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୃଥକ୍‌, ସାମଞ୍ଜସ୍ଯହୀନ 
ଓ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ମତବାଦ ନୁହେଁ। ବରଂ ଉଭୟର ମୂଳନୀତି ଓ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏକ, କେବଳ ପଦ୍ଧତି ଓ ଆରମ୍ଭରେ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଯାହାକିଛି 
ଭିନ୍ନତା ରହିଛି। ସାଂଖ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଏକ ଯୋଗ, କିନ୍ତୁ ଏହା କେବଳ ଜ୍ଞାନ 
ଭିତରଦେଇହିଁ ଅଗ୍ରସର ହୂଏ, ଆମ ସତ୍ତାର ତତ୍ଵସମୂହ ସଂପର୍କରେ ବୁଦ୍ଧିଗତ 
ବିଚାର ଓ ବିଶ୍ଳେଷଣରେ ଏହାର ଆରମ୍ଭ ଏବଂ ଶେଷରେ ସତ୍ଯର ଦର୍ଶନ 
ଓ ସତ୍ଯଲାଭରେ ଏହା ନିଜ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚେ। ଅନ୍ଯପକ୍ଷରେ ଯୋଗ 
କର୍ମ ଭିତର ଦେଇ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ, ଏହା ମୂଳତଃ କର୍ମଯୋଗ; କିନ୍ତୁ ଗୀତାର 
ସମଗ୍ର ଶିକ୍ଷାରେ ଓ ପରେ କର୍ମ ଶବ୍ଦର ଯେଉଁ ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇଛି ସେଥ୍‌ରୂ 
ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୂଏ ଯେ କର୍ମ ଶବ୍ଦଟି ଖୁବ୍‌ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେହି ବ୍ଯବହୃତ 
ହୋଇଛି ଏବଂ ଯୋଗ ଶବ୍ଦ ଯେଉଁ ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି ତାଂହେଲା 
ଆମ ଭିତର ଓ ବାହାରର ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ସର୍ବକର୍ମର ପ୍ରଭୁଙ୍କ ନିକଟରେ 
ଯଜଞ୍ଚରୂପେ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥି ଭାବରେ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବା ଓ ସେହି ଶାଶ୍ବତଙ୍କୁ ତାହା 
ଅର୍ପଣ କରିବା ଯେ ଆତ୍ମାର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତ ଓ ତପସ୍ଯାର ପ୍ରଭୂ। ଯୋଗ 
ହେଉଛି ସେହି ସତ୍ଯର ସାଧନା ଯାହା ଆମେ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଦର୍ଶନ କରୁ 
ଏବଂ ଏହି ସାଧନାର ଚାଳକଶକ୍ତି ହେଉଛି ଏକ ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ ଭକ୍ତି ଓ ଶାନ୍ତ 
ବା ଆବେଗମୟ ଆତ୍ମ- ସମର୍ପଣର ଭାବ, ସେହି ପରମଙ୍କ ଭଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଯାହାଙ୍କୁ 
ଜ୍ଞାନ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ସର୍ବୋତ୍ତମ ବୋଲି ଜାଣିଥାଏ। 

କିନ୍ତୁ ସାଂଖ୍ୟର ସତ୍ଯ କ”ଣ ? ଏହି ଦର୍ଶନର ନାମ ସାଂଖ୍ୟ ହୋଇଛି, 
ଏହା ତତ୍ତ୍ଵସମୂହର ବିଶ୍ଳେଷଣ ଓ ସଂଖ୍ୟାକରଣ କରିଛି ବୋଲି। ଏହା ଆମ 
ସତ୍ତାର ତତ୍ଵଵସମୂହକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ, ସଂଖ୍ଯାକରଣ ଓ ବିଭାଜନର ପହଚତି ଦ୍ବାରା 
ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛି, କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ମନ ଏସବ୍ରୂକୂୁ କେବଳ ନାନା ସଂଯୋଗ 
ବା ସଂଯୋଗର ଫଳରୁପେ ଦେଖେ। ସାଂଖ୍ୟ କୌଣସି ସମନ୍ୟ ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା 
କରି ନାହିଁ। ଏହାର ମୂଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବସ୍ତୁତଃ ଦ୍ରୈତବାଦୀ। ଏହା ଦ୍ଧୈତବାଦ 
ନାମରେ ପରିଚିତ ସେହିସବୁ ବେଦାନ୍ତବାଦୀଙ୍କର ଆପେକ୍ଷିକ ଦ୍ରୈତବାଦ ନୂହେଁ, 
ଏହାର ମତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ବିଶୁଦ୍ଧ ଦ୍ରୈତବାଦ। କାରଣ ସୃଷ୍ଠି ସଂପର୍କରେ 
ଏହା ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବାକୁ ଯାଇ ସୃଷ୍ଠିର କାରଣ ହିସାବରେ ଗୋଟିଏ ନୁହେଁ 
ଦୁଇଟି ମୂଳତତ୍ତ୍ଵବକୂ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ¬ ନିଷ୍କ୍ରିୟ ପୂରୁଷ ଓ ସକ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତି ଓ 
ଏହି ଦୁଇଟିର ସଂଯୋଗହିଁ ବିଶ୍ଵସୃଷ୍ଠିର କାରଣ ବୋଲି କହିଛି। ପୁରୂଷ ହେଉଛି 


ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ ୮୫ 


ଆମ୍ମା, ଆମ୍ମା କହିଲେ ସାଧାରଣତଃ ଜୀବ ବୋଲି ଯାହା ବଝାଏ ଏହା 
ତାହା ନୂହେଁ, ଏହି ଆମ୍ମା ବା ପୁରୂଷ ହେଉଛି ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟମୟ ସତ୍ତା, 
ଅଚଳ, ଅବିକାରୀ ଓ ସ୍ବପ୍ରକାଶ। ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ଏହାର ଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରକ୍ରିୟା। 
ପୂରୂଷ ସ୍ଵୟଂ କିଛି କରେ ନାହି, ସେହି କର୍ରୂଶକ୍ତ ଓ ତାହାର କ୍ରିୟାକୁ 
ପ୍ରତିଫଳିତ କରେ; ପ୍ରକୃତି ସ୍ବୟଂ ଅଚେତନ ଓ ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ହେଲେ ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରରୂଷରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବାରୂ ଏହା ନିଜ କ୍ରିୟାରେ ସଚେତନ ବୋଲି ମନେହୂୁଏ। 
ଏହି ଭାବରେ ସୃଷ୍ଟି, ସ୍ଥିତି, ଲୟ, ଜନ୍ମ। ଜୀବନ ଓ ମୃତ୍ୟୁ, ଚେତନା 
ଓ ଅଚେତନା, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗତ ଜ୍ଞାନ, ବୂଦ୍ଦିଗତ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଜ୍ଞାନ, କର୍ମ ଓ 
ଅକର୍ମମ। ସୁଖ ଓ ଦ୍ରଃଖ ଆଦିର ଉଦ୍ଭବ ହ୍ରଏ, ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭାବ 
ଅଧୀନରେ ଥ୍‌ବାରୁ ପୁରୂଷ ଏହିସବ୍ରକୁ ନିଜର ବୋଲି ମନେକରେ; କିନ୍ତୁ 
ବାସ୍ତବରେ ଏଗୁଡ଼ିକ ଆଦୌ ପୂରୂଷର ନୁହେଁ, ଏଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ପ୍ରକୃତିରହିଁ 
କ୍ରିୟା ଓ ଗତିବୂର୍ି। 

। କାରଣ ପ୍ରକୃତି ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ, ଶକ୍ତିର ତିନୋଟି ମୂଳରୂପ ନେଇ ଗଠିତ ¬ 
ସତ୍ତଵ। ରଜଃ, ତମଃ; ସତ୍ଵଵ ହେଉଛି ଜ୍ଞାନର ବୀଜ ଏବଂ ଏହା ଶକ୍ତର 
କ୍ରିୟାର ସ୍ଥିତି ରଖେ, ରଜଃ ହେଉଛି ତେଜ ଓ କର୍ମର ବୀଜ, ଏହା ଶକ୍ତିର 
କ୍ରିୟାକୁ ସୃଷ୍ଟି କରେ ଏବଂ ତମଃ ହେଉଛି ଜଡ଼ତା ଓ ଅଞଜ୍ଞାନର ବୀଜ, 
ଏହା ସତ୍ତ୍ଵ ଓ ରଜଃର ବିରୋଧୀ, ରଜଃ ଓ ସତ୍ଵ ସୃଷ୍ଟି ଓ ସ୍ଥିତି ଦିଗରେ 
ଯାହା କରିଥାଆନ୍ତି ତମଃ ତାହାକୁ ବିଲୟ ଦିଗରେ ନେଇଯାଏ। ପ୍ରକୃତିର 
ଏହି ତିନିଟିଗୁଣ ଯେତେବେଳେ ଏକ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମ୍ୟ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଥାଆଡ୍ତି 
ସେତେବେଳେ ସବୁକିଛି ସ୍ଥିର ଓ ନିଷ୍ପନ୍ଦ। କୌଣସି ଗତି, କ୍ରିୟା ବା ସୃଷ୍ଟି 
ନ ଥାଏ, ତେଣୁ ସେତେବେଳେ ଚେତନ ଆତ୍ମାର ଅକ୍ଷର ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ସତ୍ତାରେ 
ପ୍ରତିଫଳିତ ବା ଆଭାସିତ ହେବାର କିଛି ନ ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ 
ଏହି ସାମ୍ୟାବସ୍ଥା ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ହୂୁୱଃ ସେତେବେଳେ ଏହି ତିନିଗୁଣ ଭିତରେ ଏକ 
ବୈଷମ୍ୟ ଅବସ୍ଥା ଦେଖାଦିଏ ଏବଂ ପରସ୍ପର ପରସ୍ପର ସହିତ ସଂଘର୍ଷ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ଅନ୍ୟ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, 
ଫଳସ୍ବରୂପ ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଠି, ସ୍ଥିତି ଓ ବିଲୟର ଦୁସ୍ତର, ଅବିରାମ କ୍ରିୟା ଚାଲିବାକୁ 
ଆରମ୍ଭ କରେ ଓ ବିଶ୍ଵଜଗତ ପ୍ରକଟ ହୁଏ। ଏହି କ୍ରିୟା ସେହି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଚାଲିଥାଏ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୁରୂଷ ନିଜ ଭିତରେ ଏହିସବୁ ବିଷୟକୁ ପ୍ରତିଭାସିତ 
ହେବାକୁ ଛାଡ଼ିଦିଏ ଯାହା ତାଂର ଶାଶ୍ବତ ସ୍ଵରୂପକୁ ଢାଙ୍କିଦିଏ ଓ ତାଂ ଉପରେ 
ପ୍ରକୃତିର ସ୍ବରୂପକୁ ଆରୋପିତ କରେ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ପୁରୁଷ ନିଜର 
ସମ୍ମତିକୁ ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରିନିଏ, ଗୁଣମାନେ ପୁଣି ସାମ୍ୟାବସ୍ଥା ଲାଭକରନ୍ତି 
ଏବଂ ଆତ୍ମା ତାଂର ଶାଶ୍ବତ, ଅବିକାରୀ, ନିଶ୍ଚଳ ଅବସ୍ଥାକୁ ଫେରିଆସେ; 


୮୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏହା ବିଶ୍ବପ୍ରପଞ୍ଚରୁ ମୁକ୍ତ ହୂଏ। ପ୍ରକୃତିର ଖେଳାକୁ ନିଜ ଭିତରେ ଏହିପରି 
ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବାକୁ ଦେବା ଓ ଏହିପରି ଅନୂମତି ଦେବା ଓ ଅନୂମତିକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରିଆଣିବା ¬ ପୁରୂଷର କ୍ଷମତା କେବଳ ଏତିକି ବୋଲି ମନେହ୍ୁଏ। 
ନିଜଠାରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବାକୁ ଦେବା ହେତୁ ସେ ସାକ୍ଷୀ ଓ 
ଅନୁମତି ଦେବା ହେତୁ ଅନୂମନ୍ତା, ଗୀତାର ସାକ୍ଷୀ ଓ ଅନୂମନ୍ତା କିନ୍ତୁ କର୍ା 
ରୂପରେ ଭଶ୍ଵର ନୁହେଁ। ଏପରିକି ତାଂର ଏହି ଅନୂମତି ଦେବା କାର୍ଯ୍ୟ 
ମଧ୍ୟ ନିଷ୍ରରିୟତାମୂଳକ ଓ ଅନୁମତି ପ୍ରତ୍ୟାହାର ମଧ୍ଯ ଅନ୍ଯ ଏକ ପ୍ରକାର 
ନିଷ୍କ୍ରିୟାମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ। କର୍ମମାତ୍ରେହି ତାହା ବାହ୍ଯ ହେଉ ବା ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ 
ହେଉ ପୂରୂଷର ଧର୍ମ ନୂହେଁ, ପୁରୁଷର କୌଣସି ସକ୍ରିୟ ଇଚ୍ଛା ବା କୌଣସି 
ସକ୍ରିୟ ବୁଦ୍ଧି ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏହା ଏକାକୀ କେବେହେଲେ ବିଶ୍ଵସୃଷ୍ଠିର କାରଣ 
ହୋଇ ପାରେ ନା। ଅନ୍ୟ ଏକ ଦିତୀୟ କାରଣ ରହିବା ଆବଶ୍ଯକ। କେବଳ 
ପୂରୂଷ ଏକାକୀ ନିଜର ସଚେତନ ଜ୍ଞାନ, ସଂକଳ୍ପ ଓ ଆନନ୍ଦର ସ୍ଵଭାବ 
ସହ ଜଗତ୍‌-ସୃଷ୍ଠିର କାରଣ ନୁହେ, ପୁରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତି, ନିଷ୍କ୍ରିୟ ଚେତନା 
ଓ ଏକ ସକ୍ରିୟା ଶକ୍ତି- ଏହି ଯୁଟ୍କକାରଣ ସୃଷ୍ଠିର ପଛରେ ରହିଛି। ଜଗତର 
ଅସ୍ତିତ୍ବ ସଂପର୍କରେ ଏହାହିଁ ସାଂଖ୍ୟର ବ୍ୟାଖ୍ୟା । 

କିନ୍ତୁ ଏହି ସଚେତନ ବୁଦ୍ଧି ଓ ସଚେତନ ଇଚ୍ଛା, ଯାହାକୁ ଆମେ ନିଜ 
ସତ୍ତାର ଏତେବଡ଼ ଅଙ୍ଗ ବୋଲି ଅନୁଭବ କରୁଛୁ ଏବଂ ଯାହାକୁ ଆମେ 
ସାଧାରଣତଃ ଏକ ସହଜାତ ଭାବ ସହ ପ୍ରକୃତିର ବୋଲି ନ ଭାବି ପୁରୂଷର 
ବୋଲି ଭାବ୍ରଛ୍ଥ କ ତାହା ଆସିଲା କେଉଁଠୁ ? ସାଂଖ୍ଯ ମତରେ ଏହି ବୁଜି 
ଓ ଇଚ୍ଛା ପୂରାପୂରି ପ୍ରକୃତିର ଜଡ଼ ଶକ୍ତିର ଅଙ୍ଗ ଏହା ଆତ୍ମାର ଗୁଣଧର୍ମ 
ନୁହେଁ। ଏହା ହେଉଛି ବୁଦ୍ଧିର ତତ୍ଵ ଜଗତର ଚବିଶ ତତ୍ତ୍ଵ ଭିତରୂ ଗୋଟିଏ 
ତତ୍ତ୍ଵ। ଜଗତର ଏହି କ୍ରମପରିଣାମରେ ପ୍ରକୃତି ନିଜର ଦ୍ରିଗୁଣ ସହ ଏହି 
ସୃଷ୍ଟିର ମୂଳ ଉପାଦାନ ରୂପେ ଅବ୍ଯକ୍ତ, ଅଚେତନ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଥାଏ। 
ଏହାରି ଭିତରୂହିଁ କ୍ରମାନ୍ରୟ ଭାବରେ ଶକ୍ତି ବା ବସ୍ତୁର (ସାଂଖ୍ୟ ମତରେ 
ଶକ୍ତି ଓ ବସ୍ତୁ ସମାନ) ପାଞ୍ଚଟି ମୂଳ ଉପାଦାନ ଜନ୍ମ ନିଏ। ପ୍ରାଚୀନ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏହାକୁ ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ବୋଲି କୂହାଯାଇଛି, ଏଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ, ଆକାଶ, 
ବାୟୁଥ ଅଗ୍ନି ଜଳ ଓ ପୃଥ୍‌ବୀ। ତେବେ ଏଠାରେ ମନେ ରଖ୍‌ବାକୁ ହେବ 
ଯେ ଆଧୁନିକ ଜଡ଼ ବିଜ୍ଞାନରେ ମୂଳ ଉପାଦାନ କହିଲେ ଯାହା ବୁଝାଏ, 
ଏହି ପଞ୍ଚଭୂତ ସେପରି ଉପାଦାନ ନୂହନ୍ତି ଏଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛନ୍ତି ଜଡ଼- ଶକ୍ତିର 
ପାଞ୍ଚଟି ସୂକ୍ଷ୍ମ ଅବସ୍ଥା ଏବଂ ଏହି ସୂଜ ଜଡ଼ଜଗତରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ବିଶୁଦ୍ଧରୂପ 
କେଉଁଠି ମଧ୍ଯ ମିଳିବ ନାହିଁ। ଜଗତର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଏହି ପାଞ୍ଚଟି ସୃକ୍ଷ୍କ 
ଅବସ୍ଥା ବା ଭପାଦାନର ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ଗଠିତ। ପୁଣି ଏହି ପଞ୍ଚମହାଭୂତରୁ 


ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ ୮୭ 


ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଜଡ଼ଶନ୍ତିର ଗୋଟିଏ ଲେଖାଏଁ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଗୁଣର ଆଧାର ରହିଛି, 
ଶାସ୍ତ୍ରେ ତନ୍ମାତ୍ରା ବୋଲି କଥ୍ତ ଏଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ ଶବ୍ଦ, ସ୍ବର୍ଶ, ରୂପ, 
ରସ, ଗନ୍ଧ - ଏଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରାହି ଜ୍ଞାନେନ୍ଦିୟର ବସ୍ତୁ ସମ୍ପର୍କରେ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। 
ଏହିପରି ମୂଳ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଏହି ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ଓ ଏହାର ପଞ୍ଚତନ୍ମାତ୍ରା 
ବା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାହ୍ୟ ଅବସ୍ଥା ଯାହାଦ୍ବାରା ବସ୍ତୁ ସଂପର୍କରେ ଆମର ବୋଧ ଆସେ ¬ 
ଏହିସବୁ ଭିତରୂହିଁ ବାହ୍ଯ ଜଗତ୍‌ ଉଦ୍ଭୂତ ହୋଇଛି। 

ଅନ୍ଯ ତ୍ରୟୋଦଶଟି ତତ୍ଵ ଦ୍ବାରା ବିଶ୍ଵ ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ଜଗତ୍‌ ଗଠିତ ¬ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ ବୁଦ୍ଧି ବା ମହତ୍‌, ଅହଙ୍କାର ମନ ଓ ତାହାର ଦଶ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ (ପଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦିିୟ ଓ ପଞ୍ଚ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ। ମନ ହେଉଛି ମୂଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଯେ ସମସ୍ତ ବାହ୍ୟବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରେ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ କାର୍ଯ୍ୟକରେ, 
କାରଣ ଏହାର ଏକ ସଙ୍ଗରେ ଅନ୍ତର୍ମୂଖୀ ଓ ବହିର୍ମୂଖୀ - ଏହି ଦୁଇ ଧରଣର 
କ୍ରିୟା ରହିଛି। ଏହା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦାରା ବସ୍ତୁର ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରେ ଗୀତା 
ଯାହାକୁ ବାହ୍ଯସ୍ପର୍ଶ ବୋଲି କହିଛି ଏବଂ ଜଗତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରେ 
ଏବଂ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଜଗତ୍‌ ଉପରେ କ୍ରିୟା କରେ। କିନ୍ତୁ ଏହା ନିଜର 
ସାଧାରଣ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ଗ୍ରହଣ କ୍ରିୟାକୁ ବିଶେଷ ବିଶେଷ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ବିଶେଷ ବିଶେଷ ରୁପ ଦିଏ ଓ ଏହିପରି ଭାବରେ ଏହା ପଞ୍ଚଜ୍ଞା ନେନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଦ୍ବାରା ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ ରୂପ ରସ ଓ ଗନ୍ଧକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ। ସେହିପରି 
ମଧ୍ଯ ପଞ୍ଚକର୍ମେନ୍ଦ୍ିୟର ସାହାଯ୍ୟରେ ପ୍ରାଣର ଆବଶ୍ଯକ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ମଧ୍ୟ ଏହା 
ବିଶେଷ ବିଶେଷ ରୂପ ଦିଏ, ଏଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ବାଣୀ, ଗମନ, ବସ୍ତୁର 
ଧାରଣ, ତ୍ଯାଗ ଓ ଉତ୍ପାଦନ ଆଦି ପ୍ରକ୍ରିୟା। ବ୍ରଦ୍ଧି ହେଉଛି ବିଚାରତତ୍ତ୍ଵ, 
ଯାହା ଏକ ସଙ୍ଗରେ ବୋଧଶକ୍ତି ଓ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ଏବଂ ଏହା ପ୍ରକୃତିର ସେହି 
ଶକ୍ତି ଯାହା ବିଚାର କରେ ଓ ବସ୍ତୁସବୁ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଓ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 
ନିର୍ଟ୍ଟୟ କରେ। ଅହଙ୍କାର ହେଉଛି “ମୁଁ” ଭାବ, ଏହା ବୁଦ୍ଧିର ସେହି ଆନ୍ତର 
ତତ୍ତ୍ଵ ଯାହା ଦ୍ବାରା ପୁରୂଷ ନିଜକୁ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଏକ ବୋଲି ଭାବେ 
ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟାବଳିକୁ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟାବଳି ବୋଲି ଭାବେ। କିନ୍ତୁ ଏହି 
ଆନ୍ତର ତତ୍ତ୍ଵସବୁ (ମନ, ବୂଦି, ଅହଂକାର ) ମଧ୍ଯ ନିଜେ ଜଡ଼ବତ୍‌ ଓ ନିଶ୍ଚେତନ 
ଜଡ଼ଶକ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ, ପ୍ରକୃତିର ବାହ୍ୟକ୍ରିୟା ଯେତିକି ଜଡ଼ ଓ ଅଚେତନ ଶକ୍ତିର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ତାଂଠାରୁ କିଛି କମ୍‌ ଜଡ଼ ନୂହନ୍ତି। ଆମ ପକ୍ଷେ 
ଯଦି ଏହା ବୁଝିବା କଷ୍ଟକର ହୁଏ ଯେ ବୁଦ୍ଧି ଓ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି କିପରି ଜଡ଼ 
ନିଶ୍ଚେତନ ଶକ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହେଲେ ବା ନିଜେ କିପରି ଜଡ଼ ହେଲେ ତେବେ 
ଆମକୁ ସ୍ଵରଣ ରଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ଯେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟ ସ୍ବୟଂ ସେହି 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହୋଇଛି। ଏପରିକି ପରମାଣୁର ଜଡ଼ କ୍ରିୟାରେ ଏପରି 


୮୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏକ ଶକ୍ତି ରହିଛି, ଯାହାକୁ ନିଶ୍ଚେତନ ଇଚ୍ଛାଶକତ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ, 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାବଳୀରେ ସେହି ସର୍ବବ୍ଯାପୀ ଇଚ୍ଛାଶନ୍ତି ଅଚେତନ 
ଭାବରେ ବୁଦ୍ଧିର କାର୍ଯ୍ୟକୁହିଁ କରୁଅଛି। ଆମେ ଯାହାକୁ ମାନସିକ ବ୍ରଦ୍ଧି ବୋଲି 
କହୂ ତାହା ଓ ଯାହା ଦ୍ବାରା ଜଡ଼ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାବଳୀରେ ଭେଦାଭେଦ 
ନିଣ୍ଢିୟ ଓ ସଙ୍ଗତି ବିଧାନର କାର୍ଯ୍ୟ ଅବଚେତନ ଭାବରେ ଚାଲୁଥାଏ ତାହା - 
ଉଭୟେ ମୂଳତଃ ଏକ ହି ବସ୍ତୁ। ବର୍ତମାନ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନ ଏହା ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି ଯେ ସଚେତନ ମନ ସ୍ଵୟଂ ହେଉଛି ଅଚେତନ 
ଜଡ଼କ୍ରିୟାରହି ଫଳ ଓ ପ୍ରତିଲିପି। କିନ୍ତୁ ଏହି ଜଡ଼ ଅଚେତନ କିପରି ଚେତନାର 
ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରେ ତାହା ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ନାହିଁ ଅଥଚ 
ସାଂଖ୍ଯ ତାହା ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିଛି। ସାଂଖ୍ଯ ଅନୁସାରେ ପୁରୂଷ ଭିତରେ ପ୍ରକୃତି 
ପ୍ରତିବିମ୍ମିତ ହେବା ଫଳରେହିଁ ଏହା ଏପରି ହେଉଛି। ଆତ୍ମାର ଚେତନାର 
ଆଲୋକ ଜଡ଼ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ଉପରେ ଆରୋପିତ ହୁଏ ଏବଂ ଏହିପରି ପୁରୁଷ 
ସାକ୍ଷୀ ଭାବରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଦେଖେ ଓ ନିଜକୁ ଭୂଲିଯାଏ, ପ୍ରକୃତିର ଭାବରେ 
ବିମୋହିତ ହୋଇ ଭାବେ ଯେ ଯେପରି କି ସେ ନିଜେ ଚିନ୍ତା କରୁଛି, 
ଅନୁଭବ କରୁଛି, ଇଚ୍ଛା କରୁଛି ଓ କର୍ମ କରୁଛି କିନ୍ତୁ ଯଥାର୍ଥରେ ଏହି 
ଚିନ୍ତାଃ ଅନୁଭୂତି, ଇଚ୍ଚା ଓ କର୍ମ ଆଦି ସମସ୍ତ ବିଷୟ ସର୍ବଦା ପ୍ରକୃତି 
ଓ ତାହାର ତିନିଗୁଣ ଦ୍ରାରାହିଁ ସମ୍ପନ୍ନ ହେଉଥାଏ, କେବେହେଲେ ପୁରୂଷ 
ଦାରା ନୁହେଁ। ଏହି ଭ୍ରମରୁୂ ମୁକ୍ତ ହେବାହି ପ୍ରକୃତି ଓ ତାଂର କାର୍ଯ୍ୟ ଭିତରୁ 
ଆତ୍ମାର ମୁକ୍ତିଲାଭ ଦିଗରେ ପ୍ରଥମ ସୋପାନ। 

ଅବଶ୍ଯ ଜଗତରେ ଏପରି ଅନେକ ଜିନିଷ ରହିଛି ଯାହାକୁ ସାଂଖ୍ଯ 
ଆଦୌ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରି ନାହିଁ ବା ସନ୍ତୋଷଜନକ ଭାବେ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରି 


4"! 


ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଆମେ ଯଦି ସୃଷ୍ଟି-ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଏପରି ଏକ ବୁଦ୍ଧିଗତ ଓ ଯୁକ୍ତିସମ୍ମତ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଚାହୁଁ ଯାହାକୁ ଭିଭିରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତିର ବନ୍ଧନରୂ ଆତ୍ମାର 
ମୁକ୍ତିଲାଭ ଦିଗରେ ଆଗେଇ ଯାଇହେବ, ଯାହାକି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଚୀନ ଦର୍ଶନର 
ପ୍ରଧାନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥୁଲା, ତାଂହେଲେ ସାଂଖ୍ୟ ସୃଷ୍ଠିର ଯେଉଁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଦେଇଛି 
ଓ ମୁକ୍ତିର ଯେଉଁ ପଥ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଛି ତାହା ଯଥାର୍ଥତା ଓ ଫଳପ୍ରଦତା 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନ୍ଯ କାହାଠାରୁ କୌଣସି ଗୁଣରେ କମ୍‌ ନୂହେଁ। ଆମେ ଯେଉଁ 
ଜିନିଷଟା ପ୍ରଥମେ ବୂଝିପାରୂ ନାହିଁ ତାଂହେଲା ଏହା କାହିକି ଏକ ପ୍ରକୃତି 
ଓ ଅନେକ ପୁରୂଷର ତତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନିଜର ଦ୍ବୈତବାଦୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭିତରକୁ 
ଏହି ବହୂତ୍ବବାଦର ଉପାଦାନକୁ ଆଣିଲା। ମନେହେବ ଏକ ପୁରୁଷ ଓ ଏକ 
ପ୍ରକୃତିର ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଧରିଲେ ତାହାହିଁ ତ ବିଶ୍ବର ସୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 


ନ 


କରିବାକୁ ଯଥେଷ୍ଟ। କିନ୍ତୁ ବସ୍ତୁର ମୂଳତତ୍ଵ ନିରୀକ୍ଷଣ କରିବାକୁ ଯାଇ ସାଂଖ୍ୟ 


ଏ 


ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ ୮୯ 


ଯେଉଁ କଠୋର ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ମକ ପଦ୍ଧତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛି ସେଥ୍‌ରେ ବହୁ 
ପୁରୂଷବାଦର ତତ୍ଵକୂ ଗ୍ରହଣ କରିବା ତା” ପାଇଁ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଥୁଲା। ପ୍ରଥମତଃ 
ଆମେ ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖୁ ଯେ ଜଗତରେ ଅନେକ ସଚେତ ସନ୍ତା ରହିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ସେମାନେ ପ୍ରତ୍ଯେକେ ନିଜ ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଢଙ୍ଗରେ ସେହି ଏକ 
ପୃଥ୍‌ବୀକୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଓ ଜଗତର ବାହ୍ଯ ଓ ଆନ୍ତର 
ବିଷୟ ସଂପର୍କରେ ପ୍ରତ୍ୟେକର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅନୁଭୂତି ରହିଛି ଓ ଜଗତକୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
କରିବାର ଓ ତା” ଉପରେ କ୍ରିୟା କରିବାର ସେହି ଏକ ପଦ୍ଧତି ସଂପର୍କରେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ନିଜ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଧାରା ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି। ଯଦି ପୁରୂଷ 
ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ ହୋଇଥାଆନ୍ତା ତା”ହେଲେ ଏହି କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ସ୍ବାତନ୍ତ୍ର୍ୟ ଓ ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ନ ଥାଂନ୍ତା ଓ ସମସ୍ତେ ଜଗତକୁ ଏକ ପ୍ରକାରରେହିଁ ଦେଖନ୍ତେ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ନିକଟରେ ଅନ୍ତର୍ଜଗତ୍‌ ଓ ବହିର୍ଜଗତ ଏକହି ରୂପରେ ପ୍ରତିଭାତ ହୂଅନ୍ତା ଓ 
ଜଗତ ସଂପର୍କରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆନ୍ତର ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ବାହ୍ଯପ୍ରକ୍ରିୟା ସମାନ 
ହୁଅନ୍ତା। କାରଣ ପ୍ରକୃତି ଏକ) ସମସ୍ତେ ସେହି ଏକ ଜଗତକୂହି ଦେଖନ୍ତି, 
ସର୍ବତ୍ର ତାଂର ତତ୍ଵ୍‌ ସମାନ, ଯେଉଁସବୁ ସାଧାରଣ ତତ୍ଵ୍‌ ଦ୍ବାରା ଅନ୍ତର୍ଜଗତ୍‌ 
ଓ ବହିର୍ଜଗତ୍‌ ଗଠିତ ତାହା ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସମାନ। କିନ୍ତୁ ଜଗତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଲୋକମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ବିଚାର ମନୋଭାବ, କର୍ମ ଓ ଅନୁଭୂତି ତଥା 
ଅନୁଭୂତିର ଅପସାରଣ ଆଦି ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ ତାହା 
ଅସଂଖ୍ଯ। ଏହି ପାର୍ଥିକ୍ୟ ଓ ବିଭିନ୍ନତା ପ୍ରାକୃତିକ କ୍ରିୟାବଳିରେ ନ ଥାଏ 
କାରଣ ତାହା ସମାନ, ଏହି ପାର୍ଥିକ୍ଯ ରହିଥାଏ ଦ୍ରଷ୍ଟା-ଚେତନାରେ। ତେଣୁ 
ଏହି ପାର୍ଥକ୍ଯ ଓ ବିଭିନ୍ନତାଳୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମ୍ଭବବ ଯଦି 
ବହୁ ଦ୍ରଷ୍ଟା ବା ବହୁପୁରୂଷର ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ। ଆମେ କହିପାରୁ 
ଯେ ପୃଥକୀଭୂତ ଅହଂବୋଧହି ଏହି ପ୍ରକାର ପାର୍ଥକ୍ୟର କାରଣ ଓ ଏହାହିଁ 
ଏହିସବୁ ଭେଦ ଓ ଦିଭିନ୍ନତାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବା ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ। କିନ୍ତୁ 
ଏହି ଅହଂ ଚେତନା ପ୍ରକୃତିରହି ଏକ ସାଧାରଣ ତତ୍ଵ ଯାହା ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ 
ସମାନ, ସେଥ୍‌ରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଓ ବିଭିନ୍ନତାର କୌଣସି ଆବଶ୍ଯକତା ନାହି, 
କାରଣ ଏହାର ଏକମାତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ପୁରୁଷକୁ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଏକ 
ବୋଲି ଭାବିବା ପାଇଁ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଇବା। ତେଣୁ ଯଦି ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ 
ପୁରୂଷ ଥାଆନ୍ତା ତାଂହେଲେ ସମସ୍ତ ଜୀବ ଏକ ହୋଇଥାଆନ୍ତେ ଓ ସେମାନଙ୍କର 
ଅହଂଭାବମୟ ଚେତନାରେ ସମସ୍ତେ ଯୁକ୍ତ ଓ ସମଭାବସଂପନ୍ନ ହୋଇଥାଆନ୍ତେ। 
ଖାଲି ବାହ୍ୟ ଆକାର-ପ୍ରକାରରେ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ଅଙ୍ଗବିନ୍ଯାସରେ ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଯେତେ ପାର୍ଥିକ୍ୟ ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କ ଆତ୍ମାର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଓ 
ଆତ୍ମାର ଅନୂଭୂତିରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହନ୍ତା ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତିରେ ଯେତେ 


୯୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବିଭିନ୍ନତା ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ସାକ୍ଷୀପୁରୂଷ ଗୋଟିଏ ହୋଇଥାଆନ୍ତା ତା ହେଲେ 
ତା” ଭିତରେ ଏହିସବୁ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ପାର୍ଥକ୍ଯକ ଦୂଷ୍ଟିକୋଣର ଏହି ବିଭିନ୍ନତା 
ଏବଂ ଆରମ୍ଭରୂ ଶେଷପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଅନୂଭୂତିର ଏହି ପାର୍ଥକ୍ଯ ସମ୍ଭବପର ହୁଅନ୍ତା 
ନାହି। ତେଣୁ ପ୍ରାଚୀନ ବୈଦାନ୍ତିକ ଜ୍ଞାନରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଥ୍‌ବା ଓ ପରେ ସେଥ୍‌ରୁ 
ବିଚ୍ଯୁତ ହୋଇଥ୍‌ବା ବିଶୁଦ୍ଧ ସାଂଖ୍ୟ ପାଇଁ ବହ୍ରପୂରୂଷବାଦ ଏକ ନ୍ୟାୟସଂଗତ 
ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା। ଜଗତ୍‌ ଓ ତାହାର ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଏକ ପୁରୁଷ ଓ ଏକ ପ୍ରକୃତି 
ଭିତରେ ସଂଯୋଗର ଫଳ ବୋଲି ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇପାରେ କିନ୍ତୁ ଏହା 
ଦ୍ରାରା ଜଗତର ସଚେତନ ଜୀବମାନଙ୍କର ଏହି ବହୁତ୍ସ ଓ ବିଭିନ୍ନତାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

ଏ ସଂପର୍କରେ ଏହି ଧରଣର ଆଉ ଏକ କଠିନ ସମସ୍ଯା ରହିଛି। 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦର୍ଶନ ପରି ଏହି ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତିକୁ ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ଯ ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି। ଆମେ କହିଛୁ ଯେ ଏହି ମୁକ୍ତିଲାଭ କରାଯାଏ ପ୍ରକୃତିର 
କର୍ମାବଳୀରୂ ପୁରୂଷ ନିଜର ଅନୁମତି ପ୍ରତ୍ଯାହାର କରି ଆଣିବା ଦ୍ବାରା, ଯେଉଁ 
କର୍ମକୁ ପ୍ରକୃତି କେବଳ ପୁରୁଷର ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ କରୁଥାଏ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ 
ଏହା କେବଳ କଥା କହିବାର ଏକ ଢଙ୍ଗ ମାତ୍ର। କାରଣ ପୁରୂଷ ସ୍ବୟଂ 
ନିଷ୍କ୍ରିୟ ଅନୁମତି ଦେବା ବା ପ୍ରତ୍ଯାହାର କରିବାର କ୍ରିୟା ଯଥାର୍ଥରେ ତା”ର 
ହୋଇ ନ ପାରେ, ଏହା ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରକୃତିରହି କ୍ରିୟା। ଆମେ ଯଦି ବିବେଚନା 
କରୁ ତାଂହେଲେ ଦେଖ୍‌ ପାରିବୁ ଯେ ଏହି ଅନୂମତି ଦେବା ବା ପ୍ରତ୍ଯାହାର 
କରିବା ବୂଦ୍ଦିରହି ଏକ କ୍ରିୟା। ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରିବାର କାର୍ଯ୍ୟରେ ମନକୁ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିବା ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧି ଆଗେଇ ଆସେ, ବୁଦିହି ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାବଳୀ ଭିତରେ 
ଭେଦ ଓ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ବିଧାନ କରେ, ଏବଂ ଅହଂକାରର ସାହାଯ୍ଯ ନେଇ 
ପ୍ରକୃତିର ଚିନ୍ତା ବୋଧ ଓ କର୍ମ ଆଦି କ୍ରିୟା ସହିତ ଦ୍ରଷ୍ଟାକୁ ଏକ କରାଇ 
ଦିଏ। ପୂଣି ଭେଦ ବିଚାରର ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ବୁଦ୍ଧି ଏହି ବିଘଟନାତ୍ମକ 
ଉପଲବଚ୍ଧିରେ ପହଞ୍ଚେ ଯେ ପୁରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତିର ଏହି ଏକତ୍ସ ଏକ ଭ୍ରମ, 
ଏବଂ ଶେଷରେ ପ୍ରକୃତିଠାରୂ ପୁରୂଷକୁ ପୃଥକ୍‌ କରିଦିଏ ଓ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରେ 
ଯେ ଏହି ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵଜଗତର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କେବଳ ଗୁଣସବୁର ସାମ୍ୟାବସ୍ଥାର 
ବିକ୍ଷୋଭ ମାତ୍ର। ସେତେବେଳେ ବୁଦ୍ଧି- ଯେ କି ଏକ ସଙ୍ଗରେ ବଦ୍ଦି ତଥା 
ସଂକଳ୍ପଶକ୍ତ - ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୋଷଣ କରୁଥ୍‌ବା ଏହି ଭ୍ରମ ଓ ମିଥ୍ଯାରୁ ନିଜକୁ 
ହଟାଇ ଆଣେ ଏବଂ ପୂରୂଷ ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ ହୋଇ ଜାଗତିକ ଖେଳାରେ ମନର 
ଆଗ୍ରହ ସହ ଆଉ ନିଜକୁ ଯୁକ୍ତ କରେ ନାହିଁ। ଏହାର ଅନ୍ତିମ ଫଳ ଏହା 
ହେବ ଯେ ପ୍ରକୃତି ନିଜକୁ ପୂରୂଷ ଭିତରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ କରିବାର ଶକ୍ତି ହରାଇବ, 
କାରଣ ଅହଂକାରର ପ୍ରଭାବ ବର୍ଭମାନ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି ଓ ବୁଦ୍ଧି ଉଦାସୀନ 


ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ ୯୧ 


ହୋଇଯିବା ଫଳରେ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅନୂମତି ଦେବାର ଯନ୍ତ ହିସାବରେ 
ତାହା ଆଉ କୌଣସି କ୍ରିୟା କରୁ ନାହିଁ ତେଣୁ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣତ୍ରୟ ଏକ 
ସାମ୍ୟାବସ୍ଥାରେ ପତିତ ହେବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେବେ, ବିଶ୍ବଲୀଳା ବନ୍ଦ ହୋଇଯିବ 
ଓ ପୁରୁଷ ତାଂର ନିଶ୍ଚଳ ପ୍ରଶାନ୍ତିକୁ ଫେରିଯିବ। କିନ୍ତୁ ପୁରୂଷ ଯଦି ଗୋଟିଏ 
ହୋଇଥା ନ୍ତା ଏବଂ ବ୍ରଦିିତତ୍ତ୍‌ ନିଜର ଭ୍ରମ ବୁଝିପାରି ସେଥରୁ ନିବୂତ୍ତ ହୂଅନ୍ତା 
ତାଂହେଲେ ସେଇଠି ସମସ୍ତ ଜଗତ ଶେଷ ହୋଇଯାଆନ୍ତା। କିନ୍ତୁ ଆମେ 
ଦେଖୁଛୁ ସେ ଧରଣର କିଛି ତ” ଘଟୁ ନାହି। କୋଟି କୋଟି ଅସଂଖ୍ୟ 
ଜୀବମାନଙ୍କ ଭିତରୂ ମାତ୍ର କେଇଜଣ ମୁକ୍ତିଲାଭ କରୁଛନ୍ତି ବା ମୁକ୍ତିଲାଭର 
ପଥରେ ଅଗ୍ରସର ହେଉଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତାଂ ଫଳରେ ଅବଶିଷ୍ଟ ଜୀବମାନଙ୍କର 
ତ କିଛି ବ୍ଯତିକ୍ରମ ହେଉ ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ 
ଲୀଳା ଚାଲୁଥ୍‌ଲା ସେଥ୍‌ରେ ତ ଏହି ମୁକ୍ତି ଦ୍ବାରା ବିନ୍ଦୁମାତ୍ର ଅସୁବିଧା ହେଉ 
ନାହି, ଏହି ଧରଣର ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ ଦ୍ବାରା ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ଲୀଳା ତଂ 
ବନ୍ଦ ହୋଇଯିବା କଥା। ବହୂ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପୁରୂଷ ତତ୍ତ୍ଵ ଗ୍ରହଣ ନ କଲେ ଏହାକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ବୈଦାଡଚିକ ଅଦ୍ରୈତବାଦ ଅନୁସାରେ ଯଦି 
ଏହାର କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଥାଏ ତା” ହେଉଛି ମାୟାବାଦ ¬ କିନ୍ତୁ 
ସେହି ମତ ଅନୁସାରେ ସବୁକିଛି ତ କେବଳ ସ୍ବପ୍ନ, ବନ୍ଧନ ଓ ମୁକ୍ତି ଉଭୟେ 
ତ ଅବାସ୍ତବ, ମିଥ୍ଯାର ଏକ ଅବସ୍ଥା, ମାୟାର ଏକ ବ୍ଯବହାରିକ ଭ୍ରମ, 
ବାସ୍ତବରେ କେହି ବଦ୍ଧ “ନୁହନ୍ତି ବା କେହି ମୁକ୍ତ ନୁହନ୍ତି। ସାଂଖ୍ୟର ଅଧୁକ 
ବାସ୍ତବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନାହିଁ ଯେ ଏ ସମସ୍ତ 
ସୃଷ୍ଠି ଅଳୀକ ଓ ଦୃଷ୍ଟିଭ୍ରମ ମାତ୍ର ତେଣୁ ସାଂଖ୍ଯ ଏହି ସମାଧାନକୁ ମଧ୍ୟ 
ଗ୍ରହଣ କରି ନାହିଁ। ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ ସାଂଖ୍ୟ ଯେଉଁ 
ଭାବରେ ସୃଷ୍ଟିକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିଛି, ସେଥ୍‌ରେ ବହୂ ପୁରୂଷ-ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ତା” ପାଇଁ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ। 

ଗୀତା ସାଂଖ୍ଯର ଏହି ବିଶ୍ଳେଷଣରୁହିଁ ନିଜର ବକ୍ତବ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରିଛି 
ଓ ଯେଉଁଠି ଏହା ଯୋଗ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କରିଛି ପ୍ରଥମରୁ ମନେହେବ 
ଏହା ଯେପରି ପ୍ରାୟ ସଂପୂର୍ଣ୍ଚ ଭାବେ ସାଂଖ୍ଯକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି। ଏହା ପ୍ରକୃତି 
ଓ ତାଂର ତିନିଗୁଣ ଓ ଚବିଶ ତତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି, ସମସ୍ତ କର୍ମ ପ୍ରକୃତିର 
ଓ ପୁରୁଷ କେବଳ ନିଷ୍ରିୟ - ଏହି ତତ୍ଵକୂ ମଧ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିଛି, ଜଗତରେ 
ବହ୍ର ସଚେତନ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ବକକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ଓ ଗୀତା ଏହା ମଧ୍ୟ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି ଯେ ଅହଂକାରର ବିନାଶ, ବୁଦ୍ଧିର ଭେଦକ୍ରିୟା ଓ ଗୁଣତ୍ରୟର 
ଉର୍ଦ୍ଧ୍‌କ୍‌ ଉଠିଯିବାହି ମୁକ୍ତିର ଉପାୟ। ଆରମ୍ଭରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ 


^“ ବକ 


କରିବାକୁ କୁହାଯାଇଛି, ତା” ହେଉଛି ବୁଦ୍ଦିଯୋଗ। କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ ବିଷୟରେ 


@& 


୯୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏହା ସାଂଖ୍ଯଠାରୂ ଭିନ୍ନ ମତ ପୋଷଣ କରିଛି ଯାହାକି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ, 
ତା” ହେଲା ଗୀତାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ପୂରୂଷ ଏକ, ବହୂ ନୂହେଁ। କାରଣ 
ଗୀତାର ମୁକ୍ତ ଅଶରୀରୀ, ଅଚଳ, ସନାତନ ଓ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମାକୁ କେବଳ 
ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ଛାଡ଼ି ଦେଲେ ସାଂଖ୍ଯର ସନାତନ, ନିଷ୍ରିୟ ଅଚଳ ଓ 
ଅକ୍ଷର ପୁରୂଷର ବୈଦାନ୍ତିକ ବର୍ଣ୍ଣନା ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ଏହି 
ପ୍ରଧାନ ପାର୍ଥକ୍ୟଟି ହେଉଛି ଗୀତାରେ ପୁରୁଷ ଏକ, ବହୁ ନୂହେଁ। ସାଂଖ୍ଯ 
ବହୂ ପୁରୂଷବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଯେଉଁ ସମସ୍ଯାକୁ ଆଡ଼େଇ ଦେଇଥ୍‌ଲା, 
ଏହା ପୂଣି ସେହି ସମସ୍ତ ସମସ୍ଯାକୁ ଉଠାଇଛି, ଯାହା ପାଇଁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଏକ 
ନୂତନ ସମାଧାନର ପ୍ରୟୋଜନ। ଗୀତା ସେହି ସମାଧାନ କରିଛି ନିଜର 
ବୈଦାନ୍ତିକ ସାଂଖ୍ୟ ଭିତରକୁ ବୈଦାନ୍ତିକ ଯୋଗର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ତତ୍ଵସବୂକୁ 
ଆଣି ମିଶାଇବା ଦ୍ବାରା। 

ପ୍ରଥମେ ଆମେ ଏଠାରେ ଯେଉଁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ନୂତନ ଉପାଦାନ ପାଉ 
ତାଂହେଲା ସ୍ଵୟଂ ପୁରୂଷ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଧାରଣାରେ ନୂତନତ୍ସ। ପ୍ରକୃତି କାର୍ଯ୍ୟ 
କରୁଛି ପୁରୁଷର ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ; କିନ୍ତୁ ସେହି ଆନନ୍ଦ ନିର୍ଵଦାରିତ ହେଉଛି 
କିପରି ? ବିଶୁଦ୍ଧ ସାଂଖ୍ଯ ବିଶ୍ଳେଷଣ ଅନୁସାରେ ଏହା ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ ହୂରଏ ନୀରବ 
ସାକ୍ଷୀ ପୂରୂଷର ନିଷ୍ପରିୟ ଅନୁମତି ଦ୍ବାରା। ନିଷ୍କ୍ରିୟ ଉଦାସୀନଭାବରେ ସାକ୍ଷୀ 
ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଂକାରର କ୍ରିୟାରେ ସମ୍ମତି ଦିଏ ପୁଣି ସେହିପରି ନିଷ୍ଠପିୟ 
ଉଦାସୀନଭାବରେହିଁ ଅହଂକାରଠାରୁ ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରତ୍ୟାହାରକୁ ମଧ୍ଯ ସମ୍ମତି ଦିଏ। 
ସେ ଦ୍ରଷ୍ଟା। ଅନୁମତିର ମୂଳ ଉତ୍ସ, ପ୍ରତିଫଳନ ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ଧାରଣ କରେ ସାକ୍ଷୀ, ଅନୁମନ୍ତା ଓ ଭର୍ତା, କିନ୍ତୁ ତା” ଅପେକ୍ଷା ଅଧୁକ 
କିଛି ନୂହେଁ। କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ପୁରୂଷ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭୁ ମଧ୍ୟ ସେ ଭଶ୍ଵର। 
ଯଦିବି ବୂଦିର କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିର ହୁଏ, ତାଂହେଲେ ସେହି ବୁଦ୍ଧିର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ 
ଶକ୍ତିର ମୂଳରେ ରହିଛନ୍ତି ସଚେତନ ପୁରୂଷ, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭୂ। 
ଯଦିବି ସଂକଳ୍ପଶକ୍ତିର ବୁଦ୍ଧିର କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ହୁଏ ତେବେ ବି ସେହି 
ବ୍ରଛିର ଉସ୍ସ ଓ ଆଲୋକକୁ ପୁରୂଷହିଁ ସକ୍ରିୟଭାବରେ ରୂପ ଦିଅନ୍ତି। ସେ 
କେବଳ ସାକ୍ଷୀ ନୁହନ୍ତି ସେ ଜ୍ଞାତା ଓ ଭଶ୍ଵର, ସେ ଜ୍ଞାନ ଓ ଇଚ୍ଛାର 
ପ୍ରଭୁ। ପ୍ରକୃତିର କର୍ମର ସେହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ପରମ କାରଣ, ପୁଣି କର୍ମରୁ 
ପ୍ରକୃତିର ନିବୂଭିରହିଁ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପରମ କାରଣ। ସାଂଖ୍ୟର ବିଶ୍ଳେଷଣରେ 
ପୁରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛନ୍ତି ବିଶ୍ବର ଦୁଇଟି କାରଣ, କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ସମନୁୟାତ୍ମକ 
ସାଂଖ୍ୟ ଅନୁସାରେ ପୁରୂଷହିଁ ନିଜର ପ୍ରକୃତିସମନ୍ରିତ ହୋଇ ବିଶ୍ଵର ଏକମାତ୍ର 
କାରଣ। ଆମେ ଏଠାରେ ସ୍ବଷ୍ଟ ଦେଖ୍‌ପାରୂ ଯେ ପାରମ୍ପରିକ ସାଂଖ୍ୟର ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ ପଦ୍ଧତିରୂୁ ଗୀତାରେ ଆମେ କେତେ ଅଧ୍‌କ ଦୂର ଆଗେଇ ଆସିଛୁ। 


ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ ୯୩ 


କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଯେଉଁ ଅକ୍ଷର, ନିଶ୍ଚଳ ଓ ଚିରମୁକ୍ତ ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଆତ୍ମାର 
କଥା କହିଥୁଲା, ତା” ସମ୍ବନ୍ଧରେ କ”ଣ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ? ତାହା ଅବିକାରୀ, ଅଚ୍ଚ, 
ଅବ୍ଯକ୍ତ ବ୍ରହ୍ମ ତଥାପି ତାହା ଦ୍ବାରାହିଁ ଏସବୁ କିଛି ବ୍ଯାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛି। 
ତେଣୁ ମନେହେବ ଯେ ଇଶ୍ଵର-ତତ୍ତ୍ଵ ଏହାର ସତ୍ତାରେ ମଧ୍ଯ ରହିଛି; ଯଦିବି 
ଏହା ନିଶ୍ଚଳ ତଥାପି ଏହା ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ ଗତିର କାରଣ ଓ ପ୍ରଭ୍ର। 
କିନ୍ତୁ ଏହା କିପରି? ଏବଂ ଜଗତରେ ଯେଉଁ ବହୂ ସଚେତ ଜୀବ ରହିଛନ୍ତି 
ସେହି ବହୁତ୍ଵର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କଂଣ ୨ ସେମାନେ ତ'” ଭଶ୍ଵର ବୋଲି ମନେ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ବରଂ ସେମାନେ ବେଶୀ ଭାବରେ ଅନୀଶ ବୋଲିହି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭଶ୍ଵନର ନୂହନ୍ତି ବୋଲି ତ” ମନେହୁଅନ୍ତି। କାରଣ ସେମାନେ ତ୍ରିଗୁଣର କ୍ରିୟା 
ଓ ଅହଂବୋଧମୂଳକ ଭ୍ରମର ଅଧୀନ। ଯଦି ଗୀତା କହିଥ୍‌ବାର ମନେହୁଏ 
ସେମାନେ ସେହି ଏକ ଆତ୍ମା ତେବେ ଏହି ବନ୍ଧନ, ଦାସତ୍ଵ ଓ ଭ୍ରମ 
ଆସିଲା କେଉଁଠୁ, ଏବଂ ପୁରୁଷର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଷ୍ରିୟ ଉଦାସୀନତା ଛଡ଼ା ଏହାକୁ 
ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରାଯିବ କିପରି? ପୁଣି ଏହି ବହୁତ୍ସ ବି ଆସିଲା କେଉଠୁ ? 
ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ୟ କିପରି ସମ୍ଭବ ହେଉଛି ଯେ ଗୋଟିଏ ଶରୀର ଓ ମନରେ 
ଏକ ଆତ୍ମା ମୁକ୍ତିଲାଭ କରୁଛି ଅଥଚ ଅନ୍ୟ ଶରୀର ଓ ମନ ଭିତରେ 
ସେହି ଏକ ଆମ୍ମା ବନ୍ଧନରେ ଭ୍ରମ ଭିତରେ ରହ୍ଛି ? ଏହି ସମସ୍ତ ସମସ୍ଯାର 
କୌଣସି ସମାଧାନ ନ ଦେଇ ଏହାକୁ ଏଡ଼ାଇ ଦେଲେ ଚଳିବ ନାହି। 

ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟମାନଙ୍କରେ ଗୀତା ଏହିସବୁ ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କର ସମାଧାନ 
କରିଛି ପୁରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି। ଏହି ବିଶ୍ଳେଷଣରେ 
ଏପରି ସବୁ ନୂତନ ଉପାଦାନ ଆସି ପହଞ୍ଚୁଛି ଯାହାକି ବୈଦାନ୍ତିକ ଯୋଗର 
ବିଷୟ କିନ୍ତୁ ପାରମ୍ପରିକ ସାଂଖ୍ଯଠାରୂ ବହୂ ଦୂରରେ। ଏହା ତିନିଟି ପୁରୂଷ 
ବା ପୁରୂଷର ତିନିଟି ଅବସ୍ଥା ବିଷୟରେ କହିଛି। ଉପନିଷଦ୍‌ ସାଂଖ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହିବାକୁ ଯାଇ କେବଳ ଦୁଇଟି ପୁରୂଷ କଥା କହିଛି ବୋଲି 
ମନେହୁଏ। ଉପନିଷଦର ଏକ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି ଯେ ତ୍ରିବର୍ଣ୍ଣର ଏକ 
ଅଜ ପୁରୂଷ ରହିଛି, ଏହା ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ସନାତନୀ ସ୍ତ୍ରୀ- ତତ୍ତ୍ଵର 
ବଣ୍ଠିନା, ଯେ ସତତ ସୃଷ୍ଠି କରିଚାଲିଛିଃ ଆଉ ଦୁଇଜଣ ଅଜ ପୁରୁଷ ରହିଛନ୍ତି, 
ଜଣେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଲିପ୍ତ ଅଛି ଓ ତାହାକୁ ଭୋଗ କରୁଛି ଏବଂ ଅନ୍ୟଜଣେ 
ତାହାକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିଛି କାରଣ ସେ ତାହାର ସମସ୍ତ ଭୋଗକୁ ଭୋଗ 
କରି ସାରିଛି। ଅନ୍ୟ ଏକ ଶ୍ଳୋକରେ ଏପରି ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି ଯେ ଗୋଟିଏ 
ବୁକ୍ଷରେ ଦୁଇଟି ପକ୍ଷୀ ରହିଛନ୍ତି। ଉଭୟେ ପରସ୍ପର ସହିତ ଯୁକ୍ତ ଚିରସଙ୍ଗୀ, 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷୀ ଏହି ବୃକ୍ଷର ଫଳ ଖାଉଛି, ଏ ହେଉଛି 
ପ୍ରକୃତିମଧ୍ଯସ୍ଥ ପୁରୁଷ ଯେକି ସୃଷ୍ଟିଲୀଳାକୁ ଉପଭୋଗ କରୁଛି - ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷୀଟି 


୯୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କିଛି ଖାଉ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ତାଂର ସଂଗୀକୁ କେବଳ ଦେଖୁଛି - ଏ ହେଉଛି 
ନୀରବ ସାକ୍ଷୀପୂରୁଷ ଯେ କି ଭୋଗରୁ ସଦା ନିବୁତ୍ତ। ପ୍ରଥମଟି ଯେତେବେଳେ 
ଦିତୀୟଟିକୁ ଦେଖେ ଓ ଜାଣେ ଯେ ଏସମସ୍ତ ମହିମା ତାହାରହି ମହିମା, 
ସେତେବେଳେ ସେ ଦୁଃଖରୁ ମୂକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଶ୍ଳୋକ ଦୁଇଟିର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ବିଭିନ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ସାଧାରଣ ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ନିହିତ 
ଅଛି। ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଚିରନ୍ତନ ନୀରବ ନିଶ୍ଚଳ ମୁକ୍ତ 
ଆତ୍ମା ବା ପୁରୂଷ ଯାହାଦ୍ବାରା ଏ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵବଜଗତ ବ୍ଯାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛି 
ଏବଂ ସେ ନିଜ ଦ୍ବାରା ପ୍ରସାରିତ ଏହି ଜଗତକୁ ଦେଖୁଛି କିନ୍ତୁ ସେଥ୍‌ରୁ 
ନିଲିପ୍ତ ଓ ଉଦାସୀନ ରହିଛି, ଅନ୍ୟଟି ହେଲା ପ୍ରକୃତିରେ ଲିପ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ବା 
ପୂରୂଷ। ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକ ସୂଚାଏ ଯେ ଦୁଇଟି ପୁରୂଷ ଯଥାର୍ଥରେ ଗୋଟିଏ 
ପୂରୂଷ ଓ ସେହି ଏକ ସଚେତନ ସତ୍ତାର ଏହା ଦୁଇଟି ବିଭିନ୍ନ ଅବସ୍ଥା - 
ବଦ୍ଧ ଅବସ୍ଥା ଓ ମୁକ୍ତ ଅବସ୍ଥା କାରଣ ଦ୍ରିତୀୟ ଅଜପୁରୂଷ ପ୍ରକୃତିର ଭୋଗ 
ମଧ୍ଯକୁ ଉତରି ଆସି ତାହାକୁ ଭୋଗ କରିସାରି ସେଥୁରୁ ନିବୂତ୍ତ ହୋଇଛି। 
ଦିତୀୟ ଶ୍ଳୋକଟିରେ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ମିଳେ 
ନାହିଁ୨7 ଦରିତୀୟଟିର ବକ୍ତବ୍ୟ ହେଲା ସେହି ଏକହିଁ ଆତ୍ମା ତାଂର ଏକତ୍ସର 
ଉଚ୍ଚତର ଅବସ୍ଥାରେ ସଦା ମୁକ୍ତ, ନିଷ୍ରରିୟ୍‌ ଅନାସକ୍ତକ କିନ୍ତୁ ଏହା ନିଜର 
ନିମ୍ନ ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରକୃତିର ବହଜୀବତ୍ସ ଭିତରକୁ ଓହ୍ଲାଇ ଆସେ ଏବଂ କୌଣସି 
ବ୍ଯକତ୍ତିଜୀବ ଭିତରେ ଏହା ପୁଣି ଏକ ଓଲଟ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ 
ନିଜକୁ ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରି ପୁଣି ନିଜର ଉଚ୍ଚ ଅବସ୍ଥାକୁ ଫେରିଯାଏ। ସେହି 
ଏକ ସଚେତନ ଆତ୍ମାର ଦ୍ରିବିଧ ଅବସ୍ଥାର ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସମାଧାନର ଗୋଟିଏ 
ବାଟ ଫିଟାଉଛି ନିଶ୍ଚୟ କିନ୍ତୁ ଏକ କିପରି ବହୁ ହେଲା ତାହା ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବୁଝାଯାଉ ନାହିଁ। 

ଗୀତା ଏହି ଦୁଇପୂରୁଷ ସହିତ ଉପନିଷଦ୍‌ର” ଅନ୍ୟାନ୍ଯ ଶ୍ଳୋକର ମର୍ମ 
ଗ୍ରହଣ କରି ଆଉ ଏକ ପୁରୂଷ ଯୋଗ କରୁଛି, ଯେ ହେଉଛନ୍ତି ପରମ 
ପୁରୂଷ, ପୁରୁଷୋତ୍ତମ, ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୂଷ୍ତ ଏସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଠି ହେଉଛି ଯାହାଙ୍କର 
ମହିମା। ଏହିପରି ଭାବରେ ପୁରୂଷ ହେଲେ ତିନିଟି - କ୍ଷର, ଅକ୍ଷର ଓ 
ଉତ୍ତମ। କ୍ଷର ହେଉଛି ସଚଳ, ପରିଣାମୀ ପ୍ରକୃତି ଓ ସ୍ଵଭାବ, ଏହାହିଁ ଜୀବର 
ବହୁବିଧ ସମ୍ଭତି, ଏଠାରେ ପୂରୂଷ ହେଉଛି ଭାଗବତ ସତ୍ତାର ଦହୁତ୍ଵାବସ୍ଥା, 
ଏଠାରେ ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତିଠାରୂ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନୂହେଁ। ପ୍ରକୃତି ଭିତରେହିଁ ବହୂତ୍ସର ରୂପ 


× “ପୁରୁଷଃ ... ଅକ୍ଷରାତ୍‌ ... ପରାତ୍ପରଃ? ଯଦିଓ ଅକ୍ଷର ହେଉଛି ପରମ ପୁରୂଷ ତଥାପି ଉପନିଷଦ୍‌ରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ ତା” ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ଯ ଉତ୍ତମ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୂଷ ରହିଛନ୍ତି । 


ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ ୯୫ 


ନେଇଛି। ଅକ୍ଷର ହେଉଛି ଅଚଳ, ଅପରିଣାମୀ, ନୀରବ ନିଶ୍ଚଳ ନିଷ୍ପିୟ 
ଆତ୍ମା, ଏହା ହେଉଛି ଭାଗବତ ସତ୍ତାର ଏକତ୍ସାବସ୍ଥା, ଏହା ପ୍ରକୃତିର ସାକ୍ଷୀ, 
କିନ୍ତୁ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟରେ ଜଡ଼ିତ ନୂହେ, ପ୍ରକୃତି ଓ ତାଂର କାର୍ଯ୍ୟରୁ ମୁକ୍ତ 
ଏହା ହେଉଛି ନିଷ୍ପିିୟ ପୁରୁଷ। ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ ହେଉଛନ୍ତି ପରମେଶ୍ବର ପରମବ୍ରହ୍ମ, 
ପରମାତ୍ମା ଯେ କି ଅକ୍ଷରରେ ଏକତ୍ସ ଓ କ୍ଷରର ବହ୍ୂତ୍ସ ଉଭୟକୁ ଧାରଣ 
କରିଛନ୍ତି। ସେ ନିଜ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ବିଶାଳ କ୍ରିୟା ଓ ଗତିଶୀଳତା ଦ୍ବାରା, 
ନିଜର ଦିବ୍ଯଶକ୍ତି, ଦିବ୍ୟଂସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ସଂକଳ୍ପ ଦ୍ବାରା ନିଜକୁ ସଂସାରରେ 
ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ଓ ନିଜ ସତ୍ତାର ଏକ ଅଧୁକତର ନିସ୍ତବ୍ଧତା ଓ ନିଶ୍ଚଳତା 
ଦ୍ବାରା ସେ ଏଥୁରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓ ନିଲିପ୍ତ ରହିଛନ୍ତି। ତଥାପି ସେ ନିଜର ପୁରୂଷୋତ୍ତମ 
ରୂପରେ, ପ୍ରକୃତିଠାରୂ ଏହି ନିଲିପ୍ତତା ଓ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଏହି ଆସକ୍ତି ଏହି 
ଉଭୟର ଉଦ୍ଧ୍ଧିରେ। ଏହି ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ତତ୍ତୱ। ଉପନିଷଦରେ ବରାବର ସୂଚିତ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଥମେ ଗୀତାରେହି ଏହା ସ୍ବଷ୍ଟ ଭାବରେ ବଣ୍ଢଠିତ ହୋଇଛି 
ଓ ଭାରତର ଧର୍ମ-ଚେତନାର ପରବର୍ତୀ ବିକାଶ ଉପରେ ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିଛି। ସର୍ବୋତ୍ତମ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଯାହାକି ଅଦ୍ଧୈତବାଦର କଠିନ 
ନିଗଡ଼କୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବାର ଦାବି ରଖେ, ଏହା ସେହି ଭକିଯୋଗର ଭିଭିସ୍ଵରୂପ 
ହୋଇଛି ଏବଂ ଭକ୍ତିପ୍ରଧାନ ପୁରାଣମାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ ମୂଳରେ ଏହି ପୁରୁଷୋରତ୍ତମବାଦହିଁ 
ରହିଛି। 

ଗୀତା ପ୍ରକୃତି ସଂପର୍କରେ ସାଂଖ୍ୟର ବିଶ୍ଳେଷଣ ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ରହିବାକୁ 
ଚାହିଁ ନାହି କାରଣ ଏହି ବିଶ୍ଳେଷଣ ଅନୁସାରେ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଅହଂବୋଧର 
ସ୍ଥାନ ଅଛି କିନ୍ତୁ ବହୂ ପୁରୁଷର ସ୍ଥାନ ନାହି ସାଂଖ୍ୟରେ ଏହି ପୁରୂଷ 
ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ନୁହେଁ, ତାଂଠାରୂ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର। କିନ୍ତୁ ବିପରୀତ ପକ୍ଷେ ଗୀତା 
କହେ ଯେ ଭଶ୍ଵର ସ୍ଵୀୟ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ଜୀବ ହୋଇଛନ୍ତି। ଏହା କିପରି 
ସମ୍ଭବ ଯେତେବେଳେ ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତିରେ ତତ୍ର ସଂଖ୍ୟା ମାତ୍ର ଚବିଶଟି, ଆଉ 
ଅଧୁକ ନୁହେଁ ? ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଦିବ୍ଯଗୁରୂ କହିଛନ୍ତି - ହଁ। ତ୍ରିଗୁଣାତ୍ବିକା 
ପ୍ରକୃତିର ବାହ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟାବଳୀ ସଂପର୍କରେ ସାଂଖ୍ୟର ଏହି ବିବରଣୀ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ନିର୍ଭୂଲ ଏବଂ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ନିର୍ଣ୍ରୟ 
କରାଯାଇଛି ତାହା ମଧ୍ୟ ଠିକ୍‌ ଏବଂ ପ୍ରବୃଭି ଓ ନିବୂତ୍ଥିର କ୍ରିୟାରେ ଏହାର 
ଖୁବ୍‌ ବ୍ୟବହାରିକ ଉପଯୋଗିତା ମଧ୍ୟ ଅଛି। କିନ୍ତୁ ଏହା କେବଳ ନିମ୍ନତର 
ଅପରା ପ୍ରକୃତି, ଯାହା ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ, ନିଶ୍ଚେତନ ଓ ବାହ୍ଯ; ଏହାର ଉର୍ଣ୍ଧରେ 
ଏକ ପର୍ଗାପ୍ରକୃତି ରହିଛି ଯାହାକି ପରମା, ଚୈତନ୍ୟମୟୀ ଏକ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତି 
ଏବଂ ଏହି ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିହିଁ ବ୍ଯଷ୍ଟିଆତ୍ମା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବ ହୋଇଛି। ନିମ୍ନ 
ଅପରା ପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ଅହଂ ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ କିନ୍ତୁ ଉର୍ଧ୍ଧର ପରାପ୍ରକୃତିରେ 


୯୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ବ୍ଯଷ୍ଠିପୁରୂଷ। ଅନ୍ଯ କଥାରେ ସେଠି ବହୁତ୍ସ ସେହି ଏକରହି 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ଭଗବାନ୍‌ କହିଲେ - ଏହି ବ୍ଯଷ୍ଠି-ଆତ୍ମା ସ୍ଵୟଂ 
ମୁଁ। ସୃଷ୍ଟିରେ ଏହା ମୋର ଆଂଶିକ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି। “ମମୈବାଂଶଃ”,, ଏଥ୍‌ରେ 
ମୋର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ରହିଛି, ଏହି ସାକ୍ଷୀ, ଅନୂମନ୍ତା, ଭର୍ତା, ଜ୍ଞାତା ଓ 
ଭଶ୍ଵର। ଏହା ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତି ଭିତରକୁ ଓହ୍ଲାଇ ଆସେ ଓ ଭାବେ ଯେ କର୍ମ 
ଦ୍ରାରା ଆବଦ୍ଧ) ଏହି ଭାବରେ ନିମ୍ନ ସତ୍ତାକୁ ଭୋଗ କରିବାକୁ ଚାହେଁ। 
ଏହା ଏଥ୍‌ରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇପାରେ ଓ ନିଜକୁ ସମସ୍ତ କର୍ମରୂ ମୁକ୍ତ ନିଷ୍ପିୟ 
ପୂରୂଷ ବୋଲି ଜାଣିପାରେ। ଏହା ତ୍ରିଗୁଣର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ୁକଵ ଉଠିଯାଇପାରେ ଓ କର୍ମର 
ବନ୍ଧନରୂ ମୁକ୍ତହୋଇ ମଧ୍ଯ କର୍ମ କରିପାରେ, (ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଏହିପରି କର୍ମ କରିଥାଏ 
ବୋଲି ଭଗବାନ କହିଲେ) ଏବଂ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ପୂଜା ଓ ଭକ୍ତି କରି 
ଏବଂ ତାଙ୍କ ସଙ୍ଗରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିକୁ ପୂର୍ଚ୍ଚ ଭାବରେ 
ଉପଭୋଗ କରିପାରେ । 

ଏହାହି ହେଉଛି ଗୀତାର ବିଶ୍ଳେଷଣ। ଏହା କେବଳ ବାହ୍ଯ ସୃଷ୍ଠିକ୍ରମ 
ଭିତରେ ନିଜକୁ ଆବଦ୍ଧ ନ ରଖୁ ଅଚେତନମୟୀ ପରା ପ୍ରକୃତିର ଗୂଢ଼ରହସ୍ଯ 
“ଭତ୍ତମମ୍‌ ରହସ୍ଯମ୍‌” ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରି ବେଦାନ୍ତ, ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗର 
ସମନୂୟ ତଥା ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ ଓ ଭକ୍ତିର ସମନ୍ଵୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛି। କେବଳ 
ବିଶୁଦ୍ଧ ସାଂଖ୍ୟ ଦାରା କର୍ମ ଓ ମୁକ୍ତିକୂୁ ଯୁକ୍ତ କରିବା ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ 
ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମ୍ଭବ କେବଳ ବିଶୁଦ୍ଧ ଅଦ୍ରୈତବାଦକୁ ଧରିଲେ ଯୋଗର 
ଅଙ୍ଗ ହିସାବରେ ସ୍ଥାୟୀ ଭାବରେ କର୍ମ କରି ଚାଲିବା ଓ ପୂର୍ଣ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ 
ପରେ ତଥା ମୁକ୍ତି ଓ ଭଗବତ୍‌ ସାଯୁଜ୍ୟଯ ଲାଭ ପରେ ଭକ୍ତିରେ ଲିପ୍ତ 
ରହିବା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମ୍ଭବ ବା ଅନ୍ତତଃ ପକ୍ଷେ ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ଅବାନ୍ତର। 
ଗୀତାର ସାଂଖ୍ଯ ଜ୍ଞାନ ଏହିସବୁ ବାଧାକୁ ଦୂର କରୁଛି ଓ ଗୀତାର ଯୋଗମାର୍ଗ 
ଏହି ବାଧାସବୁ ଉପରେ ଜୟଲାଭ କରୁଛି। 


୯ 
ସାଂଖ୍ଯକ୍ୟ ଯେଗ ଏବଂ ବେଦାନ୍ତ 


ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଛଂ ଅଧ୍ୟାୟର ସମଗ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା ସାଂଖ୍ଯ ଏବଂ 
ଯୋଗ ଏହି ଦୁଇମାର୍ଗକୁ ଯାହାକୁ କି ସାଧାରଣ ଦୃଷ୍ଠିରେ ପରସ୍ପରଠାରୂ ଭିନ 
ଏବଂ ବିରୋଧୀ ବୋଲି ଧରି ନିଆଯାଇଥାଏ, ସେ ଦୁହିଙ୍କୁ ବୈଦାନ୍ତିକ ସତ୍ଯର 
ବିପୁଳ ଆୟତନ ମଧ୍ୟରେ ସମନିତ କରିବା। ସାଂଖ୍ଯରୂହିଁ ଆରମ୍ଭ କରାଯାଇଛି 
ଓ ତାହାକୁ ମଧ୍ୟ ଭିଭିରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି ନିଆଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ଆରମ୍ଭରୂହିଁ 
କ୍ରମଶଃ ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ଦୃଢ଼ତା ସହ ଏହା ମଧ୍ୟରେ ଯୋଗର ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ 
ପଦ୍ଧତିକୁ ପ୍ରବେଶ କରାଯାଇଛି ଓ ଏହାକୁ ଯୋଗର ଭାବ ଦେଇ ଏକ 
ନୂତନ ଛାଞ୍ଚରେ ଢଳାଯାଇଛି। ସେ ସମୟର ଲୋକମାନଙ୍କର ଧର୍ମବୁଦ୍ଧି ସାଂଖ୍ୟ 
ଓ ଯୋଗ ଭିତରେ ଯେଉଁ ବାସ୍ତବ ପ୍ରଭେଦ ଦେଖୁଥ୍‌ଲା ତା”ହେଉଛି ପ୍ରଥମତଃ 
ସାଂଖ୍ୟର ସାଧନ ଚାଲେ ଜ୍ଞାନ ତଥା ବୃଦ୍ଧିଯୋଗ ଦ୍ବାରା କିନ୍ତୁ ଯୋଗର 
ସାଧନ ଚାଲେ କର୍ମ ତଥା ସକ୍ରିୟ ଚେତନାର ରୂପାନ୍ତର ଦ୍ବାରା; ଦ୍ବିତୀୟ 
ପ୍ରଭେଦଟି ଏହି ପ୍ରଥମ ପ୍ରଭେଦରୁହି ନିଷ୍ପନ୍ନ, ଏହା ହେଉଛି ସାଂଖ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ନିଷ୍କ୍ରିୟତା ଏବଂ ସନ୍ନ୍ୟାସ ପଥରେ ନେଇଯାଏ କିନ୍ତୁ ଯୋଗ ଯାହା ଉପରେ 
ଜୋରଦିଏ ତାହା ହେଉଛି କାମନାର ଆନ୍ତରିକ ତ୍ୟାଗ, କର୍ମକୁ ରୂପଦେଉଥ୍‌ବା 
ଆନ୍ତର ତତ୍ତ୍ଵର ପବିତ୍ରୀକରଣ ଓ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଦିଗରେ ତଥା 
ଦିବ୍ୟ ଜୀବନ ଏବଂ ମୁକ୍ତିର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ପରିଚାଳନ। ତଥାପି ମଧ୍ଯ 
ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ ଉଭୟର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଉଛି ଏକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମ ଏବଂ 
ଏହି ପାର୍ଥିବ ଜୀବନର ଉର୍ଧ୍ଵିକୁ ଉଠିଯିବା ଓ ପରମଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ମାନବ ଆତ୍ମାର 
ମିଳନ କରାଇବା। ସାଂଖ୍ଯ ଓ ଯୋଗ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ପ୍ରଭେଦହିଁ ଗୀତାରେ 
କୁହାଯାଇଛି। 


ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଏହି ଦୁଇ ପଦ୍ଧତି ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ସମନ୍ରୟ 
ଯେ ସମ୍ଭବପର ଏହା ବୁଝିବା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଯେଭଳି କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ହୋଇଥ୍ଲା, 
ତହିଁରୁ ସୂଚିତ ଙଭ୍ୂଏ ଯେ ସେସମୟର ଲୋକମାନଙ୍କ ସାଧାରଣ ଧାରଣାରେ 
ଏହି ଦୂଇପଦ୍ଧତି ଭିତରେ କେତେ ବିରାଟ ପାର୍ଥିକ୍ଯ ରହିଥ୍‌ଲା। ଗୁରୂ କର୍ମ 
ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିଯୋଗର ମିଳନ ଘଟାଇ ନିଜର କଥନ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି, ସେ 
କହିଛନ୍ତି ଖାଲି କର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ବୁଦିଯୋଗ ବହ୍ର ଅଧ୍‌କ ଭାବରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ। 


୯୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ଦ୍ବାରା, ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ମନୂଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ନିଜ ଅସଂସ୍କୃତ 
ପ୍ରାକୃତ ମନବୂୁଦ୍ଧି ଏବଂ ତା'ର କାମନାର ଉର୍ଢ୍ବଵକୁ ଯାଇ ସର୍ବକାମନାରହିତ 
ବ୍ରାହ୍ଲୀସ୍ଥିତିର ପବିତ୍ରତା ଏବଂ ସମତା ଲାଭକରେ ସେତେବେଳେ କର୍ମ ଗ୍ରହଣୀୟ 
ହୋଇପାରେ। କର୍ମ ମୁକ୍ତିର ଉପାୟ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ କର୍ମ ଜ୍ଞାନ 
ଦ୍ବାରା ଏହିପରି ଭାବରେ ବିଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ। ସେ ସମୟର ପ୍ରଚଳିତ ସଂସ୍କତି 
ଏବଂ ବିଚାର ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ରହିଥ୍‌ଲା, ପୁଣି ଗୁରୁ ଯେତେବେଳେ 
ଏହି ବୈଦାନ୍ତରିକ ସାଂଖ୍ୟସସୁଲଭ ବିଷୟସବୁ ଉପରେ ଜୋର ଦେଇଥ୍‌ଲେ, 
ଯଥା: ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ବିଜୟ ହାସଲ, ମନରୁ ଅପସରି ଯାଇ ଆତ୍ମା 
ମଧ୍ୟରେ ନିବାସ, ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତିକୁ ଆରୋହଣ, ନିଜର ନିମ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସକୂ ନିର୍ବାଣର 
ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ଲୟ ଆଦି - ଏ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଯୋଗର ୧ନିଜସ୍ଵ 
ମୁଖ୍ୟ ବିଚାରସବୁକୁ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ ବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୌଣ ଭାବରେ କୁହାଯାଇଛି, - 
ସେତେବେଳେ ଏସବୁ ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନ କିଂକର୍ତବ୍ୟବିମୂଢ଼଼ ହୋଇ ପଚାରିଥ୍‌ଲେ, 
“ଆପଣଙ୍କ ମତରେ ଯଦି କର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ବୁଦ୍ଦିଯୋଗ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତାଂହେଲେ 
ଏହି ଭୟଙ୍କର କର୍ମ ସାଧନରେ ମୋତେ କାହିକି ନିଯୁକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ? ଆପଣଙ୍କର 
ଏହି ମିଶ୍ରିତ ବାକ୍ୟରେ ମୋ ବୁଦ୍ଧିକୁ ମୋହିତ କରିଦେଉଛନ୍ତି, ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ 
ଗୋଟିଏ କଥା କୁହନ୍ତୁ ଯାହା ମୋ ଆତ୍ମାର ଶ୍ରେୟସ୍କର ପଥ ଦର୍ଶାଇ ଦେବ ।'” 
ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସାଂଖ୍ଯ ହେଲା ଜ୍ଞାନ ଏବଂ 
ସନ୍ନ୍ଯାସର ମାର୍ଗ ଏବଂ ଯୋଗ ହେଲା କର୍ମର ମାର୍ଗ, ପରନ୍ତୁ ଯୋଗ ବିନା, 
ଯଜ୍ଞାର୍ଥ ନିଷ୍ଠାମ କର୍ମ ବିନା ଓ ଆତ୍ମା ନୁହେଁ ପ୍ରକୃତିହି ସକଳ କର୍ମର କର୍ତ୍ତୀ - 
ଏ ଚିନ୍ତା ବିନା ପ୍ରକୃତ ସନ୍ନ୍ଯାସ ଅସମ୍ଭବ କିନ୍ତୁ ଏହା କହିବା ପରେ 
ପରେ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞହି ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯଜ୍ଞ ସକଳ 
କର୍ମର ପରିସମାପ୍ତି ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯରେ, ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିରେ ସକଳ କର୍ମ ଦଗ୍‌ଧ ହୋଇଯାଏ, 
ତେଣୁ ଯେ ନିଜ ଆତ୍ମାକୁ ଉପଲନ୍ଧି କରେ, ଯୋଗ ଦ୍ରାରା ଯେ ସକଳ 
କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରେ ତା” ପାଇଁ କର୍ମବନ୍ଧନ ରହେ ନାହି। ଅର୍ଜ୍ଜନ ପୁଣି 
ବିଷମ ସମସ୍ଯାର ସମ୍ମମଖୀନ ହେଲେ, କାରଣ ଏଠାରେ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ କଥା 
କ୍ରହାଯାଉଛି ଯାହାକି ଯୋଗର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ, କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ ବିଷୟ କୁହାଯାଉଛି ଯାହାକି 
ସାଂଖ୍ଯର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପୂଣି ଏହି ଦୁଇ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଏପରି ଭାବରେ ଏକତ୍ର ପାଖପାଖ 
କରି ରଖାଯାଇଛି, ମନେ ହେଉଛି ଯେପରିକି ଦୁଇଟିଯାକ ଏକ କ୍ରିୟାରହିଁ 
ଅଂଶ, ଅଥଚ ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରେ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ କୌଣସି ସମନ୍ରୟ ସ୍ଥାପିତ 
କରାଯାଲ ନାହିଁ। କାରଣ ଭଗବାନ ପୂର୍ବରୁ ଯେପ୍ରକାର ସମନ୍ରୟ ବିଷୟରେ 
କହିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାହ୍ୟ ଅକର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ବି କର୍ମ ଚାଲୁଥ୍‌ବାର ଦେଖ୍‌ବା 
ଏବଂ ଆପାତ ବାହ୍ୟ କର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ଅକର୍ମ ଦେଖ୍‌ବା ¬ ଯେହେତୁ ପୁରୂଷ 
ଆଉ କର୍ମର କର୍ତା ନୁହେଁ ତାଂର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଯଜ୍ଞର ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ସମପିତ -- 


ସାଂଖ୍ୟ, ଯୋଗ ଏବଂ ବେଦାନ୍ତ ୯୯ 


ଏହି ସମନ୍ୟ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବ୍ୟବହାରିକ ବୁଦ୍ଧି ପାଇଁ ଏତେ ସଂକ୍ଷିପ୍ରକ ଏତେ 
ସୂକ୍ଷ୍ମ ଓ ଏପରି ପ୍ରହେଳିକାମୟ ଭାଷାରେ କୁହାଯାଇଥ୍‌ଲା ଯେ ଅର୍ଜୁନ ତା'ର 
ମର୍ମ ବୁଝିପାରି ନ ଥୁଲେ କି ତା'ର ଯଥାର୍ଥ ଭାବ ଓ ସତ୍ଯ ଭିତରକୁ 
ପ୍ରବେଶ କରିପାରି ନ ଥୁଲେ। ତେଣୁ ସେ ପୁଣି ଜିଜ୍ଞାସା କରିଥ୍‌ଲେ, “ହେ 
କୃଷ୍ଟ, ଆପଣ ମୋତେ କର୍ମସନ୍୍ୟାସ ବୁଝାଉଛନ୍ତି ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି ଯୋଗକର, 
ତେଣୁ ଏହି ଦୁଇ ମାର୍ଗ ମଧ୍ୟରୁ କିଏ ଉତ୍ତମ ତାହା ମୋତେ ସ୍ବଷ୍ଠ ଓ 
ନିଷ୍ପର୍ରମୂଳକ ଭାବରେ କହି ଦିଅନ୍ତୁ ।'” 

ଏହାର ଉତ୍ତର ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ କାରଣ ଏହା ଯୋଗ ଏବଂ ସାଂଖ୍ୟର 
ପ୍ରଭେଦ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ବୁଝାଇ ଦେଇଛି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସମନ୍ରୟର 
ଏକ ସୂଚନା ଦେଇଛି, ଯଦିଓ ସେହି ସମନ୍ରୟର ଧାରାକୁ ଏଠାରେ ପୂର୍ଣ 
ଭାବରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇ ନାହିଁ। “ସନ୍ନ୍ୟାସ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗ ଉଭଯେହିଁ 
ଜୀବକୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଦୁହିଁଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମଯୋଗହି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ। ସେ ହି ନିତ୍ଯ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ (ଏପରିକି ସେ କର୍ମ କରୂଥ୍‌ବା ସମୟରେ 
ମଧ୍ୟ) ଯେ ଦ୍ବେଷ କରେ ନାହିଁ ବା ଆକାଙ୍କ୍ଷା କରେ ନାହିଁ କାରଣ 
ନିର୍ଦ୍ୁଦ୍ଧଇ ହୋଇ ସେ ଅନାୟାସରେ ଓ ଆନନ୍ଦରେ ସକଳ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ। 
ଜ୍ଞାନୀ ନୁହେଁ ଅପରିପକ୍ସ ବାଳକହି ସାଂଖ୍ୟ ଏବଂ ଯୋଗକୁ ଗୋଟିକଠାରୁ 
ଅନ୍ଯଟିକୁ ପୃଥକ୍‌ ବୋଲି କହିବ। ଯଦି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ନିଷ୍ଠା ସହକାରେ 
ଗୋଟିକୁ ପାଳନ କରେ, ତେବେ ସେ ଉଭୟର ଫଳପାଏ, କାରଣ ପରସ୍ପର 
ପରିପୂର୍୍୍ଚତା ମଧ୍ୟରେ ଉଭୟେ ଉଭୟଙ୍କୁ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି। ““ସାଂଖ୍ୟ ଦ୍ବାରା 
ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥା ଲାଭ କରିହେବ, ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ୟ ସେହି ଅଚସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିହେବ। ସାଂଖ୍ୟ ଏବଂ ଯୋଗକୁ ଯେ ଏକ ବୋଲି ଦେଖେ, ସେହି 
ଠିକ୍‌ ଦେଖ୍‌ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଯୋଗ ବିନା ସନ୍ନ୍ୟାସ ଲାଭ କଠିନ, ଯେଉଁ ମୁନି 
ଯୋଗ କରନ୍ତି ସେ ଶୀଘ୍ର ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ପାଆନ୍ତି ତାଙ୍କ ଆତ୍ମା ସାରା ସୃଷ୍ଟିର 
ଆତ୍ମା ହୋଇଯାଏ, “ ସର୍ବଭୁତାମ୍ଭୂତାତ୍ମା' ଏବଂ ସେ କର୍ମ କଲେ ମଧ୍ଯ କର୍ମରେ 
ଲିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି୮ଂ ସେ ଜାଣନ୍ତି କର୍ମର କର୍ତା ସେ ନୂହନ୍ତି ପ୍ରକୃତିହିଁ 
କର୍ମର କର୍ତା ଏବଂ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ସେ ମୁକ୍ତ, ସେ କର୍ମ ପରିତ୍ଯାଗ 
କରିଛନ୍ତି, ସେ କୌଣସି କର୍ମ କରୁ ନାହାନ୍ତି ଯଦିଓ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା କର୍ମ 
କରାଯାଉଛି। ସେ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି ଆତ୍ମା, “ବ୍ରହ୍ମଭୁତଂ” ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟିକୁ 
ସେ ଏକ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସତ୍ତାର ବ୍ଯକ୍ତରୁପ “ଭୂତାନିଂ ଭାବେ ଦେଖନ୍ତି ଏବଂ 
ସେ ନିଜେ ସେହି ସକଳ ବ୍ଯକ୍ତରୂପ ମଧ୍ୟରୁ ଏକ ରୂପ ମାତ୍ର, ସେମାନଙ୍କର 
ସମସ୍ତ କର୍ମ କେବଳ ବିଶ୍ଵ-ପ୍ରକୃତିର ବିକାଶ ମାତ୍ର ଯାହା ସେମାନଙ୍କ ବ୍ଯୟଷ୍ଟିଗତ 
ସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ୟଦେଇ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ କରି ଚାଲିଛି ଏବଂ ତାଙ୍କର ନିଜ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
କର୍ମ ମଧ୍ଯ ସେହି ବିଶ୍ଵକ୍ରିୟାର ଏକ ଅଂଶମାତ୍ର। ଏହା ଗୀତାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 


୧୦୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଶିକ୍ଷା ନୁହେଁ କାରଣ ଅଦ୍ଯାବଧ୍‌ କେବଳ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଆତ୍ମା ବା ପୁରୂଷ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ ଏବଂ ତାଙ୍କର ସେହି ପ୍ରକୃତିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି 
ଯେ ବିଶ୍ଵବ-ସର୍ଜନାର କାରଣ, କିନ୍ତୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଶ୍ଵର କିଂବା ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ପରିଷ୍ଠାର ଭାବରେ କିଛି କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେବଳ 
ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମର ସମନ୍ୟ କରାଯାଇଛି କିନ୍ତୁ ସାଙ୍କେତିକ ଭାବେ କୂହାଗଲେ 
ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତିର ପରମତତ୍ତ୍‌ ବିସ୍ତୃତରାବେ ବଣ୍ଠରିତ ହୋଇ ନାହିଁ, ଯାହାକି ପରେ 
ଖୁବ୍‌ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କରିଛି, ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେବଳ ଅକର୍ତ୍ା ପୁରୂଷ 
ଏବଂ ଅପରା ପ୍ରକୃତିଙ୍କ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତ୍ରିବିଧ ପୁରୂଷ କିଂବା ଦ୍ରିବିଧ 
ପ୍ରକୃତିଙ୍କ ବିଷୟରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଧାରଣା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ 
ଯେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ କିଛି କୁହାଯାଇଛି କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମା ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ସହ 
ତାଙ୍କର ସଂପର୍କ ବିଷୟରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ କିଛି କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। ଏହିସବୁ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୁରୂତ୍ଵପୂଣ୍ତ ସତ୍ଯର ସ୍ପଷ୍ଟ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ବା ନିଷ୍ପଭିମୂଳକ ପ୍ରବେଶ ବିନା 
ଯେତିକି ସମନ୍ୟ ସମ୍ଭବପର ପ୍ରଥମ ଛ” ଅଧ୍ୟାୟରେ ସେତିକିଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସମନୂୟ ସାଧୁତ ହୋଇଛି। ପୁଣି ଯେତେବେଳେ ଏହି ସତ୍ଯଗୁଡ଼ିକ ବିଦୁତ 
ହେବ ସେତେବେଳେ ଏହି ପୂର୍ବସାଧ୍ତ ସମନ୍ୟକୁ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଅଧୁକ ବିସ୍ତୃତ 
ଓ ସଂଶୋଧ୍‌ୁତ କରାଯିବ, ଯଦିଓ ତାହାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଉଚ୍ଛେଦ କରାଯିବାର 
କୌଣସି ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଠ କହିଲେ ଯେ ପୁରୂଷର ନିଷ୍ଠା ଦୁଇପ୍ରକାର ଯାହାଦ୍ବାରା ତାକୁ 
ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି ମିଳେ, ““ସାଂଖ୍ୟର ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଏବଂ ଯୋଗୀମାନଙ୍କର 
କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରାଂଅ। ଏଠାରେ ସାଂଖ୍ଯ ସହିତ ଜ୍ଞାନଯୋଗକୁ ଓ ଯୋଗ 
ସହିତ କର୍ମଯୋଗକୁ ଯେପରି ଏକ କରି ଦେଖାଯାଇଛି ତାହା ଲକ୍ଷ୍ଯକରିବା 
କଥା। କାରଣ ଏହାଦ୍ବାରା ଜଣାଯାଏ ଯେ ଆଜି ଯେଉଁ ବିଚାରଧାରା ପ୍ରଚଳିତ 
ତାହା ସେତେବେଳର ପଦ୍ଧତିଠାରୂ ସର୍ବଥା ଭିନ୍ନ ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି, 
ଗୀତା-ରଚନା ପରେ ଭାରତୀୟ ବୈଦାନ୍ତିକ ବିଚାରଧାରାରେ ଏପରି ଏକ 
ମହାନ ବିକାଶ ହୋଇଥୁଲା ଯାହା ଫଳରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବୈଦିକ ଦର୍ଶନଗୁଡ଼ିକୁ 
ଆଉ ମୋକ୍ଷଲାଭର ବ୍ଯବହାରିକ ସାଧନମାର୍ଗ ରୂପେ ହିସାବକୁ ଅଣାଗଲା 
ନାହିଁ। ଗୀତାର ବାଣୀକୂ ଯଥାର୍ଥ ବୋଲି ମାନିଲେ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ଯେ ସେକାଳରେ ଯେଉଁମାନେ ଜ୍ଞାନର ପଥ ଅନୁସରଣ କରୁଥ୍‌ଲେ, 
ସେମାନେ ସାଧାରଣତଃ ସାଂଖ୍ୟ ମାର୍ଗକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥ୍‌ଲେ ୫। ପରେ 


# ପୁରାଣ ଓ ତନ୍ତ୍ରସବୁ ସାଂଖ୍ୟର ବିଚାରରେ ପରିପୂର୍ଣ, ଯଦିଓ ବୈଦାନ୍ତିକ ବିଚାରର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ମଧ୍ଯ 
ରହିଛି ଓ ଅନ୍ୟ ବିଚାର ସବୁ ମିଶ୍ରିତ ହୋଇଛି। 


ସାଂଖ୍ୟ, ଯୋଗ ଏବଂ ବେଦାନ୍ତ ୧୦୧ 


ଯେତେବେଳେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ହେଲା ସେତେବେଳେ ସାଂଖ୍ୟର ଞଜ୍ଞାନମାର୍ଗ 
ହ୍ରଏତ ବୌଦ୍ଧ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦାରା ଆଚ୍ଛନ୍ନ ହୋଇଗଲା। ସାଂଖ୍ୟପରି ଅନୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଏବଂ ଅଦ୍ଧୈତବିରୋଧୀ ବୌଦ୍ଧମତରେ ମଧ୍ୟ ବିଶ୍ବଶକ୍ତିର କାର୍ଯ୍ୟର ଅନିତ୍ଯତା 
ପରେ ପ୍ରଧାନ ଜୋର ଦିଆଯାଇଛି। ବୌଦ୍ଧ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବିଶ୍ଵଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରକୃତି ନ 
କହି କହେ କର୍ମ, କାରଣ ବୌଦ୍ଧମାନେ ଦେଦାନ୍ତପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମକୂ ସ୍ବୀକାର 
କରୁ ନ ଥୁଲେ ବା ସାଂଖ୍ଯର ଅକର୍ତାପୁରୂଷଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରୁ ନ 
ଥ୍‌ଲେ, ତେଣୁ ବିବେକ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଏହି ଅନିତ୍ୟତାର ଉପଲବ୍ଧିକୁହିଁ ସେମାନେ 
ମୋକ୍ଷ- ସାଧନର ଉପାୟ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଥ୍‌ଲେ । ଯେତେବେଳେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 
ବିରୋଧରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଦେଖାଦେଲା, ସେତେବେଳେ ତାହା ସେହି ପୁରୁଣା 
ସାଂଖ୍ଯଂସଂସ୍କାର ରୂପରେ ଆସି ନ ଥୁଲା, ବରଂ ତାହା ଶଙ୍କରପ୍ରତିପାଦିତ 
ବେଦାନ୍ତର ରୂପ ଧାରଣ କରିଥଲା । ଶଙ୍କର ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ଅନିତ୍ଯତା ସ୍ଥାନରେ 
ସମାନ ଧରଣର ମାୟାବାଦର ସ୍ଥାପନା କଲେ, ବୌଦଙ୍କର ଅସତ୍‌, ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ନିର୍ବାଣ ଏବଂ ଅଭାବାତ୍ମକ “କେବଳ” ସ୍ଥାନରେ ସେ ତଦ୍‌ବିରୂଦ୍ଧ ଅଥଚ ତଢ୍ରାତୀୟ 
ଅବର୍ଣ୍ଚନୀୟ ସତ୍‌, ବ୍ରହ୍ମ ଏବଂ ସେହି ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଭାବାତ୍ମକ “କେବଳଂକୁ 
ସ୍ଥାପନା କଲେ, ଯାହା ମଧ୍ଯରେ ଆଉ କୌଣସି ନାମରୂପ ଏବଂ କର୍ମ 
ରହେ ନାହି କାରଣ ସେଥ୍‌ରେ ଏହିସବୁ ନାମରୁପ କେବେ ବି ନ ଥ୍ଲା, 
ତାଙ୍କ ମତରେ ଏହା ଥୁଲା ମନର ଭ୍ରମ ମାତ୍ର। ଆଜି ଯେତେବେଳେ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଏ ସେତେବେଳେ ସାଧାରଣତଃ ଆମ ମନରେ ଆସେ 
ଶଙ୍କରଙ୍କ ପଦ୍ଧତି, ଯାହା କି ଏହି ଧାରଣା ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଯେ ଜୀବନ 
ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ କାରଣ ତାହା ମାୟା, ତାହା ଭ୍ରମ। କିନ୍ତୁ ଗୀତା 
ସମୟରେ '”ମାୟାଂ”କୁ ବେଦାନ୍ତ-ଦର୍ଶନର ସବୁଠାରୁ ମହତ୍ତମ ଶବ୍ଦରେ ପରିଣତ 
କରାଯାଇ ନ ଥୁଲା ଏବଂ ଏହି ଶବ୍ଦର ସ୍ବାଷ୍ଠତଃ ସେହି ଅର୍ଥ କରାଯାଇ 
ନ ଥୁଲା ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଶଙ୍କର ଏତେ ପରିଷ୍କାର ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଭାଷାରେ ଏହାର 
ଯେଉଁ ଅର୍ଥ ଦେଇଛନ୍ତି। କାରଣ ଗୀତାରେ ମାୟାର ଚର୍ଚ୍ଚା ବହୁତ କମ୍‌ 
ହୋଇଛି, ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତିରହି ଅଧ୍‌କତର ଚର୍ଚ୍ଚା ହୋଇଛି ଏବଂ ଯେଉଁଠାରେ 
ମାୟା ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି, ତାହା କେବଳ ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥରେ ଏବଂ 
ଏହା ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତିର ନିମ୍ନତର ଅବସ୍ଥାକୁ ସୂଚିତ କରି। ତିଗୁଣାମ୍ମିକା ଅପରା 
ପ୍ରକୃତିକୁହିଁ କୁହାଯାଇଛି ମାୟା 'ତ୍ରୈଗୁଣ୍ୟମୟୀ ମାୟା? । ଗୀତା ଶିକ୍ଷାରେ ଭୁମାତ୍ମକ 
ମାୟାକୁ ନୁହେଁ ପ୍ରକୃତିହିଁ ସୃଷ୍ଟିରେ କାରଣ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି। 

ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଯେତେ ଯାହା ସୃକ୍ଷ୍ଟ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ରହୁନା କାହିଁକି, 
ତଥାପି ଗୀତାରେ ସାଂଖ୍ୟ ଏବଂ ଯୋଗର ଯେଉଁ ବ୍ଯବହାରିକ ପ୍ରଭେଦ 
ଦିଆଯାଇଛି, ତାହା ବର୍ଭମାନ ଯୁଗରେ ବେଦାନ୍ତର ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ 


୧୦୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଭିତରେ ରହିଥ୍‌ବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ସଙ୍ଗେ ସମାନ ଏବଂ ଏ ଦୁଇଟିର ବାସ୍ତବ 
ଫଳାଫଳ ଭିତରେ ଯେଉଁ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ଅନୂରୂପ। ସାଂଖ୍ଯରେ 
ବେଦାନ୍ତର ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ ପରି ବୂଦିରୂ ଆରମ୍ଭ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ବିଚାର ଦ୍ବାରା 
ଏହା ବିବେକରେ ଉପନୀତ ହୋଇ ପୁରୂଷର ସତ୍ଯସ୍ବଭାବକୁ ଦେଖ୍‌ପାରିଛି 
ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ଯ ଦେଖ୍‌ପାରିଛି ଯେ ଆସକ୍ତ ଏବଂ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତି 
ନିଜକର୍ମକୁ ପୁରୂଷଙ୍କ ଉପରେ ଆରୋପ କରେ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ବୈଦାନ୍ତିକ 
ପଦ୍ଧତି ମଧ୍ୟ ଏହି ପ୍ରକାର ସାଧନ ଦ୍ବାରା ଆତ୍ମାର ସତ୍ଯସ୍ଵଭାବ ସଂପର୍କରେ 
ଯଥାର୍ଥ ବିବେକ ଲାଭ କରିପାରିଛି ଏବଂ କହିଛି ଯେ ଆତ୍ମା ଉପରେ ଜଗତ୍‌ 
ଦୂଶ୍ଯର ଏହି ଯେଉଁ ଆଭାସ ପଢୁଛି ତାହା ମନର ଭ୍ରମଯୋଗୁଁ ଏବଂ ଏହାହିଁ 
ଅହଂଭାବାତ୍ମକ ତାଦାତ୍ମ୍ଯ ଏବଂ ଆସକ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ। ବୈଦାନ୍ତିକ ପଦ୍ଧତି 
ଅନୁସାରେ ଆତ୍ମା ଯେତେବେଳେ ତାଂର ନିତ୍ଯ ସନାତନ ଅଦ୍ରୈତ ବ୍ହ୍ମସ୍ଵରୂପକୁ 
ଫେରି ଆସେ, ସେତେବେଳେ ତାହା ପାଇଁ ମାୟା ଲୋପ ପାଏ ଏବଂ 
ବିଶ୍ବକ୍ରିୟା ତିରୋହିତ ହୋଇଯାଏ, ସାଂଖ୍ୟ- ପ୍ରଣାଳୀ ଅନୁଯାୟୀ ଜୀବ ଯେତେବେଳେ 
ନିଜର ନିତ୍ଯସନାତନ ନିଷ୍ରିୟ ପୂରୂଷ ଅବସ୍ଥାକୁ ଆସେ ସେତେବେଳେ ଗୁଣର 
କିୟା ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ବିଶ୍ଵକ୍ରିୟାର ପରିସମାପ୍ତି ଘଟେ । ମାୟାବାଦୀମାନଙ୍କର 
ବ୍ରହ୍ମ ଶାନ୍ତ ଅକ୍ଷର ଏବଂ ନିଷ୍ରରିୟ ସାଂଖ୍ୟର ପୁରୂଷ ମଧ୍ଯ ଏହିପରି, ସେଥ୍‌ପାଇଁ 
ଉଭୟଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ସନ୍ନ୍ୟାସ ହେଉଛି ମୋକ୍ଷଲାଭ ନିମନ୍ତେ 


×” 


ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ସାଧନ ମାର୍ଗ। କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ଯୋଗରେ ବୈଦାନ୍ତିକ କର୍ମଯୋଗ 
ପରି କର୍ମ କେବଳ ଆଧାରକୁ ପ୍ରସ୍ତୃତ କରିବା ପାଇଁ ସାଧନାର ଉପାୟ 
ମାତ୍ର ନୁହେଁ। ବରଂ ମୋକ୍ଷ ଲାଭ ପାଇଁ କର୍ମ ସ୍ବୟଂ ଏକ ଉପାୟ ଓ 
ସାଧନ ହୋଇପାରେ। ଏବଂ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସତ୍ଯକୁ ଗୀତା ଅନବଦମିତ 
ଉତ୍ସାହ ଓ ଶକ୍ତିର ସହିତ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବାକୁ ଚାହିଥୁଲା। ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟବଶତଃ 
ତାହା ବୌଦ୍ଧମତରଂ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ପ୍ଵାବନ ଆଗରେ ଭାରତରେ ଆଧୁପତ୍ୟ ବିସ୍ତାର 
କରିପାରିଲା ନାହିଁ ଏବଂ ପରେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ସଂପ୍ରଦାୟର ମାୟାବାଦ ତଥା 


ସଂସାରତଣଗୀ ତପସ୍ଵୀ ଏବଂ ଭକ୍ତଙ୍କ ତୀବ୍ରତା ଫଳରେ ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ 


# ଏହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଗୀତା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟକୁ ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥ୍ଲା 
ପରି ମନେହୁଏ। ବୌଦ୍ଧଶାସ୍ତ୍ର ଭିତରକୁ ଗୀତାର କେତେକ ଶ୍ଳୋକ ପୂରାପୂରି ଉଠାଇ 
ନିଆଯାଇଛି। ଏଥ୍‌ରୁ ମନେହୁଏ ଯେ ଏହା ଫଳରେହି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଆରମ୍ଭରୁ ଯେପରି 
ଶାନ୍ତ ଓ ସଂବୁଦ୍ଧ ସନ୍ନ୍ୟାସୀମାନଙ୍କର ଏକ ପ୍ରଧାନ ମାର୍ଗ ଥ୍ଲା, ସେଥ୍‌ରୂ ପରିବର୍ଭିତ 
ହୋଇ ଧ୍ୟାନମୂଳକ ଭକ୍ତି ଓ କରୁଣାତ୍ମକ କର୍ମର ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଧର୍ମ ହୋଇ ଉଠିଲା 
ଯାହାକି ଏତେ ଜୋର୍‌ରେ ଏସିଆର ସଂସ୍ତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥ୍ଲା। 


ସାଂଖ୍ୟ, ଯୋଗ ଏବଂ ଦେଦାନ୍ତ ୧୦୩ 


ହେଲା। କେବଳ ବର୍ତ୍ତମାନ ଭାରତବାସୀଙ୍କ ମନରେ ଏହାର ବାସ୍ତବ ଓ 
ହିତକର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି। ସନ୍ଧ୍ଯାସ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ କିନ୍ତ 
ପ୍ରକୃତ ସନ୍୍ଯାସ ହୂଏ ଅନ୍ତରରେ କାମନା ଓ ଅହଂର ବର୍ଜନ ଦ୍ବାରା। ଏହି 
ଆନ୍ତର ତ୍ଯାଗ ବିନା ବାହ୍ଯ ଭୌତିକ ତ୍ଯାଗର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହି, 
ଯଦ୍ଯପି ଏହାକୁ ବାରଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ। ଜ୍ଞାନ ହେଲା ମୁଖ୍ୟ, ମୁକ୍ତି ପାଇଁ 
ଏହାଠାରୁ ବଡ଼ କୌଣସି ଶକ୍ତି ନାହି, କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନର ମଧ୍ୟ ଆବଶ୍ଯକତା 
ରହିଛି, ଜ୍ଞାନ ଏବଂ କର୍ମର ଏକତ୍ସ ଫଳରେ ଆତ୍ମା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ବ୍ରାହ୍ମୀ 
ସ୍ଥିତିରେ ଅବସ୍ଥାନ କରେ, କେବଳ ବିଶ୍ରାମ ଏବଂ ନିଷ୍ପିୟ ଶକ୍ତିର ଅବସ୍ଥାରେ 
ନୁହେଁ ବରଂ କର୍ମର ଭୀଷଣ ଘାତ-ପ୍ରତିଘାତ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ। ଭକ୍ତି ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୁକ୍ତ ଭକ୍ତି ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ଭକ୍ତି, 
ଏବଂ କର୍ମର ସଂଯୋଗ ଫଳରେ ଜୀବକୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପରମପଦ 
ପ୍ରାପ୍ତ ଙହୂଏ ଏବଂ ସେଠାରେ ସେ ସେହି ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବାସ 
କରେ ଯେ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ ସଙ୍ଗରେ ଶାଶ୍ବତ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ଶାଶ୍ବତ 
ବିଶ୍ବକର୍ମ ଉଭୟଙ୍କର ପ୍ରଭୁ -- ଏହାହିଁ ହେଲା ଗୀତାର ସମନ୍ୟ | 

କିନ୍ତୁ ସାଂଖ୍ୟର ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ ଏବଂ ଯୋଗର କର୍ମମାର୍ଗ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ 
ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି ତାହାଛଡ଼ା ସ୍ଵୟଂ ବେଦାନ୍ତରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଧରଣର ଅନ୍ୟଯ 
ଏକ ବିରୋଧ ରହିଛି; ଗୀତାକୁ ଏହା ମଧ୍ୟ ବିଚାରକୁ ନେବାକୁ ପଡ଼ିଥୁଲା, 
ଯେପରିକି ଏହାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତ୍ରୁଟିହୀନ କରି ଆର୍ଯ୍ୟ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସଂସ୍କୃତି ସଂପର୍କରେ 
ନିଜର ବିଶାଳ ନବୀନ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ସହ ମିଳାଇ ଦିଆଯାଇ ପାରିବ। ଏହି 
ବିରୋଧ ରହିଥ୍ଲା ଜ୍ଞାନକାଣ୍ଡ ଏବଂ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଭିତରେ ଏବଂ ସେହି ମୂଳ 
ବିଚାର ଦୁଇଟି ଭିତରେ ଯାହାକି ଏକ ପକ୍ଷରେ ପୂର୍ବ-ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର 
ବେଦଭାବ ଏବଂ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଉତ୍ତର-ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ବ୍ରହ୍ମଭାବକୁ * ରୂପ 
ଦେଇଥ୍‌ଲା। ଏହି ପ୍ରଭେଦ ମଧ୍ୟ ସେହି ଦୁଇ ସଂପ୍ରଦାୟ ମୂଳରେ ଥଲା 
ଯାହା ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ବୈଦିକ ମନ୍ତ୍ର ଓ ବୈଦିକ ଯଜ୍ଞ ଆଦିର ଆଚାର 
ଓ ପରମ୍ପରା ଉପରେ ଜୋର ଦେଉଥ୍‌ଲା ଏବଂ ଅପରଟି ଏହାକୁ ତଳସ୍ତରର 
ଜ୍ଞାନ ବୋଲି କହି ଉପେକ୍ଷା କରୂଥ୍‌ଲା ଏବଂ ଉପନିଷଦରୁ ନିଃସୃତ ଉଚ୍ଚତର 
ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜ୍ଞାନ ଉପରେ ଜୋର ଦେଉଥ୍ଲା। ଦେଦବାଦୀଙ୍କର କର୍ମପ୍ରଧାନ 


# ମୋକ୍ଷ ସଂପର୍କରେ ଜୈମିନୀୟ ସିଜାନ୍ତ ହେଉଛି ଏହା ଯେ ସେହି ଶାଶ୍ବତ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତିହିଁ 
ହେଉଛି ମୁକ୍ତି ଯେଉଁଠି ଜୀବବ୍ରହ୍ମଞ୍ଞାନ ଲାଭକରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ୟଦେହ ଓ ଦିବ୍ୟଭୋଗ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ। ଗୀତା ପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ମୁକ୍ତି ନୂହେଁ। ମୁମୁଷ୍ୁ ଜୀବକୂ ଏହାକୁ ମଧ୍ୟ 
ଅତିକ୍ରମ କରି ବିଶ୍ଵାତୀତ ପଦ ଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ। 


୧୦୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବୁଦ୍ଧି ରଷିମାନଙ୍କର ଆର୍ଯ୍ୟଧର୍ମକୁ ଏହି ଭାବରେ ବୁଝୁଥ୍‌ଲା ଯେ ବୈଦିକ 
ଯାଞ୍ଚ ବିଧ୍‌ପୂର୍ବକ ସଂପନ୍ନ କରିବା ଦ୍ବାରା ତଥା ପବିତ୍ର ବୈଦିକ ମନ୍ତ୍ରର ବିଶୁଦ୍ଧ 
ପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ବାରା ଇହଲୋକରେ ସଂପତ୍ତି, ସନ୍ତାନସନ୍ତତି, ବିଜୟ ତଥା ସର୍ବପ୍ରକାର 
ସୌଭାଗ୍ୟ ଆଦି ମନୂୃଷ୍ୟର କାମ୍ୟବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇ ପାରିବ ଏବଂ ପରଲୋକରେ 
ମଧ୍ୟ ଅମରତ୍ସଵର ଆ ନନ୍ଦ ମିଳିପାରିବ। କିନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମବାଦୀଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ଅନୁସାରେ 
ଏହା କେବଳ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ପ୍ରସ୍ତୁତି ମାତ୍ର, ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରକୃତ 
ପୂରୂଷାର୍ଥ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଚାନ ପ୍ରତି ଉନ୍ମୀଳିତ ହେବାଠାରୁହିଁ ଆରମ୍ଭ ଏବଂ ଏହି ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନହିଁ 
ମନୂଷ୍ୟକୁ ସେହି ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଆନନ୍ଦ ଓ ପ୍ରକୃତ ଅମରତୁ ଦେଇପାରିବ 
ଯାହା ଏହି ଜଗତର କ୍ଷୁଦ୍ର ସୁଖ ଏବଂ ଯେକୌଣସି ନିମ୍ନସ୍ତରର ସ୍ଵର୍ଗଲୋକଠାରୁ 
ଅନେକ ଉଦ୍ଧିରେ। ବେଦର ମୂଳ ଏବଂ ବାସ୍ତବ ଅଭିପ୍ରାୟ ଯାହାବି ହେଉନା 
କାହିକି ତଥାପି ଏହି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଗୀତାର ବହୂ ଆଗରୁ ନିଜକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କରିଥୁଲା, ତେଣୁ ଗୀତାକୁ ଏହାର ମୀମାଂସା କରିବାକୁ ହୋଇଥ୍ଲା। 

କର୍ମ ଏବଂ ଜ୍ଞାନର ସମନ୍ୟ କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ ପ୍ରଥମ ଶବ୍ଦରେହିଁ 
ଖୁବ୍‌ ଜୋର ଦେଇ ଅତ୍ୟନ୍ତ ତୀବ୍ର ଭାଷାରେ ବେଦବାଦର ନିନ୍ଦା ଓ ଭର୍ସନା 
କରିଛନ୍ତି। ସେ କହିଛନ୍ତି, ““ଏପରି ଅଳଙ୍କାରପୂର୍ଣ୍ଚ ବାକ୍ଯ ସେହିମାନେ କହନ୍ତି 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ବିଚାର-ଜ୍ଞାନ ନାହି, ଯେଉଁମାନେ ବେଦବାଦର ଭକ୍ତ 
ଓ ତାହାଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ନାହିଁ ବୋଲି ମତପୋଷଣ କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
କେବଳ କାମନାତ୍ମା, ସ୍ଵର୍ଗାଭିଳାଷୀ ଓ ସେହିମାନେହି ସେହିସବୁ ବାଣୀ କହନ୍ତି 
ଯାହାକି ଜନ୍ମକର୍ମଫଳ ଦାନ କରେ, ବିବିଧ ବିଧ୍‌ସଂକୁଳ କର୍ମ ବିଧାନ କରେ 
ଏବଂ ଭୋଗ ଓ ଏାୀଗଣଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପଥରେ ନେଇଯାଏ। ଗୀତା ସ୍ଵୟଂ ବେଦ 
ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କଲାପରି ପ୍ରତୀତ ହ୍ରଏ; ଯଦିଓ ବେଦ ବର୍ତ୍ତମାନ କାର୍ଯ୍ୟତଃ 
ପରିତ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଛି ତଥାପି ଭାରତୀୟ ଭାବନାରେ ବେଦ ହେଉଛି ଅଲମଘ୍ୟଯ, 
ଅନନୁଭବନୀୟ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପବିତ୍ର ଏବଂ ସମସ୍ତ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଧର୍ମର 
ପ୍ରାମାଣ୍ଯ ଏବଂ ଉତ୍ସ। ““ତ୍ରିଗୁଣାତ୍ବକ କର୍ମ ହେଉଛି ବେଦର ବିଷୟ କିନ୍ତୁ 
ହେ ଅର୍ଜୁନ, ତୂମେ ତ୍ରିଗୁଣମୁକ୍ତ ହୁଅଃ।୨୨ ଗୀତା କହିଛି ବେଦସବୁ ସେହି 
ଲୋକ ପାଇଁ ନିଷ୍ପୟୋଜନ ଯେ ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିଛି। '“ସର୍ବେଷୁ 
ବେଦେଷୁ” ସର୍ବବେଦ କହିଲେ ଏହା ମଧ୍ଯରେ ଉପନିଷଦକୁ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
କରାଯାଇଥ୍‌ବାର ମନେ ହୁଏ, କାରଣ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥ ବୂଝାଉଥ୍‌ବା ଶବ୍ଦ 'ଶ୍ରୁତି” 
କେବଳ ପରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି। ଗୀତା କହିଛି “ଚତୁର୍ଦ୍ଦିଗ ଜଳରେ 
ପ୍ନାବିତ ହୋଇଗଲେ ସେଠାରେ କୂପ ଆଦିର ଯେତିକି ପ୍ରୟୋଜନ ଜ୍ଞାନ 


# ତ୍ରୈଗୁଣ୍ୟବିଷୟା ବେଦା ନିସ୍ତୈଗୁଣ୍ୟୋ ଭବାର୍ଜୂନ ( ୨/୪୫) 


ସାଂଖ୍ୟ, ଯୋଗ ଏବଂ ବେଦାନ୍ତ ୧୦୫ 
ଲାଭ କରିଥ୍ବା ବ୍ରାହ୍ମଣ ଲାଗି ସମସ୍ତ ବେଦର ସେତିକି ପ୍ରୟୋଜନଂ ।”” 
ଖାଲି ଏତିକି ନୂହେ ଶାସ୍ତ୍ରବଚନ ବରଂ ବାଧାସ୍ଵରୂପ ହୁଏ। କାରଣ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ବିଭିନ୍ନ ବାକ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ପରସ୍ପର ଯେଉଁ ବିରୋଧ ରହିଛି, ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅର୍ଥ 
ଏବଂ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଯେଉଁସବୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଭାଷ୍ୟ ରହିଛି ତାହା 
ବୁଦ୍ଧିକୁ ବିଭ୍ରମ କରିଦିଏ। କେବଳ ଭିତରର ଅନ୍ତଜ୍ୟୋତି ସାହାଯ୍ୟରେହିଁ ବୁଦ୍ଧିର 
ନିଶ୍ଚିତତା ଓ ଏକାଗ୍ରତା ଲାଭ କରାଯାଇପାରେ । ଭଗବାନ କହିଲେ, ' ' ଯେତେବେଳେ 
ତୋର ବ୍ଦ୍ଧି ମୋହରୁପ ଗହନ ଦୁର୍ଗ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବ, ସେତେବେଳେ 
ତୂ ଶୁଣିଥ୍‌ବା ବା ଭବିଷ୍ୟତରେ ଶୁଣିବାକୁ ଥୁବା ସକଳ ଶାସ୍ତ୍ର-ବଚନ ପ୍ରତି 
ଉଦାସୀନ ହୋଇଯିବୁ। “ଓତଦାଗନ୍ତାସି ନିର୍ବେଦଂ ଶ୍ରୋତବ୍ଯସ୍ଯ ଶ୍ରୁତସ୍ଯ ଚ'। 
ଯେତେବେଳେ ତୋ ବୁଦି ଯାହା ଶ୍ରୁତି ଦ୍ବାରା ବିହ୍ସମଳ `୍ରୁତି-ବିପ୍ରତିପନ୍ନା।, 
ତାହା ଯେତେବେଳେ ସମାଧ୍‌ ମଧ୍ୟରେ ସ୍ଥିର ନିଶ୍ଚଳ ହେବ ସେତେବେଳେ 
ତୋତେ ଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ।” କିନ୍ତୁ ପରମ୍ପରାଗତ ଧାର୍ମିକ ଭାବନା ଲାଗି 
ଏହା ଏତେ ଅପ୍ରିୟ ଯେ ନିଜ ସୁବିଧାନୂୁସାରେ ଅର୍ଥକୁ ବଦଳାଇବାରେ ପଟୁ 
ମାନବ ବ୍ରଦି ଦ୍ବାରା ଗୀତାର କେତେକ ଶ୍ଳୋକକୁ ଏପାଖ ସେପାଖ କରି 
ଭିନ୍ନ ଅର୍ଥ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ଏସବୁ ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥ 
ସ୍ପଷ୍ଠ ଏବଂ ଆଦିରୁ ଅନ୍ତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁସମ୍ବଦ୍ଧ। ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଏହି 
ଭାବକୁ ଆହୁରି ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି ଓ ଜୋର ଦିଆଯାଇଛି, ଯେଉଁଠି କୁହାଯାଇଛି 
ଜ୍ଞାନର ଜ୍ଞାନ ଶବ୍ଦ ବ୍ମହ୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେଦ ଉପନିଷଦ୍‌ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଇଛି 
“ ଶବ୍ଦବହ୍ଲାତିବର୍ତତେ' । 

ଯାହାହେଉ ବର୍ତମାନ ଦେଖ୍‌ବା ଏହାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ କଂଣ; କାରଣ 
ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ ଗୀତାପରି ସମନ୍ନୟକାରୀ ଓ ଉଦାର ଶାସ୍ତ୍ର ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର 
ଏହି ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଂଶକୁ ବିଚାର କଲାବେଳେ କେବଳଂ ଅସ୍ଵୀକାର ବା ଖଣ୍ଡନ 
କରିବାର . ଭାବ ନେଇ ପାରେ ନା। ଗୀତାକୁ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ମୁକ୍ତି ପ୍ରତିପାଦନ 
କରୁଥୁବା ଯୋଗମାର୍ଗ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ମୁକ୍ତି ପ୍ରତିପାଦନ କରୁଥ୍‌ବା ସାଂଖ୍ୟମାର୍ଗର 
ସମନ୍ୟ ସାଧନ କରି ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମ ଦୁହିଙ୍କୁ ମିଳାଇ ଏକ କରିବାକୁ ହୋଇଛି। 
ତାହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗର ସାର୍ବଜନୀନ ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରଚଳିତ ବେଦାନ୍ତର ସେହି ବ୍ରହ୍ମବାଦ ସହ ସମନୁିତ କରିବାକୁ 
ହୋଇଛି, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କି ଉପନିଷଦର ପୁରୂଷ, ଦେବ, ଭଶ୍ଵର - ଏହି 
ସମସ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵବକୁ ଏକ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମର ସର୍ବଗ୍ରାହୀ ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ଏକ କରି 


# ଯୁବନାର୍ଥ ଉଦପାନେ ସର୍ବତଃ ସଂପ୍ତୋଦକେ | 
ତାବାନ୍‌ ସର୍ବେଷୁ ବେଦେଷୁ ବ୍ରାହ୍ମଣସ୍ୟ ବିଜାନତଃ ॥ 


୧୦୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଦିଆଯାଇଛି। ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଗୀତାକୁ ଯୋଗର ଭଶ୍ଵର, ପରମେଶ୍ବର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ତତ୍ଵୁକୁ ତାହା ଉପରେ ପଡ଼ିଥ୍‌ବା ବ୍ରହ୍ମବାଦର ଆଚ୍ଛାଦନ ମଧ୍ୟରୁ ବାହାର କରି 
ଆଣି ତାଂର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇବାକୁ ହୋଇଛି ଅଥଚ ସେହି ବୈଦାଚ୍ତିକ 
ବ୍ରହ୍ମବାଦକୁ ଅସ୍ଵୀକାର ନ କରି ତାକୁ ତା” ଭିତରେ ସମନିତ କରିବାକୁ 
ହୋଇଛି। ଏହା ସଙ୍ଗରେ ଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଗୀତାର ନିଜର ଦୀପ୍ତିମାନ 
ବିଚାରଧାରା ସବୁ ମଧ୍ଯ ରହିଛି, ଯାହାକି ତା'ର ସମନୁୟ ସାଧନାର ପରାକାଷ୍ଠା; 
ତା'ହେଲା ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ତତ୍ଵ ଓ ପୁରୂଷ ତ୍ରିବିଧ ହେବାର ତତ୍ଵ। ଯଦିଓ 
ଏହା ଉପନିଷଦରେ ବୀଜ ରୂପରେ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ତା'ର କୌଣସି ସ୍ପଷ୍ଠ, 
ସୁନିଶ୍ଚିତ ନିରବ୍ବିବାଦ ପ୍ରମାଣ ଉପନିଷଦର ମନ୍ତମାଳା ମଧ୍ୟରେ ଅନାୟାସରେ 
ମିଳେ ନାହିଁ। ବରଂ ଗୀତାର ଏହି ତତ୍ତ୍‌ ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଶ୍ରୁତିର ସେହି 
ମନ୍ତ୍ରର ବିରୂଦ୍ଧାଚରଣ କରୁଛି ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହରଏ, ଯେଉଁଠି କେବଳ ଦ୍ରିବିଧ 
ପୂରୂଷର ବଣ୍ତ୍ରନା ଦିଆଯାଇଛି। ଆହ୍ରରି ମଧ୍ୟ ଗୀତାକୁ କର୍ମ ଏବଂ ଜ୍ଞାନର 
ସମନୁୟ କରିବାବେଳେ ଯୋଗ ଓ ସାଂଖ୍ୟର ବିରୋଧକୁ ନୁହେଁ, ସ୍ଵୟଂ ବେଦାନ୍ତ 
ଭିତରେ ଥ୍‌ବା କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନର ବିରୋଧକୁ ମଧ୍ୟ ହିସାବକୁ ନେବାକୁ ହୋଇଛି, 
କାରଣ ବେଦାନ୍ତରେ ଏହି କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନ ଦୁଇ ଶବ୍ଦର ସଂଯୋଜନା ଓ 
ଅର୍ଥ ତଥା ଉଭୟଙ୍କ ଭିତରେ ଥ୍‌ବା ବିରୋଧ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗର ବିରୋଧଠାରୁ 
ଭିନ୍ର। ତେଣୁ ସାଧାରଣ ଭାବରେ ଜଣେ କହିପାରେ ଯେ ବେଦ ଏବଂ 
ଉପନିଷଦ୍‌କୁ ଭିଭିରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରୂଥ୍‌ବା ଏହିସବୁ ନାନାବିଧ ଦାର୍ଶନିକ ସଂପ୍ରଦାୟ 
ମଧ୍ଯରେ ଯେତେବେଳେ ଏତେ ବିରୋଧ, ସେତେବେଳେ ଗୀତା ଯଦି କହେ, 
ଶ୍ରୁତି ଦ୍ବାରା ଏ ଦିଗ ସେ ଦିଗ ବିଭିନ୍ନ ଦିଗରେ ଚାଳିତ ହୋଇ ବୁଦ୍ଧିର 
ବିଭ୍ରମ ହେଉଛି, ସେଥ୍‌ରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେବାର କିଛି ନାହିଁ। ଆଜି ମଧ୍ୟ 
ଭାରତୀୟ ଦାର୍ଶନିକ ଏବଂ ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରାଚୀନ ବଚନମାନଙ୍କର 
ଅର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କେତେ ବଡ଼ ବଡ଼ ଶାସ୍ତ୍ରାର୍ଥ ଏବଂ ବିବାଦ ଲାଗି ନ ଯାଉଛି 
ଏବଂ ସେମାନେ କେତେ ପ୍ରକାର ବିଭିନ୍ନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ନ ହେଉଛନ୍ତି ? 
ଏଥ୍‌ରେ ବୁଛି ବିରକ୍ତ ଏବଂ ଉଦାସୀନ ହୋଇ “ଗନ୍ତାସି ନିର୍ବେଦଂଂଂ, କୌଣସି 
ନୂତନ ବା ପୁରାତନ ଶାସ୍ତ୍ର-ବଚନ 'ଶ୍ରୋତବ୍ଯସ୍ଯ ଶ୍ରୁତସ୍ଯ ଚ” ଶୁଣିବାକୁ 
ନାସ୍ତିବାଣୀ ଶୁଣାଇ ନିଜେ ଗୂଢ଼ତର ଆନ୍ତର ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି ସାହାଯ୍ୟରେ 
ସତ୍ୟର ଅନ୍ନେଷଣ ଲାଗି ନିଜ ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ନିଶ୍ଚିତ ଅଧୁକ 
ସଙ୍ଗତ। 

ପ୍ରଥମ ଛ'ଟି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଗୀତା କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନର ସମନୂୟ ଏବଂ 
ସାଂଖ୍ୟ, ଯୋଗ ଓ ବେଦାନ୍ତର ସମନୁୂୟର ଏକ ବିଶାଳ ଭିଭି ସ୍ଥାପନ 
କରିଛି। କିନ୍ତୁ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଗୀତା ଦେଖୁଛି ବେଦାନ୍ତ ଭାଷାରେ କର୍ମ ଶବ୍ଦର 


ସାଂଖ୍ୟ, ଯୋଗ ଏବଂ ବେଦାନ୍ତ ୧୦୭ 


ଏକ ନିଜସ୍ଵ ଅର୍ଥ ରହିଛି, ସେଠାରେ କର୍ମର ଅର୍ଥ ବୈଦିକ ଯଜ୍ଞ ଓ ଆଚାର 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ଅଥବା ସେହି କର୍ମ ସଙ୍ଗରେ ଗ୍ବହ୍ଯ ସୂତ୍ର ଅନୁସାରେ ସଂସାର 
ଧର୍ମ ପାଳନ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କି ଏହିସବ୍ର ଆଚାର- ଅନୁଷ୍ଠାନକୂହି ତାହାର ସବୁଠୁ 
ଗୁରୂତ୍ସପପୂର୍ଚଚ ଅଂଶ ଏବଂ ଧର୍ମଜୀବନର ପ୍ରାଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି। 
କର୍ମ କହିଲେ ବୈଦାନ୍ତିକମାନେ ଏହିସବୁ ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନକୁକ ଏହିସବୁ ଯାଗଯଜ୍ଞକୁହିଁ 
ବ୍ରୁଝନ୍ତି ଯାହା ଂବିଧୁଂ/ ସହକାରେ କରାଯାଏ ଏବଂ ଯାହାର କ୍ରିୟା କଠୋର 
ଜଟିଳ ନିୟମରେ ବନ୍ଧା ““କ୍ରିୟାବିଶେଷବହୂଲାମ୍‌7।। କିନ୍ତୁ ଯୋଗରେ କର୍ମର 
ଅର୍ଥ ଏହା ଅପେକ୍ଷା ଅନେକ ବେଶୀ ବ୍ଯାପକ ଏବଂ ଏହି ବ୍ଯାପକତର 
ଅର୍ଥ ଉପରେହି ଗୀତା ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି। ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ କର୍ମ କହିଲେ ଆମକୁ 
ଏହି ଶବ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ “ସର୍ବକର୍ମାଣିଂ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ । 
ଏହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବୌଦ୍ଧମତ ପରି ଗୀତା ଯଜ୍ଞର ନିଷେଧ କରି ନାହି, 
ବରଂ ତାହାକୁ ସମୁନ୍ଧତ ଏବଂ ବ୍ଯାପକତର କରିବାକୁ ଚାହିଛି। ବସ୍ତୃତଃ ଗୀତା 
ଏହା କରିବାକୁ ଚାହେଁ ଯେ ଯଜ୍ଞ କେବଳ ଜୀବନର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ର 
ଅଙ୍ଗ ନୁହେଁ ବରଂ ସମଗ୍ର ଜୀବନ ଏବଂ ସକଳ କର୍ମ ଯଜ୍ଞ ହେବା ଦରକାର, 
ଯଦିଓ ଅଜ୍ଞାନୀମାନେ କୌଣସି ଉଚ୍ଚତର ଜ୍ଞାନ ବିନା ଏବଂ ମହାମୂଢ଼ମାନେ 
“ଅବିଧଂ ପୂର୍ବକ ମଧ୍ଯ ଯାଞ୍ଚ କରନ୍ତି। ଯାଞ୍ଚ ହେଲା ଜୀବନର ମୂଳ ସର୍ତ, 
ପ୍ରଜାପତି ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ଯାଞ୍ଚ ସହ “ସହ ୟଜ୍ଞାଃ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି, ଯଜ୍ଞକୁ 
ସେମାନଙ୍କର ଚିରସଙ୍ଗୀ କରି ଦେଇଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ବେଦବାଦୀମାନଙ୍କ ଯଜ୍ଚ 
କାମନାମୂଳକ, ବୈଷୟିକ, ତାଙ୍କର ଏହି କାମନାଯୁକ୍ତ କର୍ମ ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ; 
ସେମାନେ ସ୍ଵର୍ଗ ଲାଭକରି ଅଧ୍କତର ଭୋଗ ଚାହାନ୍ତି, ଏବଂ ଏହାକୁହିଁ ସେମାନେ 
ଅମୃତତ୍ସ ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ମୁକ୍ତି ବୋଲି ଜାଣନ୍ତି। ଗୀତା ନିଜ ସାଧନଂ- ପ୍ରଣାଳୀ 
ଭିତରେ ଏହାକୁ କେବେହେଲେ ଅନୂମୋଦନ କରିପାରେନା। ପ୍ରାରମ୍ଭରୂହିଁ ଗୀତା 
କହୁଛି ବାସନା ତ୍ୟାଗ କର, ଏହାକୁ ଆତ୍ମାର ଶତ୍ରୁ ମନେ କରି ତ୍ୟାଗ 
କର, ବିନାଶ କର। ବୈଦିକ ଯାଗଯଜ୍ଞର ସାର୍ଥକତାକୁ ମଧ୍ୟ ଗୀତା ଅସ୍ଵୀକାର 
କରୁ ନାହିଁ, ଗୀତା ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରି କହ୍ରଛି ଏ ସାଧନା ଦ୍ବାରା 
ଇହଲୋକରେ ଏାଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ପରଲୋକରେ ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ। ଭଗବାନ ଗୁରୁ 
କହୁଛନ୍ତି ଓ ମୁଁଂହିଁ ସେହିସବୁ ଯଜ୍ଞ ଗ୍ରହଣ କରେ, ଲୋକେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦେବତାଙ୍କର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି ମୁଁହି ସେହି ଦେବତାଙ୍କ ରୂପରେ 
ସେହି ଯଜ୍ଞାର୍ପଣ ଗ୍ରହଣ କରେ ଓ ଯଜ୍ଞର ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରେ କାରଣ 
ସେହି ଲୋକମାନେ ସେହି ରୂପରେହିଁ ମୋତେ ଉପାସନା କରିବାକୁ ପସନ୍ଦ 
କରିଥ୍‌ଲେ। କିନ୍ତୁ ଏହା ପ୍ରକୃତ ପଥ ନୁହେଁ ବା ସ୍ଵର୍ଗ ସୁଖ ଭୋଗ ମନୁଷ୍ଯ 
ଖୋଜୂଥ୍୍‌ବା ସେହି ମୁକ୍ତି ବା ପୂର୍ଣ୍ପତା ନୁହେଁ। ଅଜ୍ଞାନୀମାନେ ଦେବତାଙ୍କୁ ପୂଜା 


୧୦୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଜାଣଚ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ଏହିସବୁ ଦେବତାଙ୍କ ରୂପରେ ଅଜ୍ଞାନ 
ଭାବରେ ସେମାନେ କାହାକୁ ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି। ଅଜ୍ଞାନ ଭାବରେ ହେଲେ 
ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି ସେହି “ଏଏକଂଙ୍କ ସେହି ପରମ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ, 
ସେହି ଏକମାତ୍ର ଦେବଙ୍କୁ ଏବଂ ସେହିଁ ତାଙ୍କର ପୂଜା ଓ ଦ୍ରବ୍ଯ ଗ୍ରହଣ 
କରୂଛନ୍ତି। ସେହି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେହିଁ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ 
ହେବ, ଜୀବନର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ଏବଂ କର୍ମର ସେହି ପ୍ରକୃତ ଯଜ୍ଞ ଭକ୍ତି 
ସହକାରେ, ନିଷ୍କାମ ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରି ତାଙ୍କରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଓ 
ଲୋକମାନଙ୍କର କଲ୍ଯାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରିବାକୁ ହେବ। ବେଦବାଦ ଏହି 
ସତ୍ୟକୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ କରି ନିଜର ବିଧ୍‌ବିଧାନର ଗଣ୍ତି ଦେଇ ମନୁଷ୍ଯକୁ ତ୍ରିଗୁଣ 
କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ବାନ୍ଧି ଦେବାକୁ ଚାହେଁ, ସେଥ୍‌ପାଇଁ ବେଦବାଦକୁ ଏତେ ତୀବ୍ର 
ଭାବରେ ଭର୍ସନା କରାଯାଇଛି ଏବଂ ଏତେ ରୂଢ଼ ଭାବରେ ତାକୁ ପରିତ୍ଯାଗ 
କରାଯାଇଛି କିନ୍ତୁ ତାଂର ମୂଳ କଥାକୁ ନଷ୍ଟ କରାଯାଇ ନାହିଁ, ତାହାକୁ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ଏବଂ ସମୁନ୍ଧତ କରାଯାଇ ପ୍ରକୃତ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଅନୁଭୂତି ଏବଂ 
ମୋକ୍ଷ-ସାଧନ ମାର୍ଗର ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଂ ଗରେ ପରିଣତ କରାଯାଇଛି। 

ଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବେଦାନ୍ତର ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ କିନ୍ତୁ ଏହି ଧରଣର ଅସୁବିଧା 
କିଛି ନାହିଁ। ଗୀତା ଏ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ତୁରନ୍ତ ଏବଂ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରି ନେଇଛି ଏବଂ ପ୍ରଥମ ଛଂଟି ଅଧ୍ୟାୟରେ ସାଂଖ୍ଯର ଅଚଳ, ଅକ୍ଷର 
କିନ୍ତୁ ବହ୍ର ପୂରୂଷ ସ୍ଥାନରେ ବେଦାନ୍ତର ଅକ୍ଷର, ଏକମେବାଦ୍ରିତୀୟ ବିଶ୍ଵବ୍ଯାପୀ 
ବ୍ରହ୍ମକ୍କ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛି। ଏ ଅଧ୍ୟାୟମାନଙ୍କରେ ସର୍ବତ୍ର ନିଷ୍କାମ କର୍ମକୁ 
ଜ୍ଞାନର ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ଅଙ୍ଗ ବୋଲି କୂହାଯାଇଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ବ୍ବହ୍ମାନୁଭୂତିକୁ 
ମୋକ୍ଷର ସର୍ବପ୍ରଧାନ ଏବଂ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଉପାୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି। 
ସେହିପରି ଅକ୍ଷର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ବ୍ରହ୍ମକ୍କର ଅନନ୍ତ ସମତା ମଧ୍ୟରେ ଅହଂର 
ନିର୍ବାଣକୁ ମୋକ୍ଷ ସାଧନ ପାଇଁ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ବୋଲି ମଧ୍ୟ ଗୀତା 
ସମାନ ଜୋର୍‌ ଦେଇ କହିଛି। ଅହଂର ଏ ଭାବରେ ନିର୍ବାଣ ଏବଂ ସାଂଖ୍ଯର 
ଅକର୍ତା ଅକ୍ଷର ପୁରୂଷଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ମଧ୍ଯରୂ ନିଜର ସ୍ଵରୂପକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ -- 
ଏ ଦୁଇଟିକୁ ଗୀତା କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଏକ କରି ଦେଇଛି। ଗୀତା ମଧ୍ୟ ବେଦାନ୍ତ 
ଓ ସାଂଖ୍ଯର କଥାକୁ ମିଶାଇ ଏକ କରି ଦେଇଛି, ପ୍ରଥମେ ଯେପରି କେତେକ 
ଭପନିଷଦରେଂ କରାଯାଇଥ୍‌ଲା। ତଥାପି ବୈଦାନ୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଏକ ତ୍ରୁଟି 
ରହିଛି ଯାହାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ ବୋଲି ଗୀତା ମନେ କରିଛି। 
ଆମେ ହୁଏତ ଏପରି ଅନୁମାନ କରିପାରୂ ଯେ ସେ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବେଦାନ୍ତ 


# ବିଶେଷ କରି ଶ୍ଵେତାଷ୍ନେତର ଉପନିଷଦ୍‌ରେ | 


ସାଂଖ୍ୟ, ଯୋଗ ଏବଂ ଦେଦାନ୍ତ ୧୦୯ 


ତାର ପରବର୍ତୀ ସମୟର ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରଧାରାକୁ ବିକଶିତ କରି ନାହିଁ, 
ଯଦିଓ ଉପନିଷଦରେ ଏହାର ଉପାଦାନ ଆରମ୍ଭରୂହି ରହିଥ୍‌ଲା। କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ 
ତାହାକୁ ସେହି ଧରଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ ଯେଉଁ ଧରଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ପରବର୍ତୀ ଯୁଗର ବୈଷ୍ଣବ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ, ଯେଉଁଠିକି ଏହି 
ଭଶ୍ଵର-ଭକ୍ତିକୁ କେବଳ ପ୍ରଧାନ ନୂହେଁ ସର୍ବପ୍ରଧାନ ଆସନ ଦିଆଯାଇଛି। ଆମେ 
ଏହା ଧରିନେଇପାରୂ ଯେ ନିଜର ପ୍ରଧାନ ବୂଭିଚୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ବେଦାନ୍ତ 
ନିଜକୁ ଭିଭି କରିଥଲା ବିଶ୍ନବ୍ରହ୍ମବାଦଂ ଉପରେ ଏବଂ ତାହାର ଶିଖର ଥଲା 
ଅଦ୍ଧୈତବାଦ। ଏହା ଏକମେବାଦ୍ଧିତୀୟଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମ ବୋଲି ଜାଣିଥ୍‌ଲା, ବିଷ୍ପୂକ ଶିବ, 
ବ୍ରହ୍ମା ଆଦି ଦେବତାଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଜାଣିଥ୍‌ଲା ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ରୂପେ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥ୍ଲା କିନ୍ତୁ ସେହି ଏକ ପରମବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଏକ ଭଶ୍ଵର, ପୁରୂଷ 
ଓ ଦେବ ବୋଲି ଧାରଣା କରିବାର ତତ୍ତ୍ଵ ତାଂର ପୂର୍ବର ଉଚ୍ଚ ଆସନରୁ 
ତଳକୁ ଖସି ଆସିଥ୍‌ଲା*। ଛଶ୍ଵର, ପୁରୂଷ, ଦେବ - ଏହିସବୁ ଶବ୍ଦ ଉପନିଷଦରେ 
ବ୍ରହ୍ମ ଶବ୍ଦର ସୂଚକ ରୂପେ ବ୍ଯବହୃତ ହେଉଥ୍‌ଲା ଏବଂ ଯଥାଯଥ ଭାବେ 
ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥ୍‌ଲା, ସେଠାରେ ତାହା ସାଂଖ୍ଯ ଏବଂ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଧାରଣାକୁ ମଧ୍ଯ ଅତିକ୍ରମ କରି ଆହ୍ରରି ଆଗକୁ ଯାଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ବିଶୁଦ୍ଧ 
ତର୍କସମ୍ମତ ବ୍ରମ୍ମବାଦରେ ଏସବୁ ଶବ୍ଦ ବ୍ରମ୍ମ୍‌ ଭାବର କେବଳ ଗୌଣ ବା 
ନିମ୍ନତର ପର୍ଯ୍ୟାୟ ପାଇଁହିଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ହୋଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଏହିସବ୍ର 
ନାମକୂ ଓ ତାଂ”ର ଅର୍ଥ ତଥା ଭାବରେ ବ୍ରହ୍ମ ସହିତ ଯେଉଁ ମୂଳ ସମତା 
ରହିଛି ତାହାକୁ ତା”ର ନିଜ ସ୍ଥାନରେ ଯେ ପୁନଃସ୍ଥାପନ କରିଛି ଖାଲି ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ତାଂଠାରୂ ମଧ୍ଯ ଆହୁରି ଏକପାଦ ଆଗେଇ ଯିବାକୁ ଚାହିଁଛି। ଗୀତା 
ବ୍ରହ୍ମକୁ ତାଂର ନିମ୍ନ ଭାବରେହି ନୂହେଁ ତାଂର ପରମ ଭାବରେହିଁ ପୁରୁଷ 
ରୂପରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛି, ଏବଂ ଅପରା ପ୍ରକୃତିକୁ ତା'ର ମାୟା ରୂପରେ 
ଦେଖାଇ ବେଦାନ୍ତ ଏବଂ ସାଂଖ୍ଯର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମନ୍ରୟ କରିଛି ଓ ତାକୁ ଇଶ୍ଵର 
ରୂପରେ ଦେଖାଇ ବେଦାନ୍ତ ଏବଂ ସାଂଖ୍ୟକୁ ଯୋଗ ସହ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସମନ୍ନୟ 


× ବିଶ୍ବ-ବୃହୁବାଦୀମାନଙ୍କର ମୂଳ ସୂତ୍ର ହେଲା ବିଶ୍ଵ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମ ଏକ। ଅଦ୍ରୈତବାଦୀମାନେ ଏହା 
ସହ ଯୋଗ କରିଛନ୍ତି କେବଳ ବ୍ମହ୍ମଙ୍କରହି ଅସ୍ତତ୍ସ ରହିଛି ଏବଂ ବିଶ୍ଵ କେବଳ ଏକ 
ମିଥ୍ଯା ଆଭାସ ମାତ୍ର, କିଂବା ଏହା ଏକ ବାସ୍ତବ କିନ୍ତୁ ଆଂଶିକ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି । 


× ଏହା, ସନ୍ଦେହଜନକ, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତତଃ ପକ୍ଷେ ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରେ ଯେ ଏ ପ୍ରକାର ଏକ ଶକିଶାଳୀ 
ବିଚାର ଧାରା ଏବଂ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଶଙ୍କରଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଏହା ତାଂର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ 


ପହୁଞ୍ଚ୍ଥ୍‌ଲା । 


୧୧୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରିଛି। ଖାଲି ସେତିକି ନୂହେ, ଗୀତା ଇଶ୍ଵର ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ଅଚଳ 
ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମଠାରୂ ମଧ୍ୟ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଦେଖାଇବାକୁ ଚାହେଁ; ଏବଂ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିଳ 
ବ୍ରହ୍ମ ମଧ୍ଯରେ ଅହଂର ବିଲୟକୁ କେବଳ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅବସ୍ଥାର ବିଷୟ ବୋଲି 
ଓ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସହ ଏକତ୍ଵ ଲାଭ ପଥରେ ସାଧନାର କେବଳ ଏକ 
ପ୍ରାଥମିକ ଏବଂ ଆବଶ୍ଯକ ସୋପାନ ମାତ୍ର ବୋଲି ଗୀତା ଦେଖାଇବାକୁ 
ଚାହେଁ। କାରଣ ପୁରୁଷୋର୍ତମହିଁ ପରଂବ୍ରହ୍ମ, ସେଥ୍‌ପାଇଁ ବେଦ, ଉପନିଷଦର 
ସବୋରତ୍ତମ ବ୍ଯାଖ୍ଯାକାରଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଉପଦିଷ୍ଠ ଶିକ୍ଷାକୁ ଗୀତା ସାହସର ସହିତ 
ଅତିକ୍ରମ କରି ଏହିସବୁ ଗ୍ରନ୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନିଜର ଏକ ଶିକ୍ଷା ଘୋଷଣା କରିଛି 
ଯାହା ସେ ଏହି ଗ୍ରନ୍ଥମାନଙ୍କରୁହି ନେଇଛି। ବୈଦାନ୍ତିକମାନେ ସେସବୁ ଗ୍ରନ୍ଥର 
ସାଧାରଣତଃ ଯେଉଁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦିଅନ୍ତି। ସେହି ଅର୍ଥର ଚତୁଃସୀମା ମଧ୍ଯରେ 
ଗୀତାର ଏ ଅର୍ଥ ହୁଏତ ସ୍ଥାନ ପାଇପାରିବ ନାହି କିନ୍ତୁ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବାକ୍ଯର 
ଏହିପରି ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ ଏବଂ ସମନ୍ୟକାରୀ ବ୍ଯାଖ୍ୟା ନ ଦେଲେ ତତ୍‌କାଳୀନ 
ନାନାବିଧ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ମତଭେଦ ଥୁଲା ଏବଂ ବୈଦିକ ବ୍ଯାଖ୍ଯାର 
ତତ୍‌କାଳୀନ ପ୍ରଚଳିତ ଯେଉଁ ପଦ୍ଧତି ଥୁଲା ସେସବୁର ଏକ ସମନ୍ନୟ ସାଧନ 
ଅସମ୍ଭବ ହୋଇଥ ନ୍ତା। 

ଗୀତାର ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟମାନଙ୍କରେ ବେଦ ଓ ଉପନିଷଦକୁ ଖୁବ୍‌ ଉଚ୍ଚ 
ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି। କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଏହା ଭାଗବତ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଭଗବାନଙ୍କ 
ବାଣୀ, ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନହିଁ ବେଦର ଜ୍ଞାତା ଏବଂ ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରଣେତା ‹‹ ବେଦାନ୍ତବିଦ୍‌ 
ବେଦାନ୍ତକୃତ୍‌'' । ଭଗବାନହିଁ ସକଳ ବେଦର ଏକମାତ୍ର ଜ୍ଞାତବ୍ୟ ବିଷୟ, ' ' ସର୍ବୈଃ 
ବେଦୈଃ ଅହମେବ ବେଦ୍ଯଃ””, ଏହି ଭାଷାରୁ ବୁଝାଯାଏ ଯେ ବେଦ ଶବ୍ଦର 
ଅର୍ଥ ଜ୍ଞାନର ଗ୍ରନ୍ଥ ଏବଂ ଏହିସବୁ ଗ୍ରନ୍ଥ ନିଜ ନାମକୁ ସାର୍ଥକ କରିଛନ୍ତି। 
ସ୍ବୟଂ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ଅକ୍ଷର ଏବଂ କ୍ଷର ପୁରୂଷଙ୍କଠାରୁ ଉଚ୍ଚତର, ତାଙ୍କର 
ପରମାବସ୍ଥାରୂ ସେ ନିଜକୁ ଏ ଜଗତ୍‌ ଏବଂ ବେଦ ଭିତରେ ବ୍ୟାପ୍ତ କରିଅଛନ୍ତି। 
ତଥାପି ଶାସ୍ତ୍ରର ଶବ୍ଦ ଅନେକ ସମୟରେ ବନ୍ଧନକାରକ ଓ ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର ମଧ୍ଯ 
ହୋଇପାରେ। ଯେପରି ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମର ପ୍ରଚାରକ ନିଜ ଶିଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ କହିଥୁଲେ 
“ଶ୍ରବଦ୍ଦ ହତ୍ୟାକରେ ଆଉ ଭାବ ରକ୍ଷୀ କରେଂ” ଶାସ୍ତ୍ରର ଉପଯୋଗିତାର 
ମଧ୍ୟ ଏକ ସୀମା ଅଛି ଏବଂ ସେ ସୀମା ପାର ହୋଇଗଲେ ତାଂର ଉପଯୋଗିତା 
ଆଉ ଗହେ ନାହିଁ। ଜ୍ଞାନର ପ୍ରକୃତ ଉତ୍ସ ହେଲେ ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ଭଶ୍ଵର, ଗୀତା 
ଅନୁସାରେ “ମୁଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ହୃଦୟ ମଧ୍ଯରେ ବିରାଜିତ ଏବଂ ମୋଠାରୁହିଁ 
ସମସ୍ତ ଞ୍ଚାନ ନିଃସୃତ ହେଉଛି ”।୨ ଶାସ୍ତ୍ର ସେହି ଆନ୍ତର ବେଦର, ସେହି 


# ` ‹“.“ସର୍ବସ୍ଯ ଚାହଂ ହୃଦିସନିବିଷ୍ୋ ମଉଭଃ ସ୍ଚିଜ୍ଞାନମ୍‌ °” ( ୧୫/୧୫) 


ସାଂଖ୍ୟ, ଯୋଗ ଏବଂ ଦେଦାନ୍ତ ୧୧୧ 


ସ୍ବୟଂ ପ୍ରକାଶ ସଦ୍‌ବସ୍ତର କେବଳ ବାଙ୍ମୟ ଗୁପ, ଏହା ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମ। ବେଦ 
କହେ ମନ୍ତର ହୃଦୟ ମଧ୍ୟରୁ ନିଃସୃତ, ଯେଉଁ ଗୁହ୍ଯସ୍ଥାନ ସତ୍ଯର ଧାମ, 
“ସଦନାତ୍‌ ରତସ୍ଯ ଗୁହାୟାମ୍‌””; ଏହି ଉତ୍ସହି ଏହାର ପ୍ରାମାଣ୍ଯ ଏବଂ ସ୍ଵୀକୃତି 
କିନ୍ତୁ ଅନନ୍ତ ସତ୍ୟ ନିଜର ଶବ୍ଦ ଅପେକ୍ଷା ମହାନ୍‌। କୌଣସି ସଦ୍‌ଗ୍ରନ୍ଥ ବିଷୟରେ 
ଏହା ଢୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଯେ ଏହାହିଁ ଯଥେଷ୍ଟ, ଏହାଛଡ଼ା ଅଧୁକ 
କିଛିର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ, ବେଦ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବେଦବାଦୀମାନେ କହିଥାଆନ୍ତି 
““ ନାନ୍ୟଦସ୍ତୀତିବାଦିନଃ”, ଏହା ଏକ ମୁକ୍ତିପ୍ରଦାନକାରୀ ବାକ୍ଯ ଏବଂ ଜଗତର 
ସବୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରତି ଏହା ପ୍ରଯୂଜ୍ୟ ହୋଇପାରେ। ବାଇବେଲ୍‌, କୋରାଣ, 
ଚୀନ୍‌ର ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ ବେଦ, ଉପନିଷଦ୍‌, ପୁରାଣ, ତନ୍ତ୍ରଶାସ୍ତର ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ ଗୀତା 
ଆଦି ସଦ୍‌ଗ୍ରନ୍ଥ ଯାହାସବୁ ବର୍ଭମାନ ଅଛି ଏବଂ ପୂର୍ବରୂ ରହିଆସିଛି, ସେସବୁ 
ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ସତ୍ଯ ରହିଛି ତଥା ତତ୍ଵବେତ୍ତା, ସାଧୁସନ୍ଥ, ଭଶ୍ଵରଦୂତ ଏବଂ 
ଅବତାରମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ବାଣୀ ରହିଛି ସେସବୂକୁ ଏକତ୍ର କଲେ ମଧ୍ୟ ଏହା 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଯେ ଏହାହିଁ ଯଥେଷ୍ଟ, ଏହାଛଡ଼ା ଆଉ ଅଧୁକ 
କିଛି ନାହିଁ ବା ତୁମର ବୁଦ୍ଧି ଏହା ଭିତରେ ଯେଉଁ ସତ୍ଯକୁ ଦେଖ୍‌ପାରୁ 
ନାହିଁ ତାହା ସତ୍ଯ ନୁହେଁ, କାରଣ ତୁମେ ତାହାକୁ ଏଥ୍‌ ଭିତରେ ଦେଖ୍‌ପାରୁ 


=! 


ନାହ। ଏହା ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ, ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ବୁଦ୍ଧି ବା ଧର୍ମସବୁରୁ ବାଛି ବାଛି ବିଚାର 
ସଂଗ୍ରହ କରୁଥ୍‌ବା ଧାର୍ମିକମନର ମିଶ୍ରିତ ବୁଦ୍ଧି, ସ୍ବାଧୀନ ଏବଂ ପ୍ରଦୀପ୍ତ ମନର 
ଓ ଶଶ୍ଵରାନୂଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ ଜୀବର ଅବ୍ଯାହତ ସତ୍ଯାନ୍ନେଷଣ ନୁହେଁ। ପୂର୍ବରୁ 
ଶ୍ରୁତ ହେଉ ବା ଅଶ୍ରୁତ ହେଉ, ତାହାହିଁ ସଦା ସର୍ବଦା ସତ୍ଯ, ଯାହାକୁ 
ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ ହୃଦୟର ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଗଭୀର ଗୁହା ମଧ୍ୟରେ ଦେଖେ ବା 
ଅଖ୍‌ଳ ଜ୍ଞାନର ସ୍ଵାମୀ ସନାତନ ଦେଦବିଦ୍‌ ସର୍ବାସ୍ଚ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କଠାରୁ ନିଜ 
ହୃଦୟରେ ଶ୍ରବଣ କରେ । 


୧୦ 
ଵୁଦ୍ଧି ଯେ।ଗ 


ପୂର୍ବ ବଣ୍ଢିତ ଦୁଇ ଅଧ୍ୟାୟରେ ମୁଁ ମୁଖ୍ୟ ବିଷୟରୁ ଅପସରିଯାଇ ପାଠକମାନଙ୍କୁ 
ଗୂଢ଼ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦର ଶୁଷ୍କ ନିରସ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଟାଣିନେଇ ଯାଇଥରଲି; 
ଯଦିଓ ସେହି ଦାର୍ଶନିକ ଚର୍ଚ୍ଚା ତରତରିଆ, ଅପଯ୍ଧୀପ୍ତ ଏବଂ ବାହ୍ଯତଃ କରାଯାଇଛି । 
ଏହାଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ବୂଝିପାରିବା ଗୀତା ନିଜର ଯେଉଁ ବିଶିଷ୍ଠ ଶୈଳୀ 
ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛି ତାକୁ କାହିକି ଶେଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନୁସରଣ କରିଛି। ଏହି 
ଶୈଳୀରେ ଗୀତା ପ୍ରଥମେ ଆଂଶିକ ସତ୍ଯର ସଙ୍କେତ ଦେଇ କିଛି ବାଟ 
ଆଗେଇଯାଇ ପୁଣି ସେହି ସଙ୍କେତକ୍ର ଫେରି ଆସି ତାର ଗଭୀର ମର୍ମ 
ବୁଝାଇ ଦେଇଛି। ଏହିପରି କରିଛି ତାଂର ଅନ୍ତିମ ମହାନ୍‌ ସୂଚନା ଓ ଚରମ 
ରହସ୍ଯରେ ପହଞ୍ଚୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ରହସ୍ଯକୁ ଏହା କେବେ ବି ସ୍ବଷ୍ଠଭାବେ 
ଖୋଲିଦେଇ ନାହିଁ ବରଂ ଜୀବନରେ ଉପଲବ୍ଧି କରିବା ନିମିତ୍ତ ଛାଡ଼ି ଦେଇଛି, 
ଯେପରି ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତା ଉତ୍ତର ଯୁଗରେ ପ୍ରେମ, ଆତ୍ମ- ସମର୍ପଣ, 
ଏବଂ ଆନନ୍ଦର ମହାନ୍‌ ଧାରାରେ ଏହାକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରିଛି। 
ଗୀତାର ଦୃଷ୍ଟି ସଦାସର୍ବଦା ସମନ୍ମୟ ଉପରେ ନିବଦ୍ଧ ଏବଂ ମାନବ-ମନକୁ 
କ୍ରମଶଃ ପରମ ଅନ୍ତିମ ବାକ୍ଯ ନିମିତ୍ତ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ସକାଶେ ଏହା ବିଭିନ୍ନ 
ବିଚାର ଧାରା ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛି। 

ଭଗବାନ ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସାଂଖ୍ଯର ମୋକ୍ଷପ୍ରଦାୟିନୀ ବଦ୍ଧିର 
ଯେଉଁ ସାମ୍ୟାବସ୍ଥା ତାହା ମୁଁ ତୋତେ କହିଛି। ବର୍ଭମାନ ଯୋଗର ଅନ୍ୟ 
ଏକ ସାମ୍ୟାବସ୍ଥା କଥା ତୋତେ କହିବି। ତୂ ନିଜ କର୍ମଫଳ ପାଇଁ ଭୟ 
କରୁଛୁ ତୂ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଫଳ ଚାହୁଁଛୁ, ଏବଂ ତୋ ନିଜ ଜୀବନର 
ବାସ୍ତବ କର୍ମପଥରୁ ଦୂରେଇ ଯାଉଛୁ କାରଣ ଏ ପଥ ତୋତେ ତୋ ବାଞ୍ଚୁତ 
ଫଳ ଦେଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ବରଂ କର୍ମ ଏବଂ ତାହାର ଫଳାଫଳର ଏହିପରି 
ଧାରଣା କରିବା - ଫଳ ଲାଭକୁ କର୍ମର ପ୍ରେରଣା କରିବା, କାମନା ବାସନାର 
ତରଷ୍ଠି ନିମିତ୍ତ କର୍ମ ଏକ ଉପାୟ ବୋଲି ବିଚାରିବା, ସେମାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ 
ଅଜ୍ଞାନର ବନ୍ଧନ ଅଟେ ଯେଉଁମାନେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ କର୍ମର ସ୍ଵରୂପ କ”ଣ 
ଅଥବା ତାହାର ଯଥାର୍ଥ ଉତ୍ସ କେଉଁଠି; ଅଥବା ତାହା ବାସ୍ତବରେ କିପରି 


ସଂଘଟିତ ହୁଏ ଅଥବା ତାହାର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଉପଯୋଗ କ”ଣ ? ମୋ ଯୋଗ 


ବୁଦ୍ଧି ଯୋଗ ୧୧୩ 


ତୋତେ ଏହି କର୍ମ ବନ୍ଧନରୂ ମୁକ୍ତ କରିଦେବ, “ କର୍ମବନ୍ଧଂ ପ୍ରହାସ୍ଯସି”” ¬ 
ତୂ ବହୁତ ବିଷୟକୁ ଭୟ କରୁଛୁ, ପାପର ଭୟ, ଦୁଃଖର ଭୟ, ନରକ 
ଓ ଦଣ୍ଡର ଭୟ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଭୟ, ଏବଂ ଏହି ପୃରଥ୍‌ବୀର ଭୟ, ପରଲୋକର 
ଭୟ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ନିଜର ଭୟ। ହେ ଆର୍ଯ୍ୟବୀର, ପୃଥୁବୀର ବୀର 
ଶିରୋମଣି ବର୍ଭମାନ ତୁ କେଉଁ ବିଷୟକୁ ଭୟ କରୁ ନାହୁଁ ? ବରଂ ଏହି 
ଭୟ ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିକୁ ଅଧ୍‌କାର କରିଛି। ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକରେ 
ପାପ ଓ ଦୁଃଖର ଭୟ, ସଂସାର ପ୍ରତି ଭୟ ଯାହାର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ବରୂପ 
ସମ୍ବନ୍ଧେ ସେ କିଛି ବି ଜାଣେ ନାହି, ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଭୟ ଯାହାଙ୍କ ସତ୍ଯସତ୍ତା 
ସେ ଦେଖି ନାହିଁ ବା ତାଙ୍କ ବିଶ୍ବଲୀଳାର ଅଭିପ୍ରାୟ ବଝି ନାହିକ ମୋ 
ଯୋଗ ତୋତେ ଏହି ମହାଭୟରୁୂ ଉଦ୍ଧାର କରିବ ଏବଂ ଏହି ଯୋଗର 
ସ୍ବଳ୍ପ ସାଧନାହିଁ ତୋତେ ମୁକ୍ତି ଦେବ। ଯେତେବେଳେ ତୁ ଥରେ ଏହି ଯୋଗମାର୍ଗରେ 
ଯାତ୍ରାରମ୍ଭ କରିବୁ ସେତେବେଳେ ତ୍ର ଅନୁଭବ କରିବୁ ତୋର ଗୋଟିଏ ପଦକ୍ଷେପ 
ବ୍ରଥାରେ ଯାଇ ନାହିଁ, ତୋର ଅତି ସାମାନ୍ଯ ଅଗ୍ରଗତିରେ ବି ତୂ କିଛି 
ଲାଭକରିଛୁ। ତୋ ପ୍ରଗତି ପଥରେ ଏପରି କିଛି ଦେଖିବାକୁ ପାଇବୁ ନାହିଁ 
ଯାହା ତୋତେ ବାଧା ଦେଇ ପାରିବ। କେତେ ନିର୍ଭୀକ ଏବଂ ନିରପେକ୍ଷ 
ପ୍ରତିଜ୍ଞା! କିନ୍ତୁ ସର୍ବଦା ବିଘ୍ନ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଚଞ୍ଚଳ ଭୟଭୀତ ଶଂକିତ ମନ 
ସହସା ଏହା ଉପରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭରସା କରିପାରୂନି। ଏ ପ୍ରତିଜ୍ଞାର ବ୍ଯାପକ 
ଏବଂ ପୂର୍ଣ୍ଣସତ୍ୟ ହୃଦୟଙ୍ଗମ ହେବ ନାହି ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୀତାର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ 
ବଚନ ସହ ଏହି ଅନ୍ତିମ ବଚନ ମିଳାଇ ପଢ଼ା ନ ଯାଇଛି। 


‹ ‹ ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ୟଜ୍ଯ ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବୂଜ | 
ଅହଂ ତ୍ଵା ସର୍ବପାପେଭ୍ୟୋ ମୋକ୍ଷୟିଷ୍ୟାମି ମା ଶୁଚ ॥'” 


“ସକଳ ଧର୍ମ ପରିତ୍ଯାଗ କରି କେବଳ ମୋ ଶରଣ ନେ, ମୁଁ ତୋତେ 
ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୂକ୍ତ କରିବି, ଦୁଃଖ କର ନାହିଁ।' 

କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ମନୂଷ୍ଯକୁ କହିଥ୍‌ବା ଏହି ଗଂଭୀର ଏବଂ ହୃଦୟସ୍ତର୍ଶୀ 
ବାଣୀ ସହ ଗୀତାର ଉପଦେଶ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ନାହିଁ ବରଂ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ 
ଏହି ପଥରେ ଚାଲିବା ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ ଆଲୋକପାତ କରାଯାଇଛି ଯାହା 
ଅନ୍ତରାତ୍ମା ନିମିତ୍ତ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ ବରଂ ବୁଦ୍ଧି ନିମିତ୍ତ। ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଭଗବାନ 
ସୁହୃଦ ଏବଂ ପ୍ରିୟତମଭାବେ କହି ନାହାନ୍ତି ବରଂ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି ଦିଶାରୀ 
ଏବଂ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ରୂପେ, ଯେ ଶିଷ୍ୟର ଆମ୍ମାର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧେ 


ଏବଂ ପ୍ରଥ୍‌ବୀର ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ କର୍ମର ଉତ୍ସ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଥ୍‌ବା ଅଞ୍ଚାନତାକୁ 


୧୧୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଦୂର କରିବେ। ଯେହେତୁ ସେ ଏହିସବୁ ବିଷୟରେ ଅଞଜ୍ଞାନଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରେ, ଭୂଲ ବ୍ରଦିି ଏବଂ ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଭୂଲ ସଂକଳ୍ପ ସହ, ସେଥ୍୍‌ପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯ 
ତା'ର କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଆବଦ୍ଧ ହୋଇପଡ଼େ ବା ଆବଦ୍ଧ ହେଲାପରି ମନେହୁଏ, 
ନ ହେଲେ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା ପକ୍ଷରେ କର୍ମ ବନ୍ଧନର କାରଣ ହୂଅନ୍ତା ନାହିଁ। 
କେବଳ ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତ ବୂଦ୍ଧି ନିମିତ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର ଯେତେ ଆଶା, ଭୟ, କ୍ରୋଧ, 
ଶୋକ ଏବଂ କ୍ଷଣିକ ସୁଖ; ଅନ୍ୟଥା ସେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶାନ୍ଥି ଏବଂ ସ୍ବତନ୍ତତା 
ସହ କର୍ମ କରିପାରିବ। ସେଥପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ଦର୍ଶାଇ 


ଦିଆଯାଇଛି, ଯଥାଥି ବଦ୍ି ଏବଂ ଫଳତୁଃ ଶଦ୍ଧ ସଂକଳୁ ସହ ଏକ ପରମାମ୍ାଙ୍କଠାରେ 
ଲୟରଖିବା, ସର୍ବଜୀବରେ ସେହି ଏକ୍ାମ୍ବାଙ୍କ ଚିହ୍ନିପାରିବା ଶାନ୍ତ ଚିତ୍ତରେ 
ମନକ ସହସୁ ଉତ୍ତେଜନା ଓ ଇତସ୍ତତଃ ଭୁମଣର ବିରତ କରି କର୍ମ କରିବା 


ହେଲା ` ବଵିଯୋଗ ।| 

ଗୀତା କହୂଛି ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଦଇପ୍ରକାରର ବୁଦ୍ଧି ବିଦ୍ଯମାନ। ଗୋଟିଏ 
ବ୍ରଵ୍ରିହେଲା ଏକାଗ୍ର, ସମତଦୂଲ, ଏକ, ସମରସବିଶିଷ୍ଠ ଏବଂ କେବଳ ଦିବ୍ୟ 
ସତ୍ଯ ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ, ଏକତ୍ସ ଏହାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଓ ଏକାଗ୍ର ସ୍ଥିରତା 


ହେଲା ଏହାର ପ୍ରାଣ। ଦିତୀୟ ବିର କୌଣସି ସ୍ଥିର ସଂକଳ୍ପ ନାହିଁ, କୌଣସି 
ନିଶଚୟତା ନାହିଁ, ଏହା ମଧରେ ରହିଛି ଶାଖା-ପଲୁବ-ଯ଼କ ଅସଂଖ୍ଯ ବିଚାର, 
ଜୀବନ ଏବଂ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରଦତ୍ତ କାମନା-ବାସନା ପଶ୍ଚାତରେ ଏହା ସର୍ବଦା 


ଇତସ୍ତତଃ ଧାବିତ। ଯେଉଁ ବଦି-ଶବ୍ଦକୁ ଏଠାରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି, ତାହାର 
ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ହେଲା ଏକ ମାନସିକ ଶକ୍ତି। ଯାହା ସମସ୍ତ ବିଷୟ ବୁଝି 
ପାରେ। କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ ଏକ ବ୍ୟାପକ ଦାର୍ଶନିକ ଅର୍ଥରେ ବୁଦ୍ଧି-ଶବ୍ଦକୁ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଇଛି। ଏଠାରେ ବୁଦ୍ଧି ମନର ସମସ୍ତ ବିବେକମୂଳ ଓ ନିର୍ଣ୍ଚୟକାରୀ 
କ୍ରିୟା ଶକ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଅଭିପ୍ରେତ- ଯାହା ଆତମ୍ଭ ଚିନ୍ତା, କ୍ରିୟାର ଦିଗ ଓ 
ଉପଯୋଗ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରେ। ଚିନ୍ତା, ବିଚାର, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମାନସିକ ପସନ୍ଦ ଏବଂ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏଗୁଡ଼ିକ ବୁଦ୍ଧିର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ଏକନିଷ୍ଠ ମନର ଲକ୍ଷଣ କେବଳ ମନର 
ସେହି ଏକାଗ୍ରତା ନୁହେଁ ଯାହା ଜାଣିପାରେ, ବରଂ ମନର ସେହି ଏକାଗ୍ରତା 
ଯାହା ନିଷ୍ପର୍ଥି କରିପାରେ ଏବଂ ସେହି ନଷ୍ପରଭିରେ ଅଟଳ ରହିପାରେ । 
ବ୍ଯେବସାୟ””, ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ବିକ୍ଷିପୂ ବଦ୍ଧିର ଲକ୍ଷଣ ହେଲା, ନାନା ଭାବନା 


ଓ ଇନ୍ଦିୟାନଭବ ପନ୍ଥରେ ଯେତେଟା ଏଣେତେଣେ ଧାଇଁବା ନହେଁ, ସେତେଟା 


ନାନା ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ ଇଚ୍ଛା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂକନ୍ପ ପଛରେ ଏଣେ ତେଣେ 


ଭାବରେ ଧାଇଁବା। ବ୍ରଵିର ଦୁଇଟି କ୍ରିୟା ହେଲା ସଂକଳ୍ପ ଓ ଜ୍ଞାନ। ଏକନିଷ୍ଠ 
ବୁଦ୍ଧି ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ର ଆମ୍ମା ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥିର ହୂଏ, ଆନ୍ତର ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଉପରେ 
ଏକାଗ୍ର ହୂଏ, ଏବଂ ଏହାର ବିପରୀତ ବହୁଶାଖାବିଶିଷ୍ଟ ବୁଦ୍ଧି ବହୂ କାର୍ଯ୍ୟରେ 


ବୁଦ୍ଧି ଯୋଗ ୧୧୫ 


ରତ, କିନ୍ତୁ ନିଜର ଏକମାତ୍ର ପରମାବଶ୍ୟକ କର୍ମକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିଚାଲେ, 
ମନର ଚଞ୍ଚଳ ତଥା ସଦା-ପ୍ରଧାବିତ କ୍ରିୟାବଳିର ଅଧୀନ ରହେ ଏବଂ ବାହ୍ୟ 
ଜୀବନ, କର୍ମ ଏବଂ ତାହାର ଫଳାଫଳ ମଧ୍ୟରେ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇ ରହେ। 
ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, “ବଦ୍ଦିଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମ ନିମୁତର ତେଣୁ ବରଂ 
ବୁଛ୍ଧିଯୋଗର ଆଶ୍ରୟ ନିଅ। ଯେଉଁମାନେ କର୍ମଫଳକ୍ର ନିଜ ବିଚାର ଏବଂ 
କାର୍ଯ୍ୟର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବୋଲି ଗହଣ କରନ୍ତି ସେମାନେ ମୂର୍ଖ-( ଅଧମ | ' 

ସାଂଖ୍ୟର ଯେଉଁ ମନସ୍ତାନ୍ଵ୍ରିକ କ୍ରମବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଗୀତା ଗ୍ରହଣ କରିଛି ତାହା 
ଆମକୁ ମନେ ରଖିବାକୁ ହେବ। ଏହାର ଏକ ଦିଗରେ ପୁରୂଷ ଯେ ସ୍ଥିର, 
ଅକର୍ତା, ଅକ୍ଷର, ଏକ ଏବଂ ଯାହାଙ୍କର ବିକାଶ ନାହିଁ, ଏବଂ ଏହାର ଅନ୍ୟଦିଗରେ 
ପ୍ରକୃତି ଯେ ସଚେତନ ପୁରୁଷଙ୍କ ବିନା ସ୍ଵୟଂ ଜଡ଼, ସେ କ୍ରିୟାଶୀଳା କିନ୍ତୁ 
କେବଳ ପୁରୂଷ ଚେତନାର ସାନିଧ୍ଯରେ ଓ ସଂପର୍କରେ ଆସିଲେହି କ୍ରିୟାଶୀଳା, 
କୁହାଯାଇ ପାରେ ଯେ ଆରମ୍ଭରେ ସେ ପୁରୂଷ-ଚେତନା ସହ ଏକ ହୋଇଯାଏ 
ନାହିଁ ବରଂ ଅନିଶ୍ଚିତ ରୂପରେ ତାହା ସଂପର୍କରେ ଆସେ, ଯେଉଁ ରୂପରେ 
ସେ ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ମିକା ଓ ବିବର୍ତନ ଏବଂ ନିବର୍ତନ ପାଇଁ ସମର୍ଥା। ପୁରୂଷ ଏବଂ 
ପ୍ରକୃତିର ସଂପର୍କ ଫଳରେହି ସେହିସବୁ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଓ ବହିରଙ୍ଗ କ୍ରୀଡ଼ା ଚାଲେ 
ଯାହାକି ଆମ ସତ୍ତାରେ ଅନୁଭବ କରିଥାଉ। ଯାହା ଆମର ଅନ୍ତରଙ୍ଗ, ତାହାହିଁ 
ପ୍ରଥମେ ବିକଶିତ ହୁଏ, କାରଣ ପୁରୂଷ-ଚେତନାହି ପ୍ରଥମ କାରଣ, ଅଚେତନ 
ପ୍ରକୃତିଶକ୍ତି କେବଳ ଦ୍ରିତୀୟ କାରଣ ଓ ତାହା ପ୍ରଥମ ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ। 
କିନ୍ତୁ ତଥାପି ଆମ ଅନ୍ତଃକରଣର ବୁତ୍ତି ବା କାରଣଗୁଡ଼ିକର ଉପୁରଭ୍ରି ପ୍ରକୃତିଠାରୁ, 
ପୁରୁଷଠାରୁ ନୂରହେଁ। 1 ଏହି କ୍ରମରେ ପ୍ରକୃତି ଶକ୍ତିରୁ ବିବର୍ଭିତ ହୋଇ ପ୍ରଥମେ 
ଆସେ ବୁଦ୍ଧି ଯାହାକି ବିବେକ ଓ ନିଶ୍ଚୟକାରିଣୀ ଶକ୍ତି ଏବଂ ଆସେ ଏହାର 
ଅଧୀନସ୍ଥ ଅହଂକାର ଯାହାକି ଅନ୍ୟଠାରୁ ନିଜକୁ ପୃଥକ୍‌ କରିବାର ଶକ୍ତି} 
[ଏହି କ୍ରମର ଦ୍ରିତୀୟ ବିକାଶରୁପେ ଆସେ ମନ ଯାହାକି ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଙ୍କାର. 
ଭିତରୂ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏହା ହେଉଛି ବିଷୟସବୂକୁ ପୃଥକ୍‌ ପ୍ରଥକ୍‌ 
କରି ଜାଣିବାର ଶକ୍ତି। [ଏହି କ୍ରମବ୍ୟବସ୍ଥାର ତୃତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ମନ ମଧ୍ୟରୁ 
ପାଞ୍ଚଟି ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ପାଞ୍ଚଟି କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟର ଉତ୍ପଭି ହୁଏ, ତାହାପରେ 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦରିୟର ଶକ୍ତି ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ) ରୂପ, ରସ, ଗନ୍ଧ ଉତ୍ପନ୍ନ ହରୂଏ, ଯେଉଁମାନେ 
ଆମ ମନ ପାଇଁ ସୂଳ ବସ୍ତୂର ମୂଲ୍ୟ ନିର୍ଵାରଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ଆମ ଅନ୍ତରଙ୍ଗତାରେ 
ପଦାର୍ଥର ଯେଉଁ ପ୍ରତୀତି ହୁଏ, ତାହା ଏହିମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରାହିଁ ହୁଏ ୮ ଏହି 
ପଞ୍ଚ ବିଷୟର ଉପାଦାନ ସ୍ବରୂପ ପଞ୍ଚ ମହାଭୂତ ଉପ୍ଵନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ବିଭିନ୍ନ ମିଶ୍ରଣରେ ବାହ୍ୟ ଜଗତର ପଦାର୍ଥ ସୃଷ୍ଟ ହୂଅର୍ତି, ପ୍ରକୃତିଶକ୍ତିର ଏହିସବୁ 
କ୍ରମ ଏବଂ ଶକ୍ତ ପୁରୂଷଙ୍କର ବିଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତିଭାସିତ ହୋଇ 


୧୧୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆମର ଅଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣର ଉପାଦାନ ହୁଏ - ଅଶୁଦ୍ଧ କାରଣ ଏହାର 
କାର୍ଯ୍ୟ ବାହ୍ଯ ଜଗତର ଅନୂଭବ ତଥା ଅନ୍ତଃକରଣ ଉପରେ ସେମାନଙ୍କର 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ଏହି ବ୍ରଦ୍ଧି, ଯାହା କେବଳ ଏକ ନିଶ୍ଠିୟକାରୀ 
ଶକ୍ତି ଏବଂ ଯେ ନିଜର ଅନିଶ୍ଚିତ ଅଚେତନ ଶକ୍ତିରେ ସବକିଛିକୁ ଜଡ଼ବତ୍‌ 
ନିଣ୍ଢିୟ କରୂଥାଏକ ତାହା ଆମ ଭିତରେ ମେଧା ଓ ସଂକଳ୍ପର ରୂପ ଧାରଣ 
କରେ। ମନ, ଯାହା ଏକ ଅଚେତନ ଶକ୍ତି, ଯ଼ାହା ପୁକୃତିର ଭେଦକୁ ବହିରଙ୍ଗ 


କ୍ରିୟା ପରତିକିୟା ଦାରା ଗ୍ରହଣ କରେ ଓ ଆକର୍ଷଣ ଦ୍ରାରା ତାହାର ସଂଲଗ୍ନ 
ହୁଏ, ସେହି ମନ ପରିଣତ ହଏ ଇନ୍ଦିୟାନୂଭବ ଏବଂ କାମନାରେ, ଯାହାକି 
ବୁଦ୍ଧି ଓ ସଂକଳ୍ର ଦୁଇଟି ଅସଂସ୍କୁତ ଓ ବିକୃତରୂପ। ଏହି ମନ ସଂବେଦନ 
ଶକ୍ତି, ଭାବାବେଗ ଶକ୍ତି ଓ ଇଚ୍ଛା ଶକ୍ତି ଆକାରରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗତ ମନର 
ରୂପ ନିଏ, ¬ ସଂବେଦନ, ଭାବାବେଗ ଓ ଇଚ୍ଛା ଆଦି ଏଠାରେ ନିମ୍ନକୋଟୀର 
ଇଚ୍ଛା। ଆଶା, କାମନାମୟ ଆବେଶ ଓ ପ୍ରାଣମୟ ଆବେଗ ଆଦି ରୂପରେ 
ସଂକଳ୍ପରହି ବିକାର। ଇନ୍ଦ୍ରିସସବୁ ଏହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗତ ମନର ଉପକରଣ ହୁଅନ୍ତି, 
ଯେଉଥ୍‌ରେ କି ପଞ୍ଚଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ପଞ୍ଚକର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଜଗତ୍‌ ଓ ବହିରଙ୍ଗ 
ଜ୍ଚଗତ୍‌ ଭିତରେ ମଧ୍ୟସ୍ଥତାର କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ବାକି ଯାହାକିଛି ଅଛି ସେସବ୍ର 
ଇନ୍ଦ୍ରୟର ବିଷୟ। 

ସ୍ଥଳ ଜଗତର ଯେଉଁ କ୍ରମବିକାଶ ଆମେ ଦେଖୁଛୁ ଏ କ୍ରମ ତାଂର 
ବିପରୀତ ବୋଲି ମନେହ୍ରଏ। କିନ୍ତୁ ଆମେ ଯଦି ସ୍କରଣ ରଖୁ ଯେ ସ୍ବୟଂ 
ବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ୟ ନିଜେ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ଜଡ଼ କ୍ରିୟା ଏବଂ ଏହି ଅର୍ଥରେ 
ପରମାଣୁ ମଧ୍ୟରେ ବି ଏକ ଅଚେତନ ସଂକଳ୍ପ ଏବଂ ବୋଧ ରହିଛି, ପୃଥକକାରୀ 
ଏବଂ ନିଶ୍ଚୟକାରୀ ଗୁଣର କ୍ରିୟା ଚାଲିଛି, ଯଦି ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ ଉଭିଦ 
ଜଗତରେ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅବଚେତନ ଅସ୍ତିତ୍ସ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ସମ୍ବେଦନ, ଭାବାବେଗ 
ଓ ସ୍ଲୃତ୍ି ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆବେଗସବୂର ସ୍ୂଳ ଅଚେତନ ଉପାଦାନ ପୂରି 
ରହିଛି ଏବଂ ଯଦି ଏହା ମଧ୍ୟ ଦେଖୁ ଯେ ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତିରାଜି କିପରି 
ବିଭିନ୍ନ ଜୀବ ଓ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର କ୍ରମବିକାଶରେ ଅନ୍ତଃକରଣର ରୂପଧାରଣ 
କରିଛି, ତାଂହେଲେ ଆମେ ବୁୂଝିପାରିବା ଯେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ନିରୀକ୍ଷଣ କରି ଯେଉଁ ତଥ୍ୟ ପାଇଛି, ତା” ସହିତ ସାଂଖ୍ଯ ପ୍ରଣାଳୀ ଅନେକ 
ପରିମାଣରେ ମିଳିଯାଉଛି। ପ୍ରକୃତିରୂ ପୁରୁଷ ସ୍ଵରୂପକୁ ଫେରିଆସିବା ପାଇଁ 
ଜୀବର ଯେଉଁ ବିବର୍ଭନ ହୁଏ ସେଥ୍‌ରେ ପ୍ରକୃତି- ବିକାଶର ମୂଳ-କ୍ରମର ବିପରୀତ 
କ୍ରମଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ଉପନିଷଦ ଏବଂ ଉପନିଷଦସବୁକୁ ଅନୁସରଣ 
କରି, ପ୍ରାୟ ଉପନିଷଦର ବଚନ ଉଦ୍ଧୃତ କରି ଗୀତା ଆମ ଅନ୍ତଃକରଣର 
ଶଚ୍ଚିମାନଙ୍କର ଆରୋହକ୍ରମର ଏହିପରି ବର୍ଣ୍ଣନ କରିଛି, ‹` ବିଷୟମାନଙ୍କ ଉପରେ 


ବୁଦ୍ଧି ଯୋଗ ୧୧୭ 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ମନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ। ମନ ଉପରେ ବି 
ଶ୍ରେଷ୍ଟ, ଏବଂ ବଵିିର ଉପରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହେଉଛନ୍ତି “ସେ”,'' ସେହିଁ ଚିଦାମ୍ବା 
ଚୈତନ୍ୟପୁରୂଷ, ସେଥ୍ପାଇଁ ଗୀତା କହିଛି, ଏହି ପୁରୁଷଙ୍କୁ, ଆମର ଅନର୍ଚୀବନର 
ଏହି ପରମ କାରଣଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ବୁଝିବାକୁ ହେବ, ଜାଣିବାକୁ ହେବ 
ଏବଂ ତାଙ୍କଠାରେ ଆମ ସଂକଳ୍ପ ନିବଦ୍ଧ କରିବାକୁ ହେବ। ଆମ ପ୍ରକୃତିର୍ର 
ନିମୁୁତର ସ୍ଵକଳ୍ପିତ ପୁରୂଷଙ୍କୁ ଏହି ମହତ୍ତର ଚେତନମୟ ପୁରୂଷଙ୍କ ସହାୟତାରେ 
ସ୍ଥିର ଏବଂ ନିସ୍ତନ୍ତ କରି ଆମ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ଆତ୍ମକର୍ତ୍ତତୁର ଶ୍ତୁ ମନର 
ଚିରଚଞ୍ଚଳ ଏବଂ ଅଶାନ୍ତ କାମନା-ବାସନାକୁ ବିନାଶ କରିବାକୁ ହେବ | 

କାରଣ, ଏହା ସ୍ବଷ୍ଟ ଯେ ବୂଦ୍ଧିକ୍ରିୟାର ଦୁଇପ୍ରକାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି, 
ହରଏତ ଏହା ନିମ୍ନଗାମୀ ଏବଂ ଦହିର୍ମୂଖୀ ହୋଇ ପ୍ରକୃତିର ତ୍ରିଗୁଣ ଲୀଳା 
ମଧ୍ଯରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭବ ଏବଂ ସଂକଳ୍ପର ବିଚ୍ଛୁରିତ କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟରେ ଜଡ଼ିତ ହୋଇଯାଏ 
ଅଥବା ଏହା ଉର୍ଦ୍ଧଗାମୀ ଏବଂ ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ ହୋଇ, ପ୍ରକୃତି-ଜଞ୍ଜାଳରୂ ମୁକ୍ତିପାଇ, 
ପ୍ରଶାନ୍ତ ଚିଦାତ୍ମାଙ୍କର ସ୍ଥିରତା ଏବଂ ସନାତନ ବିଶୁଦ୍ଧତା ମଧ୍ୟରେ ଚିରଶାନ୍ତି 
ଓ ସମତା ଲାଭ କରେ । ପ୍ରଥମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ସତ୍ତା ଇନ୍ଦଦିୟର ବିଷୟମାନଙ୍କର 
ଅଧୀନରେ ରହେ, ଏବଂ ବସ୍ତୁର ବାହ୍ଯ ସଂପର୍କ ମଧ୍ୟରେ ନିବାସ କରେ। 
ସେହି ଜୀବନ ହେଲା କାମନା-ବାସନାର ଜୀବନ। ଏହାଦ୍ବାରା ଇନ୍ଦିୟଗଣ 
ବିଷୟ ଦ୍ବାରା ଉତ୍ତେଜିତ ହୋଇ ବହୁ ଅଶାନ୍ତି ଓ ଭୀଷଣ ବିକ୍ଷୋଭ ସୃଷ୍ଟି 
କରନ୍ତି। ଏବଂ ସେହି ବିଷୟସବୂୁକୁ ଉପଭୋଗ ଓ ଅଧୁ୍‌କାର କରିବା ଲାଗି 
ବାହ୍ଯ ଦିଗରେ ଉଦ୍ଦାମ ଭାବରେ ଦୌଡ଼ିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ଏବଂ ଇନ୍ଦିୟଗତ 
ମନକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜ ସଙ୍ଗରେ ଭସେଇ ନେଇ ଚାଇନ୍ତି ଠିକ୍‌ ଯେପରି ବାୟୁ 


ସମୁଦ୍ରରେ ନୌକାକୁ "ୁ୭ମ ନିଏ। ପୁଣି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଏହି ଉପଦ୍ରବ 


ପୟ - ସି ଏ ଚ୫ଚଵଢୱଚଚଜଚ”?“େବ୍‌।।। ୫୫୫” ୩୫#$୍‌୯।। 


ଅଧୀନ ` ହୋଇ _ ମନ ' ବୁଦ୍ଧିକୁ କୁ ନିଜ ` _ ସଙ୍ଗରେ ନେଇଯାଏ। ତେଣୁ ବୁଦି 
ମଧ୍ଯ ନିଜ ସ୍ଥିର ବିବେକ ଏବଂ ପ୍ରଭୁତୁ ହରାଇ ବସେ। ବୁଦିର _ ଏ ହିପରି 
ନିମୂଗତି ଫଳରେ ଆମା ପକୃତିର ଦିଗୁଣଲୀଳାର ଅଧୀନ ହୋଇପଡ଼େ, ଅଞ୍ଞାନମୟ 
ହୋଇଯାଏ, ତାଂର ଜୀବନ ମିଥ୍ଯାପୂଣ୍ତଟ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟପରାୟଣ ଏବଂ ଦହିର୍ମୁଖୀ 
ହୋଇପଡ଼େ; ସେ ଶୋକ, କ୍ରୋଧ ଆସକ୍ତି ଏବଂ ଆବେଗର ଦାସ ହୋଇଯାଏ; 
ଏହାହିଁ ହେଲା ସାଧାରଣ ଅଜ୍ଞାନୀ, ଅସଂଯମୀ ମଣିଷର ଜୀବନ। ଯେଉଁମାନେ 
ବେଦବାଦୀମାନଙ୍କ ପରି ଇନ୍ଦ୍ରୟଭୋଗକୁହି କର୍ମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ ତା'ର ପରିପୂଣ୍ତିତାକୁ 
ଜୀବର ପରମଧ୍ଯେୟ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଭ୍ରାନ୍ତ ପଥ ଦେଖାଚ୍ତି। 
ଅନ୍ତଃସ୍ଥ ନିର୍ବିଷୟ ଆତ୍ମାନନ୍ଦହି ଆମର ପ୍ରକୃତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏହାହିଁ ଆମର ଶାଚ୍ତି, 
ମୁକ୍ତିର ଉଚ୍ଚ ଏବଂ ବ୍ୟାପକ ସାମ୍ୟାବସ୍ଥା। 


୧୧୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତେଣୁ ବଦ୍ଧିର ଉର୍ଦ୍ବଵମୁଖୀ ଓ ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ ଗତି ପାଇଁ ଆମକୁ ସ୍ଥିର ସଂକଳ୍ପ, 
ଏକାଗ୍ରତା ଓ ଅଧ୍ୟବସାୟ ସହିତ ଲାଗିପଡ଼ିବାକୁ ହେବ, ତାହାହିଁ ଆମର 
ବ୍ୟବସାୟ” ହେବା ଉଚିତ; ବୁଦ୍ଧିକୁ ଦୃଢ଼ଭାବରେ ପୂରୂଷର ଶାନ୍ତ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନରେ 
ଏକାଗ୍ରତା ରଖିବାକୁ ହେବ। ଏଥ୍‌ପାଇଁ ସର୍ବପ୍ରଥମ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲା କାମନାରୁ 
ମୁକ୍ତହେବା। କାରଣ ତାହାହିଁ ସମସ୍ତ ଅଶୁଭ ଓ ଦୁଃଖର ମୂଳ। କାମନାରୁୂ 
ମୁକ୍ତି ପାଇବାକୁ ହେଲେ କାମନାର କାରଣକୁ ମଧ୍ୟ ବିନାଶ କରିବାକୁ ହେବ, 
ବାହ୍ଯ ବସ୍ତୂସବୁକୁ ଧରିବା ପାଇଁ ଓ ଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର 
ଯେଉଁ ଦୌଡ଼ ଚାଲିଥାଏ ତାହାକୁ ବନ୍ଦ କରିବାକୁ ହେବ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ଯେତେବେଳେ 
ଏହିପରି ବାହ୍ଯ ଦିଗରେ ଧାବିତ ହେବାକୁ ଉଦ୍ୟତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି ସେତେବେଳେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ପଛକୁ ଫେରାଇବାକ୍ର ହେବ, ସେମାନଙ୍କର ବିଷୟରୁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ହଟାଇ ଆଣିବାକୁ ପଡ଼ିବ - କଚ୍ଛପ ଯେପରି ନିଜର ଅଙ୍ଗଟୁଡ଼ିକୁ ଦାହାରୂ 


ସଂକଚିତ କରିଆଣି ନିଳ ଖୋଳପା ଭିତରେ ରଖେ, ସେହିପରି ଇନ୍ଦିୟମାନଙ୍କ 


ସେମାନଙ୍କ ମୂଳ ଉପାଦାନ ମନ ମଧ୍ଯକ୍ର ଫେରାଇ ନେଇ ଶାନ୍ତ କରିବାକୁ 
ହେବ ଏବଂ ମନକୁ ବୃଦ୍ଧି ମଧ୍ୟରେ, ବୁଦ୍ଧିକୁ ଆମ୍ମା ଓ ଆମ୍ଭଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟକୁ 
ଫେରାଇ ନେଇ ଶାନ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ। ସେ ଆତ୍ମା, ସେହି ପୁରୂଷ ପ୍ରକୃତିର 
କର୍ମକୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସେଥ୍‌ ସହ ନିଜେ ଜଡ଼ିତ ନୂହନ୍ତି। କାରଣ କୌଣସି 
ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସନ୍ଯ୍ଯାସର ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି ବୋଲି କେହି ହ୍ରଏତ 
ଭୂଲ୍‌ ବରଝିପାରେ, ତେଣୁ ସେହି ଭୂଲ-ବୂୁଝାମଣାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସେ 
ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ କହିଛନ୍ତି ମୁଁ କୌଣସି ବାହ୍ୟ ବୈରାଗ୍ୟ ବା ବିଷୟର ଭୌତିକ 
ତ୍ୟାଗ କଥା କହ୍ର ନାହି | ସାଂଖ୍ୟର ସନ୍ନ୍ୟାସ ବା କଠୋର ବୈରାଗୀ ତପସ୍ଵୀମାନଙ୍କର 
ଉପବାସାଦି ତପ, କାୟକ୍ଳେଶ ବା ତ୍ଯାଗ ଆଦି ବିଷୟ କହିବା ମୋର 
ଅଭିପ୍ରାୟ ନୁହେଁ। ଆନ୍ତର ବୈରାଗ୍ୟ ଏବଂ କାମନା ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା 
କଥାହିଁ ମୁଁ କହ୍ରଛି। ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେହୀର ଦେହ ରହିଛି ସେତେଦିନ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେହକୁ ତାଂର ନିତ୍ଯ ଦୈହିକ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ସକ୍ଷମ ରଖିବା 
ଲାଗି ଆହାର ଦେବାକ୍ର ହେବ, ନିରାହାର ଫଳରେ ଦେହ ବିଷୟଠାରୁ ନିଜର 
ଦୈହିକ ସଂପର୍କର ବିଚ୍ଛେଦ କରିପାରେ କିନ୍ତୁ ଏହା ଫଳରେ ତାଂର ସେ 
ଆନ୍ତର ସମ୍ବନ୍ଧ ତୂଟିଯାଏ ନାହିଁ? ଯାହା ତା'ର ଦୁଃଖର କାରଣ। ଏଥ୍‌ରେ 
ବିଷୟରସ ¬ ଅନୁରାଗ ଏବଂ ବିରାଗ ରସର ଏ ଦୁଇଦିଗ ସେହିପରି ରହିଥାଏ । 
ଏହାର ବିପରୀତରେ ଦେହୀକୁ ଏପରି ସାମର୍ଥ୍ଯ ଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ ଯେପରିକି 
ସେ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ-ଶୂନ୍ଯ ହୋଇ ସମସ୍ତ ବାହ୍ୟ ସ୍ବର୍ଶକୁ ନିଲିପ୍ତ ଭାବରେ ସହ୍ଯ 
କରିପାରେ। ଅନ୍ୟଥା ବିଷୟର ନିବୂଭ୍ଭି ହୋଇଯାଏ, “ ବିଷୟା ବିନିବର୍ତନ୍ତେ 


ବୁଦ୍ଧି ଯୋଗ ୧୧୯ 


କିନ୍ତୁ ଆନ୍ତରିକ ନିବୂତ୍ତି ହୂଏ ନାହିଁ, ମନର ନିବୁଭ୍ରି ହୁଏ ନାହିଁ, ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ 
ହେଉଛନ୍ତି ମନର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଓ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ। ସେଥ୍‌ପାଇଁ ରସର ଆନ୍ତର ନିବୁରିହିଁ 
ପ୍ରଭୁତ୍ବର ଏକମାତ୍ର ବାସ୍ତବ ଲକ୍ଷଣ। କିନ୍ତୁ ବିଷୟ ସହିତ ଏ ପ୍ରକାର ନିଷ୍କାମ 
ସଂପର୍କ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଏ ପ୍ରକାର ନିର୍ଲିପ୍ତ ଉପଯୋଗ କିପରି ସମ୍ଭବପର 
ହେବ? ଏହା ସମ୍ଭବ ହେବ ପରମଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ “ପରଂଦୂଧଷ୍କାଂ”ଂ ପରମ 
ପୁରୂଷଙ୍କ ଦର୍ଶନ ଏବଂ ବ୍ରଵିଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଏହାଙ୍କ ସହ ସର୍ବାନ୍ତଃକରଣରେ 
ଯୁକ୍ତହେବା ଦାରା, ଏକତ୍ସ ପ୍ରାପ୍ତି ଦ୍ବାରର କାରଣ ସେହି “ଏକ ଆତ୍ମା 
ଶାନ୍ତ, ସ୍ବ-ଆନନ୍ଦରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଠ ଏବଂ ଥରେ ମାତ୍ର ଯଦି ଆମେ ଆମ ଅନ୍ତରସ୍ଥ 
ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବା, ନିଜ ମନ ଏବଂ ସଂକଳ୍ପ ତାଙ୍କରିଠାରେ 
ରଖିପାରିବା ତାଂହେଲେ ଆତ୍ମାର ସେହି ଦ୍ରନ୍ଦ୍ରଶୁନ୍ଯ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରିପାରିବା 
ଓ ତାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ବିଷୟରୁ ଜନ୍ମିତ ମାନସିକ ସୁଖ-ଦୁଃଖର ସ୍ଥାନ ଅଧୁକାର 
କରିବ। ଏହାହିଁ ହେଲା ମୁକ୍ତିର ପଥ। 

ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ ଆତ୍ମସଂଯମ ଏବଂ ଆତ୍ମ-ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ସହଜସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ। 
ସବୁ ବୁଦ୍ଧିମାନ ବ୍ୟନ୍ତି ଏକଥା ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଅଳ୍ପ ବହୁତ ସଂଯମ କରିବା 
ଆବଶ୍ଯକ, ନିଜକୁ ନିଜ ଆୟତ୍ତରେ ରଖିବା ଦରକାର ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ 
ସଂଯତ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଉପଦେଶ ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତେ ଦେଇଥାନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣତଃ 
ଏ ଭପଦେଶ ଅପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ଦିଆଯାଏ ଏବଂ ଏହାର ପାଳନ ମଧ୍ୟ ଅପୂର୍ଣ୍ତ 
ଏବଂ ବହୁ ସୀମିତ ମାତ୍ରାରେ କରାଯାଏ। ଯଥାର୍ଥ ଆମ୍ବପ୍ରଭୂତ୍ସ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ପରିଶ୍ରମ କରୁଥ୍ବା ଜ୍ଞାନୀ, ସ୍ବଷ୍ଟଦ୍ରଷ୍ଟା, ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ଏବଂ ବିବେକୀ ବ୍ଯକ୍ତିମାନେ 
ମଧ୍ଯ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଯେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ସେମାନଙ୍କୁ ହଠାତ୍‌ ଟାଣି ନେଇ 
ଯାଆନ୍ତି। ଏହାର କାରଣ ହେଲା ମନ ସ୍ବଭାବତଃ ଇନ୍ଦ୍ିୟାସକ୍ତ। ସେ ବିଷୟ 
ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇ ତାଂର ବ୍ରଦ୍ଧିକ ବିଚାର ଓ ସଂକଳ୍ପକୁ ମଧ୍ୟ ବିଷଯାଭିମୁଖୀ 
କରିଦିଏ। ଏଥ୍ରୁ ଉପରି ହଏ ଆସକି, ଆସକିରୁ କାମନା, କାମନା ପରିପୂର୍ଣ୍ତ 


ନ ହେଲେ ବା ବିଫଳ ହେଲେ ଆସେ ସନ୍ତାପ, କ୍ଷୋଭମୟ ଆବେଗ 
ଏବଂ କ୍ରୋଧ। ଏଥ୍‌ରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ଙଶୂଏ ମୋହ। ସେତେବେଳେ ବ୍ରଦ୍ଧିର ବୋଧ୍‌ 


ଏବଂ ସଂକଳ୍ପ ଦୁହେଁ ସ୍ଥିର ସାକ୍ଷୀ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଦେଖିବାକୁ ଓ ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ସ୍ଥିତ ହେବାକୁ ଭୂଲିଯାଆନ୍ତି। ନିଜ ସଦାମ୍ମାର ସ୍କୃତିରୁ ପତନ ହୁଏ ଏବଂ 
ଏହି ପତନ ଫଳରେ ଵୁଵି ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଯାଏ, ଏପରିକି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 


କିଛି ସମୟ ପାଇଁ ତାହା ଆମ ସୁତରିପଟରୁ ଲୋପ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମୋହର 
ବାଦଲ ମଧ୍ୟରେ ଲୁଚିଯାଏ ଏବଂ ଆମେ ସୁୟୁଂ ମୋହ, କ୍ରୋଧ ଏବଂ 
ଶୋକ ହୋଇଯାତତକ ଆତ୍ମା, ବୁଦି ଏବଂ ସଂକଳ୍ପର ଚିହ୍ନ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 
ତେଶୁ ଏପରି ହେବାକୁ ଛାଡ଼ି ଦେବା ଅନୂଚିତ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ତମ 


୧୨୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


` 


୬ପେ ନିଜ ବଶରେ ରଖିବା ଦରକାର, କାରଣ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଇନ୍ଦ୍ରିସସଂଯମ ଫଳରେ 

ପ୍ରଜ୍ଞା ଏବଂ ସ୍ଥିର ବୁଦ୍ଧି ନିଜ ସ୍ଥାନରେ ଦୁଢ଼ତା ପୂର୍ବକ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରେ । 

ବ୍ରଵିର ପ୍ରଯତ୍ବ ଦ୍ବାରା ବା ଖାଲି ମାନସିକ ସଂଯମ ଦ୍ବାରା ଏ କାର୍ଯ୍ୟ 
ପରିପୂର୍ଣ ଷ୍ଟ ରୂପେ ସଂପନ୍ନ ହୂଏ ନାହି, ଏହା କେବଳ ସାଧ୍ତ ହୋଇପାରେ 
ଏପରି କିଛି ବସ୍ତୁ ସହିତ ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଯାହା ବରଦ୍ଧିଠାରୁ ଉଚ୍ଚତର; ସ୍ଥିରତା 

୮୮ ତଥା ଆତ୍ମପ୍ରଭୂତ୍ଵ ଯାହାର ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ସିଦ୍ଧ ଗୁଣ। ଏବଂ ଏହି ଯୋଗ 

ସଫଳ ହୂଏ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ନିଜର ସମଗ୍ର ସତ୍ତାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ରରୂପେ 
ଭତ୍ସର୍ରୀକୂୃତ ଓ ସମର୍ପିତ କରିବା ଦ୍ରାରା। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ କହିବାନୂସାରେ, ` ମୋତେ 
ଭକ୍ତି କର ମୋଠାରେ ଲୟ ରଖ, ମୋତେ ସବୂ ସମର୍ପଣ କର।” କାରଣ 
ମୁକତ୍ତିଦାତା ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି ଆମ ଅନ୍ତର ମଧ୍ଯରେ। ଆମ ମନ, ଆମ 
ବ୍ଦ, ଆମ ଇଚ୍ଛାସମୂହ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତା ନୁହନ୍ତି। ସେମାନେ ଉପକରଣ ମାତ୍ର। 
ଗୀତାର ଶେଷରେ ଯେପରି କୁହାଯାଇଛି ଆମକୁ ସର୍ବତୋଭାବରେ ଭଶ୍ବଵରଙ୍କର 
ଶରଣ ନେବାକୁ ହେବ ଏବଂ ସେଥ୍‌ୁଲାଗି ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କୁ ନିଜ ସତ୍ତାର 
ଧ୍ୟେୟ କରି ତାଙ୍କ ସହ ଆତ୍ମିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବାକୁ ହେବ। ““ସର୍ବଥା ମତ୍‌ପରାୟଣ 
ହୋଇ ମୋ ସହ ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇ ସ୍ଥିର ରହ।”” ଏହାହି ଏହାର ଅଭିପ୍ରାୟ । 
ତେବେ ଗୀତାର ଧରଣ ଅନୂରୂପ ଏହା କେବଳ ସଂକେତ ରୂମେହି ଅଛି। 
ଯୁକ୍ତ ଆସୀତ ମତ୍‌ପରଃ”” ଏହି ତିନି ଶବ୍ଦ ମଧ୍ଯରେ ପରମ ରହସ୍ଯର 
ବୀଜ ନିହିତ ଅଛି ଯାହାର ବିସ୍ତାର ପରେ ହେବ। 

ଯଦି ଏହା ସାଧ୍ତ ହ୍ରଏ ତେବେ ବିଷୟ ମଧ୍ୟରେ ବିଚରଣ କରିବା 
ସମ୍ଭବ-- ତାହା ସହ ସଂପର୍କ ରଖୁବା, ତାହା ଉପରେ କ୍ରିୟା କରିବା ସମ୍ଭବ, 
କିନ୍ତୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କ ପୂରାପୂରି ଅନ୍ତରାମ୍ବାର ଅଧୀନରେ ରଖି ଏବଂ ବିଷୟ 
ବସ୍ତୁର ଘାତ ପ୍ରତିଘାତ ଦ୍ବାରା ଆକ୍ରାନ୍ତ ନ ହୋଇ। ଏହି ଅନ୍ତରାତ୍ମା ପରମ 
ପୂରୂଷଙ୍କର ଆଜ୍ଞାନୁବର୍ତଭୀ ହୂ । ସେତେବେଳେ ସକଳ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରୁ ମୁକ୍ତହୋଇ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ବୀତରାଗ-ଦ଼େଷ ହୋଇ କାମକ୍ରୋଧରୁ ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଆତ୍ମପ୍ରସାଦ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆତ୍ମାର ସ୍ଥିରତା, ଶାନ୍ତି ବିଶୁଦ୍ଧତା ଏବଂ ସନ୍ତୋଷ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। 
ଏହି ଆତ୍ମପ୍ରସାଦ ଜୀବର ପରମ ସୁଖର କାରଣ, ଏହାର ଉପସ୍ଥିତିରେ କୌଣସି 
ଦୁଃଖ ଏହି ଶାନ୍ତ ପୁରୂଷଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରେ ନାହି, ତାଂର ବୁଦି ଶୀଘ୍ର 
ଆତ୍ମାର ଶାନ୍ତିରେ ସ୍ଥିର ହୋଇଯାଏ, ଦୁଃଖ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। ଏହି ଆମ୍ମାବସ୍ଥା 
ଏବଂ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନରେ ସ୍ଥିର, ନିଷ୍କାମ, ଦୁଃଖରହିତ ବୁଦ୍ଧିର ଧୃତିକୁ ଗୀତା କହିଛି 
ସମାଧ୍‌ । 

ସମାଧ୍‌ସ୍ଥ ମନୁଷ୍ଯର ଲକ୍ଷଣ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ ବିଷୟ ଏବଂ ପରିସ୍ଥିତି 
ସଂପର୍କରେ, ନିଜର ମନୋମୟ ଓ ଅନ୍ନମୟ ପୂରୂଷ ସଂପର୍କରେ ତା'ର ଚେତନା 


ବୁଦ୍ଧି ଯୋଗ ୧୨୧ 


ଲୁପ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ତା' ଶରୀରକୁ ଜଳାଇଲେ ବା ପୀଡ଼ନ କଲେ ସେ 
ତା” ଚେତନାକୁ ଫେରି ଆସିପାରେ ନାହିଁ। ସାଧାରଣ ଲୋକେ ସମାଧ୍‌ର 
ଅର୍ଥ ଏହାହି ବୁଝନ୍ତି। ଏ ପ୍ରକାରର ସମାଧୂ ଚେତନାର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରକାରର 
ପ୍ରଗାଢ଼ତା, ଏହା ସମାଧ୍‌ର ମୂଳ ଲକ୍ଷଣ ନୁହେଁ। ସମାଧ୍ର କଷଟି ପଥର 
ହେଲା ସମସ୍ତ କାମନାର ବହିଷ୍କାର, କୌଣସି କାମନାକୁ ମନପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚବାକୁ 


< _ = = +. 


ନ ଦେବା ଏବଂ ଏହା ସେହି ଆନ୍ତର ଅବସ୍ଥା ଯାହା ମଧ୍ୟରେ ଏହି ସ୍ବାଧୀନତା 
ଉପନ୍ନ ହୁଏ, ଆମ୍ମାନନ୍ଦ ନିଜେହିଁ କ୍ଷରିତ ହୂଏ। ମନ ସମ, ସ୍ଥିର ତଥା 
ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବ ଭୂମିରେ ଅବସ୍ଥିତ ରହି ଆକର୍ଷଣ ଏବଂ ବିକର୍ଷଣ ଦ୍ବାରା ତଥା ବାହ୍ଯ 
ଜୀବନରେ ମୁହୂର୍ଭକୁ ମୁହୂଭ୍ଭ ବଦଳୁଥୁବା ଆଲୋକ-ଅନ୍ଧକାର ଏବଂ ଝଡ଼ଝଞ୍ଜା 


ଓ ଜଞ୍ଜାଳ ପ୍ରତି ନିଲିପ୍ତ ରହେ। ସେ ବାହ୍ଯକର୍ମ କରି ମଧ୍ୟ ଅନ୍ତମ୍ମୂଖୀ 


ରହେ, ବାହ୍ୟ ପଦାର୍ଥଙ୍କୁ ଦେଖି ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମାରେ ଏକାଗ୍ର ହୁଏ, ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 


ଦୃଷ୍ଟିରେ ସାଂସାରିକ କର୍ମରେ ବ୍ୟସ୍ତ ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଥା 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ରହିଥାଏ। ସାଧାରଣ ମଣିଷ ମନରେ ଉଠୁଥ୍ବା 


ପ୍ରଶ୍ନ ନେଇ ଅର୍ଜନ ପଚାରିଛନ୍ତି। ଏହି ମହାନ ସମାଧ୍‌ର ଲକ୍ଷଣ କଂଣ 
ଯାହାକୁ ବାହ୍ଯୟ। ଶାରୀରିକ ଏବଂ ବ୍ୟବହାରିକ ରୂପରେ ଦେଖି ହେବ ? 
ସମାଧ୍‌ସ୍ଥ ମନୁଷ୍ଯ କାହାକୁ କହନ୍ତି, ସେ କିପରି କଥାବାର୍ଭା କରନ୍ତି, କିପରି 
ବସନ୍ତି, କିପରି ଚାଲନ୍ତି ? ଏପରି କୌଣସି ବାହ୍ଯ ଲକ୍ଷଣ କୁହାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ କି ଗୁରୁ ବା ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ତାହା କହିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରି ନାହାଚ୍ତି, 
କାରଣ ସମାଧ୍‌ର କଷଟି ଆନ୍ତରିକ ଏବଂ ଏହାକୂ କଷି ଦେଖିବା ପାଇଁ 
ବହୁ ବିରୋଧୀ ଶକ୍ତି ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ମନୋଗତ। ମୁକ୍ତ 
ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିବାର ମହାନ ଲକ୍ଷଣ ହେଲା ସମତା ଯାହା ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିହ୍ନ 


ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ୟ ଆନ୍ତରିକ। ଦୁଃଖରେ ଯାହାର ମନ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ, 


`ସୁଖ ପତି ଯାହାର ସ୍ହା ନାହିଁ) ଯେ ଆସକି, ଭୟ ଓ କ୍ରୋଧଶୂନ୍ଯ ସେହି 
ମୁନିହିଁ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଚଂ । ସେ ନିସ୍ତୈଗୁଣ୍ଯ, ନିର୍ଦ୍ଦନ୍ଦ୍ଵ ସର୍ବଥା ସ୍ଵୀୟ ସତ୍ଯ ସତ୍ତାରେ 


ପ୍ରତିଷ୍ଠିତଃ ““ନିର୍ୟୋଗକ୍ଷେମ ଆତ୍ମବାନ୍‌'' ହୁଏ। ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍କର ଯୋଗକ୍ଷେମ 
କଂଣ? ଥରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଆତ୍ମାର ଅଧ୍‌କାରୀ ହେଲେ ସକଳ ବସ୍ତୁର 
ଅଧ୍‌କାରୀ ହେଉ । 

ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମସ୍ଥ ପୁରୁଷ କର୍ମରୁ ବିରତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହାହିଁ 
ଗୀତାର ମୌଳିକତା ଓ ଶକ୍ତି। ପୁରୂଷର ଏହି ସ୍ଥିତିଶୀଳ ଅବସ୍ଥା ପ୍ରତିପାଳନ 


# ଦୁଃଖେଷ୍ଵନୁଦ୍ବିଗ୍ମନାଃ ସୁଖେଷୁ ବିଗତସ୍ହଃ | 
ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧଃ ସ୍ଥିତଧୀ ୍ମୁନିରୁଚ୍ୟତେ ॥ ( ୨।୫୬) 


୧୨୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରି ମଧ୍ୟ, ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ପୁରୁଷ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇ ମଧ୍ୟ, ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷଙ୍କ ପାଇଁ 
ପ୍ରକୃତିର ସାଧାରଣ କ୍ରିୟାର ନିଃସାରତା ଦେଖାଇ ମଧ୍ଯ ଗୀତା କର୍ମ କରିବାକୁ 
ଉପଦେଶ ଦେଇଛି ଏବଂ ଏହାହି କରିବା ଯୋଗୁଁ ଗୀତା ଏକ ଗୁରୂତର 
ଦୋଷରୁ ରକ୍ଷା ପାଇଛି, ଯାହା କେବଳ ଶାଚିକାମୀ ଏବଂ ବୈରାଗୀ ସନ୍ନାସୀମାନଙ୍କ 
ମତରେ ଦେଖାଯାଏ, ଯେଉଁ ଦୋଷରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ସେମାନେ ଚେଷ୍ଚିତ। 
“କର୍ମରେ ତୋର ଅଧୁକାର, କେବଳ କର୍ମରେ, କର୍ମଫଳରେ ନୁହେଁ, ତେଣୁ 
କର୍ମର ଫଳ ଇଚ୍ଛା କରି ତୁ କର୍ମ କର ନାହି, ଏବଂ ଅକର୍ମରେ ମଧ୍ୟ 
ତୋର ଆସକ୍ତି ନ ରହୁ *।”” ଏହି ବାକ୍ଯରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୂଏ ଯେ ବେଦବାଦୀମାନେ 
କାମନାର ସହିତ ଯେଉଁ କର୍ମ କରନ୍ତି ଏହା ସେ କର୍ମ ନୂହେଁ, ସର୍ବଦା 
କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ବ୍ଯାକୁଳ, ଅସ୍ଥିର ଓ ରଜୋଗୁଣସଂପନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତି ଯେଉଁ 
ଭାବରେ କର୍ମକରି ତୃପ୍ତି ପାଆନ୍ତି ଏହା ମଧ୍ଯ ସେ ପ୍ରକାର କର୍ମ ନୂହେଁ। 


“ଯୋଗସ୍ଥ ହୋଇ କର୍ମକର, ସଂଗତ୍ୟାଗ କର,_ ସିଵି ଅସିଵ୍ଧିରେ ସମଭାବାପନ୍ା 
ହୁଅ, ସମତୁର ନାମହିଁ ଯ଼ୋଗ * ।”? ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ଯେ କେଉଁଟା ଅପେକ୍ଷାକୃତ 
ଭଲ ବା ମନ୍ଦ ତାହା ବିଚାର କରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ହେଲେ, ପାପର 
ଭୟ ରହିଲେ ଓ ପୁଣ୍ଯ ପାଇଁ କଠିନ ପ୍ରୟାସ କରିବାକୁ ହେଲେ, କର୍ମ 
ଦୁଃଖଦାୟକ ହୋଇ ଉଠିବ ନାହିଁ କି? କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷ, ନିଜ 
ବ୍ରଵି ଏବଂ ସଂକନ୍ପ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଏକ କରି ଦେଇଛନ୍ତି ସେ ଏହି 
ଦୁନ୍ଦ୍ବମୟ ସଂସାରରେ ମଧ୍ଯ ଶୁଭ ଏବଂ ଅଶୁଭ କର୍ମଦ୍ରୟଙ୍କ ପରିତ୍ୟାଗ କରିଛନ୍ତି, 
କାରଣ ଶୁଭାଶୁଭର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ ଯେଉଁ ଧର୍ମ ରହିଛି, ଯାହାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର 
ସ୍ଵତନ୍ତତା ମଧ୍ଯରେକ ସେ ତାହା ଉପରକୁ ଉଠିଯାଆନଚ୍ତି। ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ 
ଯେ ଏପରି ନିଷ୍କାମ କର୍ମରେ କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତତା,। ଅମୋଘତା, କୌଣସି 
ଲାଭଦାୟକ ପ୍ରେରକ-ଭାବ, କୌଣସି ବିଶାଳ ସୃଜନସାମର୍ଥ୍ଯ ତଂ ନାହିଁ ? 
କିନ୍ତୁ ଏହା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ଯୋଗସ୍ଥ ହୋଇ ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ ତାହାଂ 
ଖାଲି ଉଚ୍ଚତମ ନୂହେଁ, ତାହା ବିଜ୍ଞତମ ମଧ୍ୟ; ସାଂସାରିକ ବିଷୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ମଧ୍ଯ ତାହା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଏବଂ ଅମୋଘ, ଯୋଗ ହେଲା କର୍ମର 


^` 


କ୍ରଶଳତା, “ୟୋଗଃ କର୍ମସୁ କୌଶଲମ୍‌।”” କିନ୍ତୁ ଜୀବନ ଲାଗି 


+ କର୍ମଣ୍ୟେବାଧ୍କାରସେ ମା ଫଲେଷୁ କଦାଚନ | 
ମା କର୍ମଫଲହେତୂର୍ଭୂର୍ମା ତେ ସଙ୍ଗୋଃସ୍କ୍କର୍ମଣି || ( ୨।୪୭ ) 


# ୟୋଗସ୍ଥଃ କୁରୂ କର୍ମାଣି ସଂଗଂ ତ୍ଯକ୍ତ୍କା ଧନଞ୍ଜୟ ! 
ସିଦ୍ଧ୍ୟସିଦ୍ଧ୍ୟୋଃ ସମୋ ଭୂତ୍ବା ସମତୃଂ ୟୋଗ ଉଚ୍ଯତେ ॥( ୨/୪୮) 


ବୁଦ୍ଧି ଯୋଗ ୧୨୩ 


କରାଯାଉଥ୍‌ବା କର୍ମ ଯୋଗୀକୁ ତାଂର ଚରମ ଧ୍ଯେୟଠାରୁ ଦୂରକ୍ର ନେଇଯାଏ 
ନାହିଁ ତ? କାରଣ ଏ କଥା ତ ସର୍ବସମ୍ମତ ଯେ ଯୋଗୀର ଧ୍ୟଯେୟ ଏହି 
ଦୂଃଖ-ଶୋକମୟ ମାନବର ଜନ୍ମ-ବନ୍ଧନରୂ ମୁକ୍ତି ପାଇବା। ନାଁ, ଏପରି ମଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ, ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନୀମାନେ କର୍ମଫଳର କାମନା ପରିତ୍ଯାଗ କରି, ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହ ଯୋଗରେ ସ୍ଥିର ହୋଇ କର୍ମ କରନ୍ତି ସେମାନେ ଜନ୍ମ-ବନ୍ଧନରୁୂ ମୁକ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ପରମ ପଦ ପାଆନ୍ତି ଯେଉଁଠାରେ ଶୋକ-ଦଃଖମୟ 
ମାନବ-ଜୀବନର ମନ ଏବଂ ପ୍ରାଣ ସନ୍ତାପକାରୀ କୌଣସି ବ୍ୟାଧ୍‌. ପହଞ୍ଚ୍‌ପାରେ 
ନାହି। ସେ ଯୋଗୀ ଯେଉଁ ପଦ ପାଆନ୍ତି ତାହା ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି ସେ ବ୍ହ୍ମଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଦୂଢ଼ପ୍ରତିଷ୍ଠ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ସଂସାରରେ ଆବଦ୍ଧ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଯେଉଁ 
ଦୃଷ୍ଟି, ଅନୂଭୂତି, ଜ୍ଞାନନ ମୂଲ୍ଯାଙ୍କନ ତାହା ଏହି ନୂତନ ସ୍ଥିତିରେ ସଂପୂର୍ଣ 
ଓଲଟି ଯାଏ। ଏହି ଦ୍ୁନ୍ଦ୍ରମୟ ଜୀବନ ଯାହା ଏହି ବଦ୍ଧ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଦିବସ ସ୍ଵରୂପ, ଯାହା ସେମାନଙ୍କର ଜାଗ୍ରତାବସ୍ଥା। ସେମାନଙ୍କର ଚେତନା 
ଓ ଜ୍ଞାନ ତଥା କର୍ମ ପାଇଁ ଉଜ୍ଜଳ ଅବସ୍ଥା, ଯୋଗୀଙ୍କ ପାଇଁ ତାହା ରାତ୍ରି, 
ଦୁଃଖମୟ ନିଦ୍ରା ଏବଂ ଆତ୍ମାର ଅନ୍ଧକାର ଏବଂ ଯାହା ଏହି ବଦ୍ଧ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ 
ନିମିତ୍ତ ରାତ୍ରି, ଯାହା ମଧ୍ୟରେ ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ କର୍ମସଂକଳ୍ପ 
ଲୋପ ହୋଇଯାଏ ତାହା ସେହି ସଂଯମୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ପାଇଁ ଜାଗ୍ରତାବସ୍ଥା, 
ସତ୍ଯସତ୍ତା। ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଶକ୍ତିର ପ୍ରକାଶମୟ ଦିବସଂ। ଏହି ବଦ୍ଧ ପ୍ରାଣୀ 


ହେଉଛି ଚଞ୍ଚଳ ପଙ୍କିଳ ଜଳାଶୟ ସଦୁଶ ଯାହା କାମନାର ସ୍ବନ୍ଥ ଧକ୍‌କାରେ 
ଚହଲିଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଯୋଗୀ ହେଉଛି ସେହି ବିଶାଳ ସତ୍ତା ଏବଂ ଚେତନାର 


ସେହି ସମୁଦ୍ର ଯେ ସର୍ବଦା ପୂର୍ଚ୍ଚ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ନିଜ ଆତ୍ମାର ବିଶାଳ 
ସମସ୍ଥିତିରେ ସଦା ଅଚଳ। ଯେପରି ସବୁ ନଦୀ ସମୁଦ୍ରକୁ ଯାଆନ୍ତି ସେହିପରି 
ସଂସାରର ସକଳ କାମନା ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବିଷ୍ଠ ହ୍ରଏ, ତଥାପି ତାଙ୍କର 
କୌଣସି କାମନା ନ ଥାଏ, କୌଣସି ଚାଞ୍ଚଲ୍ୟ ନ ଥାଏ। ବଦ୍ଧ ପ୍ରାଣୀଙ୍କଠାରେ 
ଭରିରହିଛି ଅହଙ୍କାର ““ମୋର-ତୋର'' ଆଦି ଦୁଃଖଦାୟକ ଭାବ କିନ୍ତୁ ଯୋଗୀ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଥ୍ବା ସେହି ଏକ ଅଖିଳାନ୍ତରାତ୍ମାଙ୍କ ସହ ଏକ ହୋଇଯାଏ, 
ସେଠାରେ “ମୁଁ” ବା “ମୋର” ଭାବ ନାହି। ସେ କର୍ମ କରେ ଠିକ୍‌ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ପରି କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତ କାମନା ଏବଂ ଲାଳସାକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇଥାଏ। ଏହିପରି 
ଯୋଗୀ ମହାନ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ବାହ୍ୟ ଦୃଶ୍ଯରେ ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହି ସେ ନିଜର ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ ଅହଂକାରକୁ ଏକ ଅଖିଳାନ୍ତରାତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ 


ୟା ନିଶା ସର୍ବଭୂତାନାଂ ତସ୍ୟାଂ ଜାଗର୍ତି ସଂୟମୀ | 
ୟସ୍ୟାଂ ଜାଗ୍ରତି ଭୂତାନି ସା ନିଶା ପଶ୍ୟତୋ ମୁନେଃ॥ (୨/୬୯) 


୧୨୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ନିର୍ବାପିତ କରି ଦେଇଛନ୍ତି। ସେହି ଏକତ୍ସ ମଧ୍ଯରେ ସେ ବାସ କରନ୍ତି ଓ 
ଅନ୍ତିମ କାଳରେ ସେହି ଚେତନାରେ ସ୍ଥିତ ରହି ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣ ଲାଭ କରନ୍ତି। 
ଏହି ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ନେତିବାଚକ ବିଲୋପ ନୂହେଁ ବରଂ ଏହା 
ହେଉଛି ଅନନ୍ତ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ବିରାଟ ସତ୍ୟରେ ପ୍ରଥକୀଭୂତ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଆତ୍ମାର 
ମହା ନିମଜ୍ଜନ। 

ଏପରି ଭାବରେ ସାଂଖ୍ୟ, ଯୋଗ ଏବଂ ବେଦାନ୍ତର ଏହି ସୂକ୍ଷ୍୍‌ ଏକୀକରଣହି 
ଗୀତା-ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରଥମ ମୂଳଦୁଆ। ଏହା ସବୁକିଛି ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ଏହା ହେଉଛି 
ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଥମ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ବାସ୍ତବ ଏକତ୍ସ ଏବଂ ଆତ୍ମାର 
ପୂର୍ଥ୍ଥତା ପାଇଁ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଓ ଗଭୀରତମ ଯେଉଁ ତୃତୀୟ ଉପାଦାନ ସେହି 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିର ଏଥ୍‌ରେ ସଂକେତ ଦିଆଯାଇଛି। 


୧୧ 
କର୍ମ ଓ ସଜ୍ଞ 


ଗୀତାର ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷ ଭାଗରେ ଏହି ଯେଉଁ ବଦିଯୋଗ 
ଓ ତାହାର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ପରିଣତି ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି ବିଷୟ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି 
ତହିଁରେ ଗୀତାର ଅଧୁକାଂଶ ଶିକ୍ଷାହିଁ ବୀଜ ରୂପରେ ରହିଛି - ଗୀତାର ନିଷ୍ଠାମ 
କର୍ମ। ସମତା, ବାହ୍ଯ ସନ୍ଧନ୍ୟାସର ବର୍ଜନ ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତି ଆଦି ସମସ୍ତ 
ବିଷୟହି ଏଠାରେ ରହିଛି କିନ୍ତୁ ସାମାନ୍ୟ ଓ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ। ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଯେଉଁ ବିଷୟ ଉପରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ଜୋର ଦିଆଯାଇଛି ତା” ହେଉଛି - 
ମନୁଷ୍ଯ ସାଧାରଣତଃ ଯେପରି ଳାମନା ଦ୍ବାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ କର୍ମ 
କରେ, ସେହି କାମନାରୁ ତାର ଇଚ୍ଛାକୁ ଫେରାଇ ଆଣିବାକୁ ହେବ; ନିଜର 
ଅଜ୍ଞତା ଓ ଆବେଗ ନେଇ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସୁଖ ପଛରେ ଦଭଉଡୁଥ୍ବା ନାନା ଚିନ୍ତା 
ଓ ଇଚ୍ଛାସବୁରେ ଗଠିତ ମଣିଷର ସାଧାରଣ ସ୍ଵଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ହେବ 
ଓ ସହସ୍ର ଶାଖା ମେଲିଥ୍‌ବା ସନ୍ତାପକାରୀ ନାନା ବିଚାର ଓ ବାସନାର 
ଚିରାଚରିତ ଅଭ୍ୟାସରୁ ମଧ୍ୟ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ ଏବଂ ନିଜର ସଂକଳ୍ପକୁ 
ଏସବୁଥୁରୂ ମୁକ୍ତ କରି ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତିର ନିଷ୍କାମ ସ୍ଥିର ଏକ୍ଯ ଓ ନିରୁଦ୍‌ବିଗ୍ନ 
ପ୍ରଶାନ୍ତିରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ହେବ। ଅର୍ଜୁନ ଏତିକି ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ବୁଝିପାରିଲେ - 
ଏସବୁ ବିଷୟ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନୂଆ କଥା ନ ଥୁଲା। ଏହାହିଁ ଥୁଲା 
ତତ୍‌କାଳୀନ ପ୍ରଚଳିତ ଶିକ୍ଷାର ସାରମର୍ମ ଯାହାକି ମନୁଷ୍ଯକୁ ଜ୍ଞାନର ମାର୍ଗ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ତ୍ଯାଗହି ସିଦ୍ଧିଲାଭର ପଥ ବୋଲି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
କରେ। ବୁଦ୍ଧିକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କଠାରୂ ତଥା ବାସନା-କାମନା ଓ ମାନବୀୟ କର୍ମଠାରୁ 
ଫେରାଇ ତାହାକୁ ସେହି ପରମଙ୍କ ଅଭିମୁଖୀ କରାଇବା, ସେହି ଏକ ନିଷ୍ପିୟ 
ପୁରୁଷ ଅଚଳ, ନିରାକାରବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ଅଭିମୁଖୀ କରାଇବା ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ଜ୍ଞାନର 
ସନାତନ ବୀଜ। ଏଠାରେ କର୍ମର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ କାରଣ କର୍ମ ଅଜଞ୍ଚାନର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ କର୍ମ ହେଉଛି ଜ୍ଞାନର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପରୀତ, କାମନାହିଁ ହେଲା ଏହାର 
ବୀଜ ଏବଂ ବନ୍ଧନ ହେଲା ଏହାର ପରିଣତି। ଏହାହିଁ ଥ୍‌ଲା ତତ୍‌କାଳୀନ 
ପ୍ରଚଳିତ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦ ଏବଂ କୃଷ୍ଣ ଯେତେବେଳେ କହିଲେ 
ଯେ ବୂଦିଯୋଗଠାରୁ କର୍ମ ଅନେକ ନିକୃଷ୍ଟ ସେତେବେଳେ ସେ ମଧ୍ୟ ଏହି 
ମତକୁ ପ୍ରାୟ ଗ୍ରହଣ କରିଗଲେ ବୋଲି ମନେହ୍ୁଏ। ଅଥଚ ଯୋଗର ଅଙ୍ଗ 


୧୨୬ ° ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ରୂପେ କର୍ମ ଉପରେ ପୁଣି ବିଶେଷ ଜୋର୍‌ ଦିଆଯାଇଛି, ତେଣୁ ଏହି ଶିକ୍ଷାରେ 
ଏକ ମୌଳିକ ଅସଂଗତି ଓ ସ୍ଵବିରୋଧ ରହିଥ୍‌ଲା ପରି ମନେହୁଏ। କେବଳ 
ସେତିକି ନୂହେଁ, ଜ୍ଞାନାବସ୍ଥାରେ କିଛି କାଳ ପାଇଁ ଅତି ସାମାନ୍ଯ, ଅତି 
ନିର୍ଦୋଷ କିଛି କର୍ମ ମଧ୍ଯ କରାଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କ ଆଗରେ 
ଯେଉଁ କର୍ମ ରଖାଯାଉଛି ତାହା ଜ୍ଞାନର ସୌମ୍ୟତାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧୀ 

ଓ ସୁୟଂପ୍ରତିଷ୍ଠ ଆନନ୍ଦରେ ଓ ` ସୁୟଂପ୍ରତିଷଠ ଆନନ୍ଦରେ ପର୍ଷ ଆତ୍ମାର ନିଳ ପଶାଚିର ପ୍ରଶାନ୍ତିର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧୀ - 
ଏ କର୍ମ ଭୀଷଣ, ଏପରିକି ପୈଶାଚିକ, ଏକ ନିଷ୍ଣର ରକ୍ତପାତ, , _ ଏକ 
ଭୟାନକ ଯୁଦ୍ଧ, ଏକ ବ୍ୟାପକ ହତ୍ଯାକାଣ୍ଡତ। ତଥାପି ଏହି ଭୀଷଣ କର୍ମରହି 
ବିଧାନ କରାଯାଇଛି, ଆନ୍ତର ଶାନ୍ତି, ନିଷ୍କାମ ସମତା ଓ ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତିବିଷୟକ 
ଶିକ୍ଷା ଦ୍ବାରା ଏହି କର୍ମରହି ସମର୍ଥନ କରାଯାଇଛି। ଏଠାରେ ପୁଣି ଏକ 
ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ବିଷୟ କୁହାଯାଇଛି ଯାହାର କୌଣସି ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ବିଧାନ 
କରାଯାଇ ନାହିଁ। ଅର୍ଜ୍ଜନ ଅଭିଯୋଗ କରିଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କ ଏପରି ଏକ 
ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଉଛି ଯାହାକି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ବିଭ୍ରାନ୍ତକାରୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପୂର୍ଣ୍ର, 
ଏହା ମନୁଷ୍ଯ ଆଗରେ କୌଣସି ସ୍ବଷ୍ଟ ଓ ନିଶ୍ଚିତ ମାର୍ଗ ଖୋଲି ଦେଉ 
ନାହିଁ ଯାହାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ତାହାର ବୂଦ୍ଧି ସିଧା ଓ ସହଜ ଭାବରେ ବିନା 
ଦ୍ରଧାରେ ପରମ କଲ୍ଯାଣ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୂୁଅନ୍ତା। ଏହି ଅଭିଯୋଗର 
ଉତ୍ତର ଦେଇ ଗୀତା କର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ନିଜର ନିଶ୍ଚିତ ଦ୍ରିଧାହୀନ ନୀତିକୁ 
ଆହୁରି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ବ୍ରଝାଇବା ପାଇଁ ତତ୍‌ପର ହୋଇଛି। 

ଦିବ୍ୟଗୁରୂ ପ୍ରଥମେ ମୁକ୍ତିଲାଭର ଦୁଇଟି ପନ୍ଥା ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଇଛନ୍ତି, 
ଯାହାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ପୃଥ୍‌ବୀର ଲୋକମାନେ ଦୁଇ ବିଭିନ୍ନ ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର 
ହୋଇ ପାରିବେ - ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଅନ୍ୟଯଟି କର୍ମଯୋଗ । 
ସାଧାରଣତଃ ଏହିପରି ଧାରଣା କରାଯାଇଥାଏ ଯେ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ କର୍ମକୁ 
ମୁକ୍ତିର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ବୋଲି ତ୍ୟାଗ କରାଯାଇଥାଏ କିନ୍ତୁ କର୍ମ ଯୋଗରେ କର୍ମ 
ମୂକ୍ତିର ସହାୟକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ। ଦିବ୍ଯଗୁରୂ ବର୍ତମାନ ଏ 
ଦୁଇଟିର କୌଣସି ମିଶ୍ରଣ ଉପରେ ବା ଏହି ଦୁଇଟିର ବିଭାଜନ ଆଣ୍ଠଥ୍‌ବା 
ବିଚାରଧାରାରେ ଆପୋଷ ଆଣିବା ଉପରେ ବିଶେଷ କୌଣସି ଜୋର୍‌ ଦେଉ 
ନାହାନ୍ତି କେବଳ ଏତିକି ଦେଖାଇ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି ଯେ ସାଂଖ୍ଯମାନଙ୍କର 
ତ୍ୟାଗ, ସ୍ଥଳ ତ୍ଯାଗ ସନ୍ଧନ୍ୟାସର ମାର୍ଗ କେବଳ ଏକମାତ୍ର ମାର୍ଗ ନୂହେଁ 


ବା ଅନ୍ୟଟିଠାରୁ ଉତ୍କ୍ରଷ୍ଠତତର ମଧ୍ଯ ନୂହେଁ। ଅବଶ୍ୟ ଆତ୍ମାକୁ, ପରୂଷକ୍ର ଏକ 


' ନୈଷର୍ମ୍ଯ ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ଯ ଶାନ୍ତ, କ କର୍ମରହିତ ଶୂନ୍ଯତାର ଭାବ ଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ, 
କାରଣ ପ୍ରକୃତିହିଁ କର୍ମ କରେ ଏବଂ ପୁରୁଷକୁ ସତ୍ତାର ଏହି କର୍ମସ୍ରୋତରେ 


ଲିପ୍ତ ହେବାର ଅବସ୍ଥାରୁ ଉର୍ଦ୍ଧୂକୁ ଉଠିବାକୁ ହେବ ଏଏବଂ ଏପରି ଏକ ମୂଚ୍ତି 


କର୍ମ ଓ ଯଜ୍ଞ ୧୨୭ 
ଓ ଶାନ୍ତିର ସଂସ୍ଥିତିରେ ପହଞ୍ଚିବାକୁ ହେବ ଯେଉଁଠିକି ଏହା ପ୍ରକୃତିର କର୍ମକୁ 
କେବଳ ସାକ୍ଷୀ ଭାବରେ ଅବଲୋକନ କରିବ କିନ୍ତୁ ତଦ୍ଦାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେବ 
ନାହିଁ। ପୁରୂଷର ନୈଷ୍ପର୍ମ୍ଯ କହିଲେ ବସ୍ତୁତଃ ଏହାହିଁ ବୁଝାଏ, ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ 
ବନ୍ଦ ହୋଇଯିବା ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଏପରି ଭାବିବା ଭୂଲ୍‌ ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାର 
କର୍ମ ନ କରିବା ଦ୍ବାରା ଏହି ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ଯ ଅବସ୍ଥା ଲାଭ ଦରଏ ଓ ଭୋଗ 
କରାଯାଏ। ଢେବଳ କର୍ମ ପରିତ୍ଯାଗହି ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଏପରିକି ମୁକ୍ତିଲାଭର 
ତାହା ଠିକ୍‌ ବାଟ ମଧ୍ୟ ନୂହେଁ। ““ କର୍ମରୁ କେବଳ ବିରତ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ 
ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟ ଭୋଗ କରେ ନାହିଁ ବା କେବଳ କର୍ମ-ସନ୍ନ୍ଯାସ ଦ୍ରାରା ତାହାର 
ସେହି ସିଵିଲାଭ କରିପାରେ ନାହିଁ “ ଯାହାକି ତାଂର ଯୋଗ ସାଧନାର ଚରମ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ। 
କିନ୍ତୁ ଅତିକମ୍‌ରେ ଏହା ମୁକ୍ତିଲାଭ ପାଇଁ ଏକ ଆବଶ୍ୟକ, ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ଓ ଅଲଂଘନୀୟ ଉପାୟ ନୂହେଁ କି”? କାରଣ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ଯଦି ସେହିପରି 
ଚାଲୁଥ୍‌ବ ତେବେ ତା'” ଭିତରେ ବନ୍ଧନ ହୋଇ ପୁରୂଷର ଅନ୍ୟ ଉପାୟ 
ଆଉ କଂଣ ରହିବ? ମୁଁ କିପରି ଭାବରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ଅଥଚ ମୋର 


0୪୬ 


ଆତ୍ମା ଭାବିବ ନାହିଁ ବା ଅନୁଭବ କରିବ ନାହିଁ ଯେ ମୁଁ ଅମୁକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଯୁଦ୍ଧ କରୁଛି ? ଯୁଦ୍ଧରେ ବିଜୟ ପାଇଁ ଆକାଙ୍କ୍ଷା କରିବି ନାହିଁ ବା ପରାଜୟ 
ମୋର ଅନ୍ତରକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିବ ନାହି, ଏହା କିପରି ସମ୍ଭବପର ? ସାଂଖ୍ଯର 
ଶିକ୍ଷା ହେଉଛି ଏହା ଯେ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରକୃତିର କର୍ମରେ ନିଯୁକ୍ତ ହୁଏ 
ତା'ର ବୁଦ୍ଧି ଅହଂ ଆଜ୍ଞାନ ଓ କାମନାରେ ବଦ୍ଧ ହୂଏ, ତେଣୁ କର୍ମ ପ୍ରତି 
ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ବୁଦ୍ଧି ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ ହୂଏ ତେବେ କାମନା ଓ ଅଞଜ୍ଞାନର 
ଶେଷ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କର୍ମମଧ୍ଯ ଶେଷ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ସଂସାର 
ଓ କର୍ମର ପରିତ୍ଯାଗ ମୁକ୍ତିଲାଭ ପାଇଁ ସାଧନାର ଏକ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ 
ଅଙ୍ଗ, ଏକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଅବସ୍ଥା ଓ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅନ୍ତିମ ଉପାୟ। ଅର୍ଜନ 
ପ୍ରକାଶ ନ କରିଲେ ମଧ୍ୟ ତତ୍‌କାଳୀନ ପ୍ରଚଳିତ ଏହି ଯୁକ୍ତି ତାଙ୍କ ମନରେ 
ଉଠିଥ୍‌ଲା ଯାହାକି ପରବର୍ତୀ ତାଙ୍କ କଥା ଭିତରୁ ବେଶ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ ହ୍ରୁଏ। ଦିବ୍ଯଗୁରୁ 
ଏହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବୁଝିପାରିଲେ ଓ ଉତ୍ତର ଦେଲେ ଯେ ନା, ଏହି 
ଧରଣର ତ୍ଯାଗ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ହେବା ତ ଦୂରର କଥା ଏପରିକି ସମ୍ଭବ 


ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ। “କୌଣସି ବ୍ଯଳି କର୍ମ ନ କରି ମୁହୂର୍ରକ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ରହିପାରିବ 
ନାହିଁ, ପ୍ରକୃତିଜାତ ଗୁଣସମୂହ ଦ୍ରାରା ଚାଳିତ ହୋଇ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୋକକୁ 


# ନ କର୍ମଣାମନାରମ୍ଭାନୈଷ୍ର୍ମ୍ଂ ପୁରୁଷୋଂଶ୍ତେ | 
ଚ ଚ ସଂନ୍ଯସନାଦେବ ସିଦ୍ଦିଂ ସମଧ୍‌ଗଳଚ୍ଛତି ॥ ୩୪ 


୧୨୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅସହାୟ ଭାବରେ କର୍ମ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବହିଁ ପଡ଼ିବ” ।” ବିଶ୍ବବ୍ୟାପୀ ଏହି 
ଯେଉଁ ବିପୁଳ କର୍ମ ଓ ବିଶ୍ଵଶକ୍ତିର ଏହି ଯେଉଁ ଚିରନ୍ତନ କର୍ମଲୀଳା ଓ 
ଶକ୍ତିର ଖେଳ ଚାଲିଛି ତାହାର ଏପରି ଗଭୀର ଅନୁଭବ ଗୀତାର ଏକ 
ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । ଏହା ଉପରେ ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ତାନ୍ତିକ ଶାକ୍ତମ।ନେ 
ଅନେକ ଜୋର ଦେଇଥ୍‌ଲେ, ଏପରିକି ପ୍ରକୃତି ବା ଶକ୍ତିକୁ ପୁରୁଷଠାରୂ ମଧ୍ଯ 
ଉଚ୍ଚତର ସ୍ଥାନ ଦେଇଥ୍‌ଲେ। ଯଦିଓ ଗୀତାରେ ଏହାର ସୂଚନା ମାତ୍ର ଦିଆଯାଇଛି 
ତଥାପି ଗୀତାର ଭଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଭକ୍ତିବାଦର ତତ୍ତ୍ଵ ସହ ମିଳିତ ହୋଇ ଏହା 
ଯଥେଷ୍ଠ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇ ଉଠିଛି ଓ ପ୍ରାଚୀନ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ଶାଚ୍ତିକାମୀ 
ନିବୂତ୍ତି ମାର୍ଗର ସଂଶୋଧନ କରି ତା” ସ୍ଥାନରେ ନିଜର ଯୋଗତତ୍ବ୍ଵରେ କର୍ମର 
ମହିମାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା ଦିଗରେ ସମର୍ଥ ହୋଇ ପାରିଛି। ପ୍ରାକୃତିକ ଜଗତରେ 
ଦେହଧାରୀ ମାନବ ମୁହୂର୍ଭକ ପାଇଁ ମଧ୍ୟକ କ୍ଷଣକ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ କର୍ମ ବନ୍ଦ୍ର 
କରିପାରେ ନାହିଁ, ଏଠାରେ ତାଂର ଅସ୍ତିତ୍ଵହିଁ ଏକ କର୍ମ, ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବହିଁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ କର୍ମ, ମନୁଷ୍ଯର କେବଳ ବଞ୍ଚ ରହିବାହିଁ ତାଙ୍କର ଏକ 
କ୍ିୟା। 

ଆମର ଶାରୀରିକ ଜୀବନ, ତାହାର ପାଳନ, ତାହାର ବଞ୍ଚୁରହିବା - 
ଏହା ଏକ ଯାତ୍ରାପରି, ଶରୀରର ଏହା ଏକ ଯାତ୍ରା “ଶରୀରଯାତ୍ରାଂ, ଯାହାକି 
କର୍ମବିନା ସଂପନ୍ନ କରିବା ଅସମ୍ଭବ। କିନ୍ତୁ ଏପରିକି ଯଦି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି 
ନିଜ ଶରୀରର ପାଳନ ପୋଷଣ ନ କରେ।, ତାହାକୁ ସେହିପରି ରହିବାକୁ 
ଛାଡ଼ିଦିଏ ଯଦି ସେ ସର୍ବଦା ବୃକ୍ଷପରି ସ୍ଥାଣୁ ହୋଇ ଛିଡ଼ାହୋଇ ରହେ 
ବା ପ୍ରସ୍ତରଖଣ୍ତ ପରି ଜଡ଼ହୋଇ ବସିରହେ, `ତିଷ୍ଠତି, ତଥାପି ତାହାର ସେହି 
ବୁକ୍ଷସୁଲଭ ବା ପ୍ରସ୍ତରସୁଲଭ ନିଶ୍ଚଳତା ତାକୁ ପ୍ରକୃତି ହାତରୂ ରକ୍ଷା କରିପାରିବ 
ନାହିଁ, ସେ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ଭିତରୂ ନିସ୍ତାର ବା ମୁକ୍ତି ପାଇପାରିବ ନାହିଁ। 
କାରଣ କର୍ମ କହିଲେ କେବଳ ଆମର ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟା ବା ଚଲାବୁଲାକ୍ର 
ବୁଝାଏ ନାହିଁକି ଆମର ମାନସିକ ଜୀବନ ମଧ୍ୟ ଏକ ବିରାଟ ଜଟିଳ କର୍ମ, 
ଏପରିକି ସଚଞ୍ଚଳ ଶକ୍ତିର ଏହାହିଁ ବୃହତ୍ତର ଓ ଅଧ୍‌କତର ଗୁରୁତ୍ସପୂର୍ଣ୍ଣ କର୍ମ -- 
ଏହାହିଁ ସୂଳ ଶାରୀରିକ କର୍ମର ଆନ୍ତର କାରଣ ଓ ନିୟାମକ। ଯ଼ଦି ଆମ୍ଭେ 


ଆନ୍ତର-କାରଣର କ୍ରିୟାସବକ୍ର ବଜାୟ ରଖୁ କିନ୍ତୁ ତାହାର ଫଳ ବାହ୍ୟସ୍ଥୂଳ 
କର୍ମକୁ ନିଗୃହ କରୁ ସେଥୂରେ କୌଣସି ଲାଭ ହେବ ନାହିଁ| ଇନ୍ଦିୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ 


ଆମ ବନ୍ଧନର କେବଳ ଉପଲକ୍ଷ୍ଯ ମାତ୍ର ସେସବ୍ରକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ 


× ନ ହି କଶ୍ଚିତ୍‌ କ୍ଷଣମପି ଜାତୃ ତିଷ୍ଠତ୍ୟକର୍ମକୃତ୍‌ | 
କାର୍ଯତେ ହ୍ୟବଶଃ କର୍ମ ସର୍ବଃ ପ୍ରକୃତିଜୈର୍ଗୁଣୈଃ ॥ 


କର୍ମ ଓ ଯଜ୍ଞ ୧୨୯ 


ମନର ଆଗ୍ରହ ଓ ଝୁଙ୍କହିଁ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କାରଣ। ମନୂଷ୍ଯ 
ତା'ର କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟଗଗୂଡ଼ିକୁ ଆୟତ୍ତ କରିପାରେ, ସେଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵାଭାବିକ କ୍ରିୟାସବୁକୁ 
ବନ୍ଦ କରି ଦେଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ତାହାର ମନ ଯଦି ବରାବର ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟର 
ବିଷୟସବୂକୂହି ସ୍କରଣ ଓ ଚିନ୍ତନ କରୂଥାଏ ତା”ଂହେଲେ ତାହାର କୌଣସି 
ଲାଭ ହେଲା ନାହିଁ। ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତି ଆତ୍ମସଂଯମ ସଂପର୍କରେ ଭୂଲ ଧାରଣା 
ନେଇ ନିଜକୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରିଛି, ସେ ଏହାର ପ୍ରକୃତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ବା ସତ୍ଯକୁ 
ଠିକ୍‌ ରୂପେ ବୂଝି ନାହି ନିଜର ଆନ୍ତର ଜୀବନର ମୂଳତତ୍ତ୍ରକୁ ମଧ୍ଯ ବୁଝି 
ନାହିଁ, ତେଣୁ ତାହାର ଆତ୍ମ-ସଂଯମର ସମସ୍ତ ପଦ୍ଧତିଟାହିଁ ଭୂଲ୍‌ ଏବଂ ବ୍ୟର୍ଥ” । 
କେବଳ ଶରୀରର କର୍ମ, ଏପରିକି କେବଳ ମନର କର୍ମ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵୟଂ କିଛି 
ନୁହେଁ, ତାହା ବନ୍ଧନ ନୁହେଁ ବା ବନ୍ଧନର ମୂଳକାରଣ ନୁହେଁ। ମୁଖ୍ଯ କଥା 
ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ମହାଶକ୍ତି ଯାହାକି ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଶରୀର ରୂପକ ବିରାଟ 
କ୍ଷେତ୍ଵରେ ତାହାର ନିଜ ଭାବରେ କ୍ରୀଡ଼ା କରିଯାଏ, ତା” ଭିତରେ ବିପଜ୍ଜନକ 
ବିଷୟ ହେଉଛି ତାଂର ତ୍ରିଗୁଣର ସେହି ଶକ୍ତି ଯାହାକି ବୁଦ୍ଧିକୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ଓ 
ମୋହଗ୍ରସ୍ତ କରେ, ଏବଂ ଏହିପରି ଭାବରେ ଆଚ୍ଛାଦିତ କରେ। ଆମେ ପରେ 
ଦେଖ୍‌ବା ଯେ ଏହାରି ଭିତରେହି କର୍ମ ଓ ମୁକ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗୀତାର ସମସ୍ତ 
ରହସ୍ଯ ରହିଛି। ଗୁଣତ୍ରୟର ବିଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ମୋହ ଭିତରୁ ମୁକ୍ତ ହୁଅ, ତେଣିକି 
କର୍ମ ରହିପାରେ କାରଣ ଏହା ଅବଶ୍ଯହି ରହିବ, ଏପରିକି ବୁହତ୍ତମ, ସମୃଦ୍ଧତମ 
ଏବଂ ସବ୍ରୁଠୂ ବିପୂଳ ଓ ଭୀଷଣ କର୍ମ ମଧ୍ୟ ଚାଲିପାରେ, ସେଥ୍‌ରେ କିଛି 
ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ। କାରଣ ତେଣିକି ପୁରୂଷକୁ କିଛି ମଧ୍ୟ ସ୍ପର୍ଶ କରିବ 
ନାହି, ସେତେବେଳେ ଆତ୍ମା ନୈଷ୍ପର୍ମ୍ୟ ଲାଭ କରି ସାରିଛି। 

କିନ୍ତୁ ଗୀତା ବର୍ଭମାନ ପାଇଁ ଏହି ବୃହତ୍ତର ବିଷୟକୁ ଯାଉ ନାହିଁ। 
ଯେହେତୂ ମନ ହେଉଛି ଯାନ୍ତିକ-କାରଣ, ଯେହେତୁ କର୍ମହୀନତା ଅସମ୍ଭବ, 
ତେଣୁ ଯାହା ଆବଶ୍ଯକ, ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଓ ଯଥାର୍ଥ ତାହା ହେଲା ବାହ୍ୟ ଓ 
ଆନ୍ତର ଇନ୍ଦ୍ରିୟର କ୍ରିୟାକୁ ସଂଯତ ଓ ନିୟମିତ କରିବା। ବୁଦ୍ଧିର ଯନ୍ତ୍ର ହିସାବରେ 


# କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ସଂୟମ୍ଯ ୟ ଆସ୍ତେ ମନସା ସ୍ହରନ୍‌। 
ଇନ୍ଦ୍ିୟାର୍ଥାନ୍‌ ବିମୂଢ଼ାତ୍ମା ମିଥ୍ୟାଚାରଃ ସ ଉଚ୍ୟତେ ॥ ୩୬ 
ଏଠାରେ “ମିଥ୍ଯାଚାରଂ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ କପଟାଚାର ବୋଲି ମୋର ମନେହୂଏ ନାହିଁ। 
ଯେଉଁ ଲୋକ ନିଜ ଉପରେ ଏତେ କଠୋର କ୍ଳେଶ ଓ ନିଗ୍ରହ ଆଣେ ସେ କିପରି 
କପଟାଚାରୀ ହୋଇ ପାରିବ ? ସେ ଭ୍ରମରେ ପଡ଼ିଛି, ବିମୂଢ଼ାମ୍ମା, ଏବଂ ତାହାର “ ଆଚାର' 
ତାହାର ଆତମ୍ମସଂଯମପଦ୍ଧତି ଏକ ଭୂଲ ଓ ବ୍ଯର୍ଥ ପଦ୍ଧତି- ଏଠାରେ ଏତିକି ମାତ୍ର 
ଅର୍ଥହିଁ ଗୀତାର ଅଭିପ୍ରାୟ । 


୧୩୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କ୍ରିୟାକରି ମନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ନିଜ ବଶରେ ଆଣିବା ଉଚିତ ଏବଂ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ 
ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତ କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମରେ ନିଯୁକ୍ତ ରହି ଏହି କର୍ମକୁ ଯୋଗରୂପେ 
କରିବା ଉଚିତ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଆତ୍ମସଂଯମର ସାରତତ୍ତ୍ଵ କ'ଣ ? ଯୋଗରୂପେ 
କର୍ମ କରିବା ବା କର୍ମଯୋଗର ଅର୍ଥ କ”ଣ? ଏହା ହେଉଛି ଅନାସକ୍ତି; 
ଇନ୍ଦ୍ରୟର ବିଷୟ ଓ କର୍ମର ଫଳରେ ମନକୁ ନିଲିପ୍ତ ରଖ୍‌ କର୍ମ କରିବାକୁ 
ହେବ। ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କର୍ମହୀନତା ଏକ ଭ୍ରମ, ମୋହ, ଆମ୍ବପ୍ରବଞ୍ଚନା ଓ ସଂପୂର୍ଣ 
ଅସମ୍ଭବ ଆମକୁ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଓ ଆବେଗ ଆଦିର ଅଧୀନ ନ ହୋଇ, ନିରାସକ୍ତ ଓ କାମନାଶୂନ୍ଯ ହୋଇ; 
ଏହାହିଁ ସିଦ୍ଧିର ଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଲେ ଏହିପରି ଭାବରେ ଆତ୍ମସଂଯମ 
ସହିତ କର୍ମ କର,“ ନିୟତଂ କୁରୂ କର୍ମ ତ୍ଵମ୍‌”,, ମୁଁ କହିଛି ଜ୍ଞାନ ବା 
ବୁଦ୍ଧି କର୍ମଠାରୂ ବଡ଼, “ଜ୍ଯାୟସୀ କର୍ମଣୋ ବଦିଃଂ, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଏକଥା କହି 
ନାହିଁ ଯେ କର୍ମଶୂନ୍ଯତା କର୍ମଠାରୂ ବଡ଼, ବରଂ ବିପରୀତଟାହିଁ ସତ୍ଯ, “କର୍ମ 
ଜ୍ୟାୟଃ ହ୍ଯକର୍ମଣଃ୮। କାରଣ ଜ୍ଞାନର ଅର୍ଥ କର୍ମତ୍ୟାଗ ନୁହେଁ, ଏହାର୍‌ ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ସମତା, ଏବଂ ବାସନା ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବିଷୟ ପ୍ରତି ଅନାସକ୍ତି। ଏହାର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବଦ୍ଧି ପ୍ରକୃତିର ନିମୁତର କ୍ରିୟାରୂ ମକ୍ତହୋଇ, ଉର୍ଦ୍ଧାୟିତ ହୋଇ 
ଆତ୍ମାରେ ପୁତିଷ୍ଠିତ ହେବା, ଏବଂ ଆମ୍ମଞ୍ଞାନ ଶକ୍ତିରେ ତଥା ଅଧ୍ୟାମ୍‌ସିଵିର 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ବିଷୟଶୂନ୍ଯ ଆତ୍ମାନନ୍ଦରେ ମନ ଓ ଇନ୍ଦୁିୟର କିିୟାକ ସଂଯତ ଓ ନିୟମିତ 
କରିବା- ନିୟତମୁ କର୍ମ“ । ବୁଛ୍ଧିଯୋଗ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ, 
ଆତ୍ମମୁଚ୍ଚିଦାୟକ ବୁଦ୍ଦିଯୋଗ ନିଷ୍କାମ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ସାର୍ଥକ ହୁଏ । ଏହିପରି 
ଭାବରେ ଗୀତା ନିଷ୍କାମ କର୍ମର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ସଂପର୍କରେ ନିଜ ଶିକ୍ଷାର 
ଭିତ୍ତି ସ୍ଥାପନ କରିଛି ଏବଂ ସାଂଖ୍ଯର ବାହି୍ଯିକ ସ୍ଥୂଳବିଧ୍‌କୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରି 
# ନିୟତମ୍‌ କର୍ମର ସାଧାରଣତଃ ଯେଉଁ ଅର୍ଥ କରାଯାଇଥାଏ ଯେ ଏହା ହେଉଛି ନିଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥିରୀକୃତ 
ନିତ୍ଯୟନୈମିରିକ କର୍ମ ଓ ଏହା ସଂଧ୍ୟା, ଉପାସନା, ଯଜ୍ଞ ଆଦି ବେଦୋକ୍ତ ନିତ୍ଯକର୍ମ 
ସଙ୍ଗେ ସମାନ ବୋଲି, ମୁଁ ସେହି ଅର୍ଥକୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରୁ ନାହିଁ। ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଏହି 
“ନିୟତ” ଶବ୍ଦରେ ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକର “ନିୟମ୍ଯଂକୂ ନିଆଯାଇଛି। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏକ ତଥ୍ଯ ବିବୃତ 
କରି କହିଲେ ଯେ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ମନ ଦ୍ବାରା ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ସଂଯତ କରି କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ 
କର୍ମଯୋଗରେ ନିଯୁକ୍ତ କରେ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ “ମନସା ନିୟମ୍ୟ ଆରଭତେ 
କର୍ମୟୋଗମ୍‌ଂ ଏବଂ ଏହାପରେ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏହି ବିଷୟର ସାରକଥାକୁ ନେଇ 
ଏକ ବିଧାନ ଓ ଉପଦେଶ ଦେଲେ ଯେ ତୁମେ ନିୟତ କର୍ମ କର” ““ନିୟତଂ 
କରୂ କର୍ମ ତୃମ୍‌। ଏଠାରେ ନିୟତମ୍‌ ଶବ୍ଦରେ ନିୟମ୍ଯକୂ ନିଆଯାଇଛି ଏବଂ ଆରଭତେ 
କର୍ମଯୋଗରୂ “କୁରୂ କର୍ମ'ର ବିଧାନ ନିଆଯାଇଛି! ବାହ୍ୟବିଧ୍‌ ଦାରା ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ନିତ୍ୟନୈମିରଭିକ 
କର୍ମ ନୁହେଁ, ମୂକ୍ତ ବୁଛି ଦାରା ନିୟତ କାମନାଶୂନ୍ୟ କର୍ମହିଁ ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା । 


କର୍ମ ଓ ଯାଞ୍ଚ ୧୩୧ 


ତାହାର ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଜ୍ଞାନର ସାଧନା ସହିତ ଯୋଗର ସାଧନାକୁ ଯୁକ୍ତ 
କରିଛି। 

କିନ୍ତୁ ତଥାପି ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକ ମୂଳସମସ୍ଯାର ସମାଧାନ ହୋଇ ନାହିଁ। 
ସମସ୍ତ ମାନବୀୟ କର୍ମ ପାଇଁ ସାଧାରଣତଃ କାମନାହିଁ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଥାଏ । 
ଅନ୍ତର ଯଦି କାମନାରୂ ମୂକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ତାଂହେଲେ କର୍ମ ପାଇଁ ତ ଆଉ 
କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ରହିବ ନାହିଁ। ଆମେ ହୁଏତ ଶରୀର ଧାରଣ 


ଖୀ 


ପାଇଁ କେତେକ କାମ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇପାରୁ, କିନ୍ତୁ ତାହା ମଧ୍ଯ ଶରୀରର 
କାମନାର ଅଧୀନତା ସ୍ବୀକାର କରିବା। ସିଦ୍ଧିଲାଭ କରିବାକୁ ହେଲେ ଆମକୁ 
ଏଥ୍‌ରୂ ମଧ୍ୟ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ହେବ। ଯଦି ଧରି ନିଆଯାଏ ଯେ ଏହା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେହ ତେବେ ଏକମାତ୍ର ବାଟ ହେଲା ଆମ ଭିତରର କୌଣସି 
ଅଂଶ ଦାରା ପ୍ରଣୋଦିତ ନ ହୋଇ, କର୍ତ୍ତଭାବ ନ ରଖ୍‌, କର୍ମର କେବଳ 
ବାହ୍ଯବିଧ୍‌ ମାନି ଚଳିବା। ଏହି ଭାବରେ ବେଦର ନିତ୍ଯକର୍ମ, ଯଜ୍ଞାନୂଷ୍ଠାନ, 
ଅନ୍ୟାନ୍ଯ ଦୈନନ୍ଦିନ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଓ ସାମାଜିକ କର୍ତ୍ତବ୍ୟ ଆଦି କର୍ମକୁ ମୁକ୍ତି 
ଚାହୁଥୁବା ଲୋକ କରିପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏହା ସେ କରିଯିବ ସେସବୁ କର୍ମ 
ପ୍ରତି କୌଣସି ଆଗ୍ରହ ପାଇଁ ନୁହେଁ ବା କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ 
ପାଇଁ ନୂହେଁ। ଏହି ସମସ୍ତ କର୍ମ ପ୍ରତି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଉଦାସୀନ ରହି ଶାସ୍ତ୍ରର 
ବ୍ଯବସ୍ଥାନ୍ୁସାରେ ସେ ଏଗୁଡ଼ିକ କରିଯିବ। ତାଂର ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ବାଧ୍ୟହୋଇ 
ଯେ ସେ ଏପରି କରିବ ତାହା ନୁହେ, ଶାସ୍ତ୍ରରେ ମୁକ୍ତିକାମୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
କର୍ମର ଏହି ବିଧ୍‌ ଅଛି ବୋଲି ସେ ତାହା କରିବ। କିନ୍ତୁ କର୍ମର ଏହି 
ନୀତି ଯଦି ଏହିପରି ପ୍ରକୃତିର ବାହାର ବିଷୟ ନ ହୋଇ ଭିତରର ବିଷୟ 
ହୁଏ ଏପରିକି ଯଦି ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷ ଓ ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କର କର୍ମ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵଭାବ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦାରିତ ଓ ନିୟନ୍ତିତ ହୁଏ, “ ସ୍ଵଭାବ-ନିୟତମ୍‌” ତାଂହେଲେ 
କାମନାହିଁ କର୍ମର ଏକମାତ୍ର ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ନୀତି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ, 
ସେ କାମନାର ସ୍ଵରୂପ ଯା” ହେଉନା କାହିକି, ତାହା ପଛରେ ଦୈହିକ 
ଭୋଗର ଲିପ୍‌ସା ଥାଉ ବା ହୃଦୟର ଆବେଗ ଥାଉ ବା ମନର କୌଣସି 
ମହତ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥାଉ, ଏସବୁ ଗୁଡ଼ିକହିଁ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣର ଅଧୀନ। ବର୍ତ୍ତମାନ 
ତା'ହେଲେ ଗୀତାର “ନିୟତକର୍ମ'କୁ ବେଦର ` ନିତ୍ୟକର୍ମ” ବୋଲି ବା ସାମାଜିକ 
କର୍ତବ୍ୟର ଆର୍ଯ୍ୟବିଧୂରୂପେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯିବା ଉଚିତ ସେହି “ କର୍ତ୍ବବ୍ଯ 
କର୍ମ” ବୋଲି ଯେଉଁ ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରାଯାଏ ତାହା ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଉ। ଆଉମଧ୍ଯ 
ଗୀତାର ଯଜ୍ଞାର୍ଥେ କର୍ମକୁ ଏହି ବେଦୋକ୍ତ ଯଞ୍ଚ ବୋଲି ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କମନା 
ଓ ସ୍ବାର୍ଥଶୂନ୍ଯ ହୋଇ ନିର୍ଦାରିତ ସାମାଜିକ କର୍ତବ୍ୟ ସଂପନ୍ନ କରିବା ବୋଲି 
ଅର୍ଥ କରାଯାଏ। ଗୀତାର ନିଷ୍କାମ କର୍ମକୁ ଅନେକେ ଏହି ଭାବରେ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 


୧୩୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ମୋର ମନେହୁଏ ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା ଏପରି ସୂଳ ଓ ସହଜ 
ନୂହେଁ। ଏପରି ସଂକୀର୍ଣ୍ଚ ଓ ଦେଶକାଳ ଭିତରେ ସୀମିତ ନୂହେଁ। ଗୀତାର 
ଶିକ୍ଷା ଅନେକ ଉଦାର, ବ୍ୟାପକ, ମୁକ୍ତକ ସୂକ୍ଷ୍ଟ ଓ ଗଭୀର, ଏହା ସବୁ 
ଯୁଗର ସବୁ ମନୂଷ୍ଯଙ୍କ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ, କୌଣସି ବିଶେଷ ଯୁଗ ବା 
କୌଣସି ବିଶେଷ ଦେଶ ପାଇଁ ନୂହେଁ। 

ସମସ୍ଯାଟି ହେଉଛି ଏହା ଯେ ଆମର ପ୍ରକୃତି ଯେତେବେଳେ ଏହିପରି 
ଏବଂ ଯେତେବେଳେ କାମନାହିଁ ହେଉଛି ତା”ର ସାଧାରଣ କର୍ମର ନୀତି, 
ସେତେବେଳେ ଯଥାର୍ଥ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ କରିବା କ'ଣ ସମ୍ଭବପର ? କାରଣ 


ଆମେ ସାଧାରଣତଃ ଯେଉଁସବ କର୍ମକୁ ନିଃସ୍ବାର୍ଥ କର୍ମ ବୋଲି କହୁ _ ତାହା 


ପ୍ରକୃତରେ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ _ ନୁହେଁ, କେବଳ କେତେକ କ୍ଷୁଦୂତର ବ୍ଯଲ୍ତିଗତ ସ୍ବାର୍ଥ 


ପରିବର୍ତେ ଅନ୍ୟାନ୍ଯ ବୁହତ୍ତର ବୁହତ୍ତର ସ୍ମାର୍ଥକୂହିଁ ଗ୍ର ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ। ଯଥା ପୁଣ୍ୟ 
ସଞ୍ଚୟ ବା ଦେଶ ଓ ମାନବଜାତିର ସେବା ଆଦି ପାଇଁ ଯେଉଁ କର୍ମ 


ଜେ ୩ ୫୫୫୫ ୮ 


ଲା ସ ୮ ୮ 


କରାହୁଏ, ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକର ବାହ୍ଯ ଚେହେରା ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ବୋଲି ମନେହୁଏ । 
ଅଧୁକନ୍ତୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ତ ବାରଂବାର ଜୋର ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଆମର 
ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା, ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣ ଦ୍ବଧାରାହିଁ ସଂପନ୍ନ ହୁଏ। ଶାସ୍ତ୍ରାନୁୂଯାୟୀ କର୍ମ 
କରିଲାବେଳେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ନିଜନିଜର ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେହି କର୍ମ କରୁ। 
ସାଧାରଣତଃ ଏହିସବୁ ଶାସ୍ତ୍ରାନୁମୋଦିତ କର୍ମ କେବଳ ଆମର କାମନାବାସନା, 
ମତାନ୍ଧତା, ଆବେଗ, ଅହଙ୍କାର ଓ ଆମର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଜାତିଗତ ଓ ଗୋଷ୍ଠୀଗତ 
ଅଭିମାନ, ମତାମତ ଓ ପସନ୍ଦ ଆଦି ପାଇଁ ଏକ ଆବରଣ ମାତ୍ର ହୋଇଥାଏ। 
କିନ୍ତୁ ଯଦିବି ତାହା ସେପରି ନ ହୋଇ ଅନ୍ୟଯପ୍ରକାର ହୋଇଥାଏ, ଯଦିବି 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଶୂଦ୍ଧ ଭାବ ନେଇ ଆମେ ସେହିସବୁ ଶାସ୍ତ୍ରୋକ୍ତ କର୍ମ କରିବୁ 
ବୋଲି ଧରି ନିଆଯାଏ, ତାଂହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଆମର ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେହିଁ 
କର୍ମକରିବୁବ ଯଦି ଆମର ପ୍ରକୃତି ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ହୋଇ ଥାଆନ୍ତା, ଯଦି 
ଆମର ବୂଵି ଓ ସଂକଳ୍ପ ଉପରେ ଗୁଣସବୁର କିୟା ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ହୁଅନ୍ତା, 
ତାଂହେଲେ ଆମେ ଆଦର୍ଦୌ ଶାସ୍ତରକୂ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ୨ ହୂଏତ ସମସ୍ତ 
ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍‌ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ନିଜର ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ନିଜର ଖୁସି ଅନୁସାରେ 
ବା ନିଜର ବୁଦ୍ଦିଗତଧାରଣା ଅନୁସାରେ ଚଳନ୍ତୁ ବା ସାମାଜିକ ନିୟମର ବନ୍ଧନକୁ 
ଛିନ୍ନ କରିଦେଇ ଏକାନ୍ତ ବାସ କରନ୍ତୁ ବା ବୈରାଗୀ ଓ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀର ଜୀବନଯାପନ 
କରନ୍ତୁ। ଆମେ ଆମର ବାହାରର କୌଣସି ବିଧାନକୁ ମାନି ଚଳିବା ଦ୍ବାରା 
କେବେହେଲେ ନୈର୍ବ୍ଯନ୍ତିକ ହୋଇପାରିବୁ ନାହିଁଅ କାରଣ ଏହି ଭାବରେ ଆମେ 
ଆମର ବାହାରକୁ ଯାଇପାରିବୁ ନାହିଁ। କେବଳ ଆମ ନିଜ ଭିତରେ ରହିଥ୍ବା 
ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସତ୍ତାରେ ଉଠିବା ଦ୍ବାରା, ଆମର ସେହି ନିତ୍ଯମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା ଯାହାକି 


କର୍ମ ଓ ଯଞ୍ଚ ୧୩୩ 


ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ଏବଂ ସମାନ, ତେଣୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ସ୍ଵାର୍ଥରୁ ମୁକ୍ତ ସେହି ଆତ୍ମାରେ ପହଞ୍ଚିବା ଦାରା ଓ ଆମ ସତ୍ତାରେ ଯେଉଁ 
ଭଗବାନ ରହିଛନ୍ତି ଯେ କି ନିଜ ବିଶ୍ଵାତୀତ ମହିମାରେ ନିତ୍‌୍ଯପ୍ରତିଷ୍ଠ୨ ତେଣୁ 
ନିଜର ବିଶ୍ଵକର୍ମ ବା ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କ୍ରିୟାରେ ଆବଦ୍ଧ ନୂହନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ 
ଲାଭ କରିବା ଦ୍ରାରା ଆମେ ପ୍ରକୃତ ଭାବରେ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ହୋଇ ପାରିବୂ। 
ଗୀତା ଏହାହିଁ ଶିକ୍ଷାଦିଏ ଓ କାମନାଶୂନ୍ଯତା ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚବା ପାଇଁ 
ଏକ ଉପାୟ ମାତ୍ର, ସ୍ଵୟଂ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ। ବେଶ୍‌ କଥା କିନ୍ତୁ ଏହା ସମ୍ଭବ 
ହେବ କିପରି? ଦିବ୍ଯଗୁରୁଙ୍କର ଉତ୍ତର ହେଲା ଯଜ୍ଞକୁହିଁ ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯରଖ୍‌ 
କର୍ମ କରିବା ଦ୍ବାରା ଏହା ହେବ। ““ଯଜ୍ଞାର୍ଥେ କର୍ମକରିବା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ 
କର୍ମ କଲେ, ଲୋକ କର୍ମରେ ବଦ୍ଧ ହରଏ। ତେଣୁ ହେ କୌନ୍ତେୟ,_ ଆସକ୍ତିଶୂନ୍ୟ 
ହୋଇ ଯଜ୍ଞାର୍ଥେ କର୍ମ କର”ଂ”*। ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ କେବଳ ଯାଗଯଜ୍ଞ ଓ 
ସାମାଜିକ କର୍ତବ୍ୟ ନୁହେଁ। ସମସ୍ତ କର୍ମହି ଏହି ଭାବନେଇ କରାଯାଇପାରେ, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମହି ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ବା ବଦ୍ଧିତ ଅହଂଭାବ ସହ କରାଯାଇପାରେ ବା 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଇପାରେ। ପ୍ରକୃତିର _ସମସ୍ତ ସତ୍ତା ଓ ସମସ୍ତ 
କର୍ମ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁହିଁ _ ରହିଛି, ଭଗବାନଙ୍କଠାରୂହିଁ ତାହାର ଉଭବ, 
ତାଙ୍କରି ଦ୍ରାରାହିଁ ତାହା ରକ୍ଷିତ ଓ ତାଙ୍କରି ଦିଗରେହିଁ ତାହାର ଗତି। କିନ୍ତୁ 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଅହଂଭାବର ଅଧୀନ ହୋଇଥାଉ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଏହି 
ସତ୍ୟକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରୁ ନାହିଁ। ବା ଏହି ସତ୍ୟର ଭାବ ସହ କର୍ମ 
କରିପାରୁ ନାହିଁ, ଯଜ୍ଞାର୍ଥେ କର୍ମ ନ କରି ଆମେ ଆମର ଅହଂର ସନ୍ତୋଷ 
ପାଇଁ, ଅହଂର ଭାବ ନେଇ କର୍ମ କରୁ। ଅହଂହିଁ. ସକଳ ବନ୍ଧନର ଗ୍ରକ୍ତି। ୮୮ 
ଅହଂ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ଚିନ୍ତା ନ କରି ଭଗବତ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇ କର୍ମ 
କରିବା ଦାରା ଆମେ ଏହି ଗ୍ରଚ୍ଛିକୁ _ ଶିଥ୍ଳ _ 'କରିଦେଉ _ ଏବଂ ` ଶେଷରେ 
ମୁକ୍ତିଲାଭ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେଉ। 

ସେ ଯାହାହେଉ ଗୀତା ପ୍ରଥମେ ଯଜ୍ଞ ସଂପର୍କରେ ବେଦୋକ୍ତ ଭାବକୁ 
ନେଇଛି ଏବଂ ତତ୍‌କାଳୀନ ପ୍ରଚଳିତ ଭାଷାରେ ଯଜ୍ଞର ବିଧାନକୁ ଭଲ୍ଲେଖ 
କରିଛି। ଏକ ବିଶେଷ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖ୍‌ହିଁ ଗୀତା ଏପରି କରିଛି। ଆମେ 
ଦେଖ୍‌ଛୁ ଯେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ କର୍ମ ଭିତରେ ବିବାଦର ଦୁଇଟି ରୂପ ରହିଛି। 
ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ ମଧ୍ୟରେ ବିରୋଧ, ତତ୍ଵତଃ ଏହି 
ବିରୋଧର ସମାଧାନ ଇତିପୂର୍ବେ କରାଯାଇ ସାରିଛି, ଦ୍ରିତୀୟତଃ ବେଦବାଦ 


# ଯଜ୍ଞାର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଣୋଃନ୍ଯୟତୃ ଲୋକୋଏୟଂ କର୍ମବନ୍ଧନଃ | 
ତଦର୍ଥଂ କର୍ମ କୌନ୍ତେୟ ମୁକ୍ତସଂଗଃ ସମାଚର॥ ୩/ ୯ 


୧୩୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ବେଦାନ୍ତବାଦ ମଧ୍ୟରେ ବିରୋଧ, ଦିବ୍ଯଗୁରୂଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଯାହାର ସମାଧାନ 
ହେବା ପାଇଁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବାକି ରହିଛି। ପ୍ରଥମଟିରେ ଏହି ବିରୋଧକୁ ସାଧାରଣ 
ଭାବରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରାଯାଇଛି ଓ କର୍ମକୁ ଏକ ସାଧାରଣ ଏବଂ ବ୍ଯାପକ 
ଅଧିରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି। ସାଂଖ୍ଯର ଆରମ୍ଭ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ନେଇ ଯେ 
ଯଥାର୍ଥ ଦିବ୍ଯସ୍ଥିତି ହେଉଛି ଅକ୍ଷର ଓ ଅକର୍ତା ପୁରୂଷଭାବ ଏବଂ ବାସ୍ତବ 
ସ୍ବରୂପରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବହି ଏହି ପୁରୁଷ। ଏହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସାଂଖ୍ଯରେ 
ପୁରୂଷର ନିଷ୍କ୍ରିୟତା ଓ ପ୍ରକୃତିର ସକ୍ରିୟତା ଭିତରେ ଏକ ବିରୋଧ ଛିଡ଼ା 
କରାଯାଇଛି ତେଣୁ ଏହାର ଏକମାତ୍ର ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ପରିଣତି ହେଉଛି ସମସ୍ତ 
କର୍ମର ପରିତ୍ଯାଗ। ଯୋଗର ଆରମ୍ଭ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ନେଇ ଯେ ଭଗବାନ 
ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ନର, ସେ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟାବଳୀର ପ୍ରଭୁକ ତେଣୁ ତାହାର ଉର୍ଦ୍ଧରେ, 
ସୁତରାଂ ଏହାର ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ପରିଣତି ହେଉଛି କର୍ମର ତ୍ଯାଶ ନୂହେଁ କର୍ମ 
ଉପରେ ଆତ୍ମାର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଵ, ସମସ୍ତ କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ ରହିବାହିଁ ହେଲା 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ବେଦବାଦ ଓ ବେଦାନ୍ତବାଦ ଭିତରେ ଯେଉଁ ବିରୋଧ ସେଥ୍‌ରେ 
କର୍ମର ଅର୍ଥ କେବଳ ବୈଦିକ କର୍ମ ଭିତରେ ଏପରିକି କେବଳ ବୈଦିକ 
ଯଜ୍ଞ ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଭିତରେହି ପରିସୀମିତ, ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ 
ଅନୁପଯୋଗୀ ବୋଲି କହି ବାଦ୍‌ ଦିଆଯାଇଛି। ମୀମାଂସକମାନଙ୍କର ବେଦବାଦ 
ଏହି ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ମୁନ୍ତିର ଉପାୟ ହିସାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଜୋର୍‌ 
ଦେଇଛି, କିନ୍ତୁ ଉପନିଷଦ୍‌ ଉପରେ ଆଧାରିତ ବେଦାନ୍ତବାଦ ମତରେ କେବଳ 
ଆଜ୍ଞାନ ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରାଥମିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାରୂପେ କର୍ମର ଉପଯୋଗିତା ରହିଛି କିନ୍ତୁ 
ଶେଷରେ ସମସ୍ତ କର୍ମକୂ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ଓ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ହେବ 
କାରଣ ତାହା ମୁଳିର ପ୍ରତିବନ୍ଦକ। ବେଦବାଦ ଯଜ୍ଞ ଦ୍ରାରା ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ପୂଜା କରୁଥ୍‌ଲା ଓ ବିଶ୍ବାସ କରୂଥ୍‌ଲା ଯେ ସେମାନେ ଆମର ମୁକ୍ତି ଦିଗରେ 
ସହାୟତା କରୂଥୁବା ଶକ୍ତି। ବେଦାନ୍ତବାଦ ସେହି ଦେବତାସବୁଙ୍କୁ ମାନସିକ 
ଭୌତିକ ଜଗତର ଶକ୍ତିବୋଲି ଓ ଆମ ମୁକ୍ତିର ବିରୋଧୀ ବୋଲି ମନେକରୁଥ୍ଲା, 
(ଉପନିଷଦରେ କୂହାଯାଇଛି ଯେ ମନୂଷ୍ଯମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ଗୋଧନ ସ୍ବରୂପ ଓ ସେମାନେ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ ମନୂଷ୍ଯ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରୂ 
ବା ମୁକ୍ତହେଉଠୱ୍ତ ଏହି ମତ ଅନୁସାରେ ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ଅକ୍ଷର ବହ୍ମ, 
ଓ ତାହାଙ୍କୁ କୌଣସି ଯଜ୍ଞ ଓ ପୂଜା ଆଦି କର୍ମ ଦ୍ବାରା ପାଇ ହେବ 
ନାହିଁକଁ ପାଇହେବ କେବଳ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା। କର୍ମ ଦ୍ବାରା କେବଳ ଏହିକ ଫଳ 
ଓ ଏକ ନିମ୍ନତର ସ୍ଵର୍ଗ ଲାଭ କରାଯାଏ, ତେଣୁ କର୍ମ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ। 

ଗୀତା ଏହି ବିରୋଧର ମୀମାଂସା କରିଛି, ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ ଜୋର 
ଦେଇ ଯେ ଦେବତାମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ ଦେବ ଶଶ୍ଵରଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ରୂପମାତ୍ର, 


କର୍ମ ଓ ଯଜ୍ଞ ୧୩୫ 


ଇଶ୍ଵରହି ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତ ଯୋଗ, ପୂଜା, ଯଜ୍ଞ ଓ ତପସ୍ଯାର ପ୍ରଭୂ। 
ଯଦି ଏହା ସତ୍ଯ ହୁଏ ଯେ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଭଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କରାଯାଉଥ୍୍‌ବା 
ଯଜ୍ଞ ଏହିକ ଫଳ ଓ ସ୍ବର୍ଗଲାଭ ଆଣିଦିଏ, ତା'ହେଲେ ଏହା ମଧ୍ୟ ସତ୍ଯ 
ଯେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଉଥୁବା ଯଜ୍ଞ ଏସବର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ ପରମ 


ମୁତ୍ତି ଆଣିଦିଏ। କାରଣ ଭଶ୍ୁର ଓ ଅକ୍ଷର ବ୍ୁହ୍ମ ଦୁଇଟି ପୃଥକ୍‌ ସତ୍ତା 
ନୁହନ୍ତ ଉଭୟେ ଏକ, ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରୂ ଯାହାଙ୍କୁ ବ ପାଇବାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ ରଖ୍‌ବା 
ଅର୍ଥ ସେହି ଏକହିଁ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାଙ୍କ ଅଭିମୁଖୀ ହେବା। ସମସ୍ତ କର୍ମ ସାମଗ୍ରିକ 
ଭାବରେ ସେମାନଙ୍କର ପରିଣତି ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଲାଭ କରନ୍ତି ଜ୍ଞାନରେ, “ ସର୍ବମ୍‌ 
କର୍ମ ଖିଲମ୍‌ ପାର୍ଥ ଜ୍ଞାନେ ପରିସମାପ୍ୟତେ”। କର୍ମ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନୁହେଁ ବରଂ 
ତାହା ପରମ ଜ୍ଞାନ ଲାଭର ପଥ। ଏହିପରି ଭାବରେ ଯଜ୍ଞ ଶବ୍ଦର ଏକ 
ବ୍ୟାପକ ଓ ଉଦାରତର ଅର୍ଥ କରାଯାଇ ଏହି ବିରୋଧର ଏକ ସମାଧାନ 
ଅଣାଗଲା। ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ବିରୋଧ ଯୋଗ ଓ ସାଂଖ୍ୟ ଭିତରେ ଥ୍‌ବା 
ବୃହତ୍ତର ବିରୋଧର ଏକ ସୀମିତ ରୂପ। ବେଦବାଦ ହେଉଛି ଯୋଗର ଏକ 
ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଓ ବିଶେଷଧରଣର ରୂପ, ବେଦାନ୍ତବାଦର ମୂଳନୀତି ସାଂଖ୍ଯର ମୂଳନୀତି 
ସହିତ ସମାନ, କାରଣ ଉଭୟଙ୍କର ମତରେ ମୁକ୍ତିର ସାଧନା ପାଇଁ ପଥ 
ହେଉଛି ବୁଦ୍ଧିକୁ ପ୍ରକୃତିର ଭେଦାତ୍ମକ ଶକ୍ତିସବୁରୂଥ ଅହଂକାର, ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସବୁରୁ 
ଏବଂ ଅନ୍ତର ତଥା ଦାହ୍ଯବୂର୍ତି ସବୁରୂ ନିବୂତ୍ତ କରି ନିବିଶେଷ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ 
ଦିଗରେ ଫେରାଇ ଆଣିବା। ବିଭିନ୍ନ ମତ ଭିତରେ ସମନ୍ୟର ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ 
ମନରେ ରଖୁହି ଦିବ୍ଯଗୁରୂ ପ୍ରଥମେ ଯଜ୍ଞ ବିଷୟରେ ନିଜର ତତ୍ଵ ବ୍ଯାଖ୍ଯାନ 
କଲେ, କିନ୍ତୁ ବରାବର ଏପରିକି ଆରମ୍ଭରୁ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଯଜ୍ଞ ଓ 
କର୍ମର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ବେଦୋକ୍ତ ଅର୍ଥରେ ଆବଦ୍ଧ ନ ରଖ୍‌ ତାହାର ବ୍ୟାପକ 
ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରୟୋଗ ଉପରେହି ନିବଦ୍ଧ କରିଥ୍‌ଲେ। ଏହିପରି ଭାବରେ ଗୀତାର 
ବିଶିଷ୍ଠ ପ୍ରଣାଳୀ ହେଉଛି ସଂକୀଣ୍ତ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧାରଣାଗୁଡ଼ିକୁ ଏପରି ବିସ୍ତୃତ 
କରିଦେବା ଯେପରିକି ସେଥ୍‌ରେ ସୀମିତ ରୂପରେ ରହିଥ୍‌ବା ମହାନ୍‌ ସାଧାରଣ 
ସତ୍ୟସବୁ ସେମାନଙ୍କ ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପରେ ପ୍ରକଟିତ ହେବେ। 


୧୨ 
ଯଜ୍ଞର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 


ଯଜ୍ଞ ସଂପର୍କରେ ଗୀତାର ତତ୍ତ୍ଵ, ଦୁଇଟି ପ୍ଥକ୍‌ ସ୍ଥାନରେ ବିବୃତ କରାଯାଇଛି, 
ଗୋଟିଏ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ, ଅନ୍ୟଟି ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ। ପ୍ରଥମଟି ଏପରି 
ଭାଷାରେ କୂହାଯାଇଛି ଯେ ଯଦି କେବଳ ତାହାକୁ ଧରାଯାଏ ତେବେ ମନେହେବ 
ଯେପରି ଗୀତା କେବଳ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଯଜ୍ଞ ବିଷୟରେହି କହିଛି, ଦ୍ରିତୀୟ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାରେ ଯଜ୍ଞକୁ ଏକ ବୁହତ୍ତର ଦାର୍ଶନିକ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସତ୍ୟର ରୂପକ 
ବୋଲି କ୍ରହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏହି ଭାବରେ ଯଜ୍ଞର ସମଗ୍ର ତାତ୍‌ପର୍ଯ୍ୟକୁ ବଦଳାଇ 
ଦେଇ ତାହାକୁ ଉଚ୍ଚ ମନସ୍ତାତ୍ଵ୍ରିକ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନୀତ କରାହୋଇଛି। 
“ପ୍ରଥମେ ପ୍ରଜାପତି ବହ୍ଲା ଯାଜ୍ଞ ସହିତ ପ୍ରଜାସକଳ ସୃଷ୍ଠିକରି କହିଲେ, ଏହାରି 
ଦ୍ରାରାହି ତୁମେ ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ଅଭିବୁୂଦ୍ଧି ଲାଭକର, ଏହି ଯଜ୍ଞହି ତୁମକୁ ମନୋବାଞ୍ଚୁତ 
ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରୁ। ଏହାରି ଦ୍ବାରାହି ତୁମେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ସଂବର୍ଦନ କର 
ଓ ଦେବଗଣ ତ୍ରମକ୍ର ସଂବଦ୍ଧିତ କରନ୍ତୁ, ଏହିପରି ଭାବରେ ତୂମେ ପରସ୍ପରକୁ 
ସଂବର୍ଦିତ କରି ପରମ ଶ୍ରେୟ ଲାଭ କରିବ। ଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା ସଂବଦ୍ଦିତ ହୋଇ 
ଦେବତାମାନେ ତୁମକୁ ତୁମର ଅଭୀଷ୍ଟ ଭୋଗ ପ୍ରଦାନ କରିବେ, ଏହି ଦେବଦତ୍ତ 
ଭୋଗ ଲାଭ କରି ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରଦାନ ନ କରି କେବଳ 
ନିଜେହିଁ ଭୋଗକରେ ସେ ଚୋର। ଯେଉଁମାନେ ଯଜ୍ଞାବଶେଷ ଅନ୍ନ ଭୋଜନ 
କରନ୍ତି ସେମାନେ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ କେବଳ 
ନିଜ ପାଇଁ ଅନ୍ନପାକ କରନ୍ତି। ସେମାନେ ପାପୀ ଓ ସେମାନେ ପାପହିଁ 
ଭୋଜନ କରନ୍ତି। ଜୀବଗଣ ଅନ୍ନରୂ ଉତପ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ଅନ୍ନ ବୃଷ୍ଠିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୁଏ, ବୃଷ୍ଟି ଯଜ୍ଞରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ଯଜ୍ଞ କର୍ମରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, କର୍ମ ବ୍ରହ୍ମରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ବ ହୂଏ ବୋଲି ଜାଣିରଖ ଏବଂ ଏହି ବ୍ରହ୍ମର ଉତ୍ପତ୍ତି ଅକ୍ଷର ଭିତରୁୂ। 
ଏଇଥ୍‌ ପାଇଁ ସର୍ବଗତ ବ୍ରହ୍ମ ଯଜ୍ଞରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଅଛନ୍ରି। ଇହଲୋକରେ ଏହିପରି 
ଭାବରେ ପ୍ରବର୍ତିତ ଚକ୍ରର ଯେ ଅନୁସରଣ କରେ ନାହି, ହେ ପାର୍ଥ, ତାହାର 
ଜୀବନ ପାପମୟ, ସେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାସକ୍ତ ଏବଂ କେବଳ ବୁଥାରେହିଁ ଜୀବନ 
ଧାରଣ କରେ।”” ଏଠାରେ ଯଜ୍ଞର ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି ତାହା ପ୍ରଥମ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ କର୍ମକାଣ୍ଡମୂଳକ, ପରମ୍ପରାଗତ ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ବୁଝାଇଲା 
ପରି ମନେ ହେଉଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ, ତାହାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ କଂଣ ତାହା ଆମେ 


ଯଜ୍ଞର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ୧୩୭ 


ପରେ ଦେଖିବା। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ଯଜ୍ଞର ଆବଶ୍ଯକତା ବିଷୟ ବୁଝାଇ 
କର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମାନବର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍କକୂ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଅଗ୍ରସର 
ହେଲେ; “କେବଳ ଆତ୍ମାରେହିଁ ଯାହାର ରତି ଓ ଆନନ୍ଦ, ଯେ ଆତ୍ମାରେହିଁ 
ତୃପ୍ତ ଏବଂ ଆତ୍ମାରେହିଁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ତାହା ପାଇଁ ଏପରି କୌଣସି କର୍ମ ନାହିଁ 
ଯାହା ସେ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ। ଏଠାରେ କର୍ମକରିବା ଦ୍ରାରା ତାହାର ଲାଭ 
କରିବାର କିଛି ନାହିଁ ବା କର୍ମ ନ କରିବା ଦ୍ରାରା ମଧ୍ୟ ଲାଭ କରିବାର 
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କିଛି ନାହିଁ, କୌଣସି ଭପ୍ବିତ ଚସ୍ତୁ। ଲାଭକରିବା _ ପାଇଁ ତା ତାହାକୁ. ଏ _ ସର୍ବଭୂତ 
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ମଧ୍ଯରେ କାହା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିବାକୁ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ତା'ଂହେଲେ ଏଠାରେ ଦୁଇଟି ବିଭିନ୍ନ ଆଦର୍ଶ ରଖାଯାଇଛି ଓ ଦୁହେଁ 
ଦୁହିଁଙ୍କ ବିରୋଧରେ ନିଜର ସମସ୍ତ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ବିରୋଧ ନେଇ 
ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି। ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ବୈଦିକ ଆଦର୍ଶ ଓ ଅପରଟି ବୈଦାନ୍ତିକ 
ଆଦର୍ଶ। ଗୋଟିଏ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ଯାଞ୍ଚ ଦାରା ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯ ଓ ଦେବତାମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ପାରସ୍ପରିକ ନିର୍ଭରତା ଦାରା ଇହଲୋକରେ ଭୋଗ, ସୁଖ ଓ ପରକାଳରେ 
ପରମାର୍ଥଲାଭର ସକ୍ରିୟ ଆଦର୍ଶ ଓ ଏହାର ମୁଖାମୁଖୀ ହୋଇ, ଅନ୍ଯପାର୍ଶ୍ଵରେ 
ମୁକ୍ତପୁରୁଷଖର କଠୋରତର ଜୀବନର ଆଦର୍ଶ, ସେ ଆତ୍ମସତ୍ତାରେ ସ୍ବାଧୀନ, 
କର୍ମ ବା ଭୋଗ ସହିତ ବା ନରଲୋକ ବା ଦେବଲୋକ ସହିତ ତାଙ୍କର 
କୌଣସି ସଂପର୍କ ନାହିଁ? ସେ ପରମାତ୍ମାର ଶାନ୍ତି ଭିତରେ ବାସ କରନ୍ତି, 
ବ୍ରହ୍ମର ଅବିଚଳ ଆନନ୍ଦରେ ସେ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରନ୍ତି। ପରବର୍ତୀ କେତେକ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଏହି ଦୁଇଟି ଚରମ ଆଦର୍ଶ ଭିତରେ ସମନ୍ରୟ ଆଣିବା ପାଇଁ 
କ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଛି, କୂହାଯାଇଛି, ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ୟର ଅଭିମୁଖୀ ହେଲେ 
ଯେ କର୍ମତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ ଏପରି ନୂହେଁ, ସେହି ସତ୍ଯଲାଭର ପୂର୍ବରୁ 
ଓ ପରେ ନିଷ୍କାମ କର୍ମସାଧନହିଁ ପ୍ରକୃତ ଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯ। ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷର କର୍ମ 
ଦ୍ବାରା ଲାଭ କରିବାର କିଛି ନାହି, ଅକର୍ମ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ଲାଭ କରିବାର 
କିଛି ନାହିହ ଏବଂ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଲାଭକ୍ଷତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ କର୍ମକରିବା 
ବା କର୍ମ ନ କରିବାକୁ ସ୍ଥିର କରେ ନାହିଁ। “ତେଣୁ ଯେଉଁ କର୍ମ କରିବାକୁ 
ଅଛି (ଜଗତ ପାଇଁ, ଲୋକ ସଂଗ୍ରହ ପାଇଁ ଏହି କର୍ମ ବିଷୟ ପରେ 
ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି) ସତତ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ ତାହା କର। ଅନାସକ୍ତ ଭାବରେ 
କର୍ମ କରିବା ଦ୍ବାରାହି ମନୂଷ୍ଯ ପରମଗତି ଲାଭ କରେ। କର୍ମ ଦ୍ବାରାହିଁ 
ଜନକ ପ୍ରଭୃତି ମହାତ୍ମାମାନେ ସିଛି ଲାଭ କରିଛନ୍ତି।୨ ଏହ୍ା ସତ୍ଯ ଯେ 
କର୍ମ ଓ ଯଜ୍ଞ ପରମ ଶ୍ରେୟ ଲାଭର ଉପାୟ, ' ଶ୍ରେୟଃ ପରମ୍‌ ଅବାପ୍‌ସ୍ୟଥ । 
କିନ୍ତୁ କର୍ମ ତିନିପ୍ରକାରର ହୋଇପାରେ, ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଯେଉଁସବୁ କର୍ମ 
ଯଜ୍ଞ ବିନା କେବଳ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସୁଖଭୋଗ ଲାଗି କରାଯାଏ, ଏହି କର୍ମ 


୧୩୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପୂରାପୂରି ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ଓ ଅହଂଭାବରେ ପୂର୍ଣ୍ଟଥ ଜୀବନର ଯଥାର୍ଥ ବିଧାନ, 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଉପଯୋଗରୁ ଏହା ବହୂଦୂରରେ, “ମୋଘଂ ପାର୍ଥ ସ ଜୀବତି'। 
ଦ୍ରିତୀୟରେ ସେହିସବୁ କର୍ମ ଯାହାକି ସକାମ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଯଜ୍ଞର ସହିତ 
କରାଯାଏ ଏବଂ ଏହି କର୍ମରୁ ମିଳୁଥ୍‌ବା ଭୋଗ, ସୁଖ କେବଳ ଯଜ୍ଞର 
ଫଳସ୍ଵରୂପହି ମିଳେ ଏବଂ ସେହି ପରିମାଣରେହିଁ ଏହା ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ ଓ ବିଶୁଦ୍ଧ। 
ତୃତୀୟରେ ସେହିସବୁ କର୍ମ ଯାହା ନିଷ୍କାମ ଭାବରେ କୌଣସି ଆସକ୍ତି ନ 
ରଖି କରାଯାଏ। ଏହି ଶେଷୋକ୍ତ କର୍ମ ଦ୍ବଧାରାହି ମନୂଷ୍ଯ ପରମଗତି ଲାଭ 
କରେ, “  ପରମାପ୍ନୋତି ପୁରୁଷଃ' ' | 

ଯଜ୍ଞ, କର୍ମ ଓ ବ୍ରହ୍ମ, - ଏହି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ ଯେପରି ଭାବରେ 
ଅର୍ଥିକରିବୁ ତାହାରି ଉପରେ ଏହି ଶିକ୍ଷାର ସମଗ୍ର ଅର୍ଥ ଓ ତାପୂର୍ଯ୍ଯ ନିର୍ଭର 
କରୁଛି। ଯଜ୍ଞ କହିଲେ ଆମେ ଯଦି ବୈଦିକ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଯଜ୍ଞ ବୋଲି 
ବୁଝୁଝ ଯେଉଁକର୍ମରୁ ଏହାର ଉଭବ ତାହା ଯଦି ଦେଦୋକ୍ତ କର୍ମବିଧ୍‌ ହୁଏ, 
ଏବଂ ଯେଉଁ ବ୍ରହ୍ମ ଭିତରୁ ସମସ୍ତକର୍ମର ଉଭବ ତାହାକୁ ଯଦି କେବଳ ବେଦର 
ଶବ୍ଦ ଅର୍ଥରେ ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମ ବୋଲି ବୂଝୁ ତାଂହେଲେ ଦେଦବାଦୀମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ 
ମତକୁ ସ୍ବୀକାର କରି ନିଆଯିବ, ତାଂଛଡ଼ା ଅଧୁକ ଆଉ କିଛି ରହିବ ନାହିଁ। 
ଏହି ମତାନୁସାରେ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଯଜ୍ଞ ହେଉଛି ସନ୍ତାନ ଧନ ଓ ଭୋଗଲାଭର 
ଯଥାର୍ଥ ଉପାୟ। ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରାହି ସ୍ବର୍ଗରୁ ବୃଷ୍ଟି ଆନୟନ କରାଯାଏ 
ଏବଂ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କର ସମୂଦ୍ଧି ଓ ବଂଶବିସ୍ତାର ହୋଇଥାଏ; ସମସ୍ତ ଜୀବନହି 
ହେଉଛି ମନୂଷ୍ଯ ଓ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆଦାନ-ପ୍ରଦାନର ଏକ ଚିରନ୍ତନ 
ବ୍ଯାପାର, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ମନୂଷ୍ଯ ଦେବତାମାନଙ୍କର ପ୍ରଦତ୍ତ ଭୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁ ଦ୍ବାରା 
ଯଜ୍ଞାହୂତି ଦେଇ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଅଂଶ ପ୍ରଦାନ କରେ ଓ ତାହା ବଦଳରେ 
ନିଜେ ସଂପଦଶାଳୀ ହ୍ରଏ, ରକ୍ଷିତ ଓ ସଂବଦ୍ଧିତ ହୂରଏ। ଅତଏବ ସମସ୍ତ 
ମାନବ-କର୍ମକୁହିଁ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଯଜ୍ଞ ରୂପରେ ବିଧ୍ବଦ୍ଧ ପୂଜା ସହିତ କରିବାକୁ 
ହେବ। ଯେଉଁ କର୍ମ ଏହିପରି ଭାବରେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଅପିତ ହୋଇ କରାହୋଇ 
ନ ଥାଏ ତାହା ଅଭିଶପ୍ତ, ପ୍ରଥମେ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଯଜ୍ଞ ନ କରାଯାଇ ଓ 
ବିଧ୍‌ପୂର୍ବକ ଅର୍ପଣ କରା ନ ଯାଇ ଯେଉଁ ଭୋଗ କରାଯାଏ ତାହା ପାପ। 
ଏପରିକି ମୋକ୍ଷ ମଧ୍ୟ ପରମଶ୍ରେୟ ମଧ୍ଯ ଏହି ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା 
ଲାଭ କରାଯାଏ। ଏହାକୁ କେବେହେଲେ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ। 
ଏପରିକି ମୁକ୍ତିକାମୀ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ଅନାସକ୍ତ ଭାବରେ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଯଜ୍ଞ 
ସଂପାଦନ କରିବାକୁ ହେବ। ଏହିପରି ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଯଜ୍ଞ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରୋକ୍ତ କର୍ମକୁ 
ଅନାସକ୍ତ ଭାବରେ ସଂପାଦନ କରି ଜନକାଦି ମହାତ୍ମାମାନେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସିଦ୍ଧି 
ଓ ମୁକ୍ତି ଲାଭ କରିଥ୍ଲେ। 


ଯଜ୍ଞର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ୧୩୯ 


କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ଅର୍ଥ ଯେ ଏହିପରି ହୋଇପାରେ ନା, ଏହା ସ୍ରଷ୍ଠ। 
କାରଣ ଗୀତାର ବାକୀ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଂଶରେ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ଏହାର 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପରୀତ। ଏପରିକି ଏହି ସ୍ଥାନରେ ମଧ୍ଯ ଯାହା କିଛି କୁହାଯାଇଛି, 
ଚତୂର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏ ସଂପର୍କରେ ଦିଆଯାଇଥ୍ବା ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ବ୍ଯାଖ୍ୟାକୁ ନ 
ଧରିଲେ ମଧ୍ୟ ଆମେ ସେଇଥୁରୂହି ଯଜ୍ଞର ଏକ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥ ପାଉ, 
କାରଣ ଏଠାରେ କ୍ରହାଯାଇଛି ଯେ “ଯଜ୍ଞ କର୍ମରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ଏବଂ କର୍ମ ବ୍ରହ୍ମରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମ ଅକ୍ଷରରୁ ଉପୂୂନନ ଅତଏବ ସର୍ବଗତ ବ୍ରହ୍ମ ସର୍ବଦା ଯଜ୍ଞରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଅଛନ୍ତି୮” ଏଠାରେ ଏହି “ଅତଏବ” ଶବ୍ଦର ପୂର୍ବାପର ସଂପର୍କ 
ସହିତ ବ୍ଯବହାର ଏବଂ ବବ୍ରହ୍ମଂ ଶବ୍ଦର ପୁନରୂକ୍ତି ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ଯକ କାରଣ 
ଏଇଥୁରୂହି ସ୍ପଷ୍ଟ ବୁଝାଯାଉଛି ସମସ୍ତକର୍ମ ବ୍ରସ୍ମରୁ ଉପୂୂନ୍ନ ବୋଲି କହିଲାବେଳେ 
କେଉଁ ଅର୍ଥରେ ବ୍ରହ୍ମ ଶବ୍ଦର ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଛି। ଏଠାରେ ବବ୍ରହ୍ମ' 
ବେଦବାଦୀମାନଙ୍କର ପ୍ରଚଳିତ ଶବ୍ଦବୃରହ୍ମ ବା ବେଦ ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇ 
ନାହି, ଏଠାରେ ବ୍ରହ୍ମର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସେହି ସୃଜନକାରୀ ଶବ୍ଦ ଯାହାକି 
ସର୍ବଗତ ବ୍ରହ୍ମ ସଙ୍ଗରେ, ଶାଶ୍ବତ ସନାତନ ସଙ୍ଗରେ, ସର୍ବ ଭୂତରେ ଓ 
ସର୍ବ କର୍ମରେ ଅବସ୍ଥିତ ସେହି ଏକ ଆମ୍ବା ସଙ୍ଗରେ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ। 
ଭଗବାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଓ ଶାଶ୍ବତ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନହି ହେଉଛି ବେଦ, ପରବର୍ତୀ 
ଏକ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ““ବେଦମାନଙ୍କ ଦ୍ରାରା ମୁଁହି ହେଉଛି ବେଦ୍ଯ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାତବ୍ୟ ବିଷୟ, “ବେଦୈଶ୍ଚ ବେଦ୍ଯଃ”; କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ମଧ୍ଯରେ, 
ତ୍ରିଗୁଣର କ୍ରିୟା ମଧ୍ଯରେ ତାଙ୍କର ଯେଉଁ ସ୍ଵରୂପ, ବେଦରେ ତାହାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କେବଳ ସେହି ଜ୍ଞାନହି ମିଳେ ଓତ୍ରୈଗୁଣ୍ୟବିଷୟା ବେଦାଃ”। ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା 
ଭିତରେ ଏହି ଯେଉଁ ବ୍ରହ୍ମ ବା ଭଗବାନ ତାହା ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ ବା ଅକ୍ଷର 
ପୁରୂଷ ଭିତରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ, ଏହି ଅକ୍ଷର ପୁରୂଷ ପ୍ରକୃତିର 
ସମସ୍ତ ଗୁଣ କ୍ରିୟାର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ, ନିସ୍ତୈଗୁଣ୍ୟ। ବ୍ରହ୍ମ ଏକ କିନ୍ତୁ ଏହାର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର 
ସ୍ବରୂପ ଦୁଇପ୍ରକାର ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଅକ୍ଷର ସତ୍ତା ଓ ଅନ୍ଯଟି ହେଉଛି 
କ୍ଷର ଜଗତର ସକଳ କର୍ମର ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ପ୍ରବର୍ତକ, ଆମ୍ମା, ସର୍ବଭୂତାନି। 
ଏହା ହେଉଛି ବସ୍ତୂସକଳରେ ସ୍ଥିତ ଅଚଳ ସର୍ବବ୍ଯାପୀ ଆତ୍ମା ଓ ଏହା ମଧ୍ୟ 
ବସ୍ତୃସକଳର ସମସ୍ତ ଗତିଶୀଳ କର୍ମର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ତତ୍ତ୍ଵ ଆତମ୍ମସ୍ଥିତ ନିଷ୍ପିୟ 
ପୁରୂଷ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ପୁରୂଷ - ଏହାହିଁ ବ୍ରହ୍ମର ଦୁଇଟି ଭାବ 
ଅକ୍ଷର ଓ କ୍ଷର। ଏହି ଉଭୟ ସ୍ଵରୂପରେ ଭଗବାନ ୯ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ” ବିଶ୍ଵରେ 
ନିଜକୁ “ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି ସର୍ବଗୁଣର ଅତୀତ ଅକ୍ଷରହିଁ ତାଙ୍କର ଶାନ୍ତି, ଆତ୍ମସ୍ଥତା 
ଓ ସମତା ଅବସ୍ଥା, “ସମମ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ସେଇଥ୍‌ରୁହିଁ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣଭିତରେ ଓ 
ସେହି ଗୁଣମାନଙ୍କର ବିଶ୍ବକର୍ମଧାରା ଭିତରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରାକଟ୍ୟର ଲୀଳା ଚାଲୁଅଛି। 


୧୪୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ସ୍ଥିତ ପୁରୁଷ ଭିତରୂ ଓ ଏହି ସଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ ଭିତରୁ ବିଶ୍ଵଶକ୍ତିର 
ସମସ୍ତ କର୍ମର ଉତ୍ପର୍ରିଂ , ଏହି କର୍ମରୁ ଯଜ୍ଞର ତତ୍ତ୍ଵ ଉଭୂତ। ଏପରିକି ଦେବତା 
ଓ ମନୂଷ୍ଯମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଦ୍ରବ୍ୟାଦିର ଯେଉଁ ଆଦାନ-ପ୍ରଦାନ, ତାହା ମଧ୍ଯ 
ଏହି ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଅନୃସରଣ କରି ହେଉଥାଏ; ଯେପରି ବୃଷ୍ଟି ଓ ତହିରୂ ଉପ୍ନ୍ନ 
ହେଉଥ୍ବା ଅନ୍ନ ଏହି କ୍ରିୟା ଉପରେ ନିର୍ଭରକରେ ଏବଂ ଜୀବଗଣଙ୍କର ଶାରୀରିକ 
ଜନ୍ମ ଏହି ଅନ୍ନ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ହେଉଛି 
ପ୍ରକୃତରେ ଏକ ଯଜ୍ଞ ଏବଂ ଭଗବାନହି ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତ ତପ, କର୍ମ ଓ 
ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା ଏବଂ ସର୍ବଭୂତର ମହେଶ୍ଵର - ଭୋକ୍ତାରଂ ୟଜ୍ଞତପସାଂ 
ସର୍ବଭୂତମହେଶ୍ଵରମ୍‌ । ଏବଂ ସର୍ବଗତ ତଥା ଯଜ୍ଞରେ ନିତ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ, ସର୍ବଗତଂ 
ୟଜ୍ଞେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତମ୍‌ - ଏହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣିବାହିଁ ସତ୍ଯ ଜ୍ଞାନ, ବୈଦିକ 
ଜ୍ଞାନ। 

କିନ୍ତୁ ଦେବଗଣଙ୍କ ଭିତର ଦେଇ ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ ନ୍ୟଯୁନତର କ୍ରିୟା 
ଚାଲିଥାଏ, ଆମେ ତାହା ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ଜାଣିପାରୁ। ଦେବଗଣ ହେଉଛନ୍ତି 
ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଏହିସବୁ ଶକ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେବଗଣ ଏବଂ 
ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ପରସ୍ପର ଯେଉଁ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ଚାଲିଛି ଏବଂ ପରସ୍ପର 
ଭିତରେ ସାହାଯ୍ଯ ସଂବର୍ଵନର ଓ ପରସ୍ପରର କର୍ମ ଓ ସନ୍ତୋଷକୁ ଉନ୍ନୀତ 
କରିବାର ଏହି ଯେଉଁ ସବୁକାର୍ଯ୍ୟ ଚାଲିଛି ତାହାକୁ ଅନୁସରଣ କରି ମନୁଷ୍ଯ 
କ୍ରମଶଃ ପରମ ଶ୍ରେୟଲାଭର ପାତ୍ର ହୋଇଉଠେ। ସେ ବୁଝିପାରେ ଯେ 
ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଯେଉଁ କର୍ମଧାରା ଚାଲିଛି, ତାଂର ନିଜର 
ଜୀବନ ତାହାରହିଁ ଏକ ଅଂଶ, ତାଂଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନୁହେଁ ବା ଏପରି ଏକ 


# ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଯେ ସମୀଚୀନ ତାହା ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଭାଗରୂହିଁ ବୁଝାଯାଏ, ସେଠାରେ 
ନିମ୍ନଲିଖିତ ବିଶ୍ବତନ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ବଞ୍ଚିତ ହୋଇଛି, ଅକ୍ଷର (ବ୍ରହ୍ମ, ସ୍ଵଭାବ, କର୍ମ, କ୍ଷରଭାବ, 
ପୁରୂଷ, ଅଧ୍୍‌ଯଜ୍ଚ। ଅକ୍ଷର ହେଉଛି ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ ବା ଆତ୍ମା, ସ୍ଵଭାବ ହେଉଛି ଆତ୍ମାର 
ତତ୍ତ୍ଵ ଅଧ୍ୟାମ୍ବଟ ଏହା ସତ୍ତାର ମୂଳ ପ୍ରକୃତି ରୂପେ, ବିବର୍ଭନର ନିଜସ୍ଵ ଧାରାରୂପେ 
କର୍ମକରେ ଏବଂ ଏହା ଆତ୍ମାଭିତରୁ ଓ ଅକ୍ଷର ଭିତରୂ ଉପ୍ପନ୍ନର। ସେହି ସ୍ଵଭାବ ଭିତରୁ 
କର୍ମର ଉପରି ଏବଂ ସେହି କର୍ମହିଁ ସୃଷ୍ଟିର ଧାରା, ବିସର୍ଗ। ଏହାରି ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତା ଏବଂ ସତ୍ତାର ସମସ୍ତ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ଯରୂପ ଉଦ୍ଭୂତ 
ହୁଏ। ତେଣୁ ଏହି ସମସ୍ତ ପରିବର୍ଚନଶୀଳ ଜଗତସବୁହିଁ କର୍ମର ଫଳ, ମୂଳ ସ୍ଵଭାବରୂହିଁ 
ଉପ୍ପନ୍ନହୋଇ ପ୍ରକୃତିର ଏହିସବୁ ବୈଚିତ୍ର୍ୟକ ସ୍ବଭାବରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ କ୍ଷର ଭାବ। ପୁରୁଷହିଁ 
ଅନ୍ତରାତମ୍ବା,ନ ଏହି କ୍ଷର ଜଗତରେ ତାହାହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ, ଅଧ୍‌ଦୈବତ, ତାହାଙ୍କର 
ଅବସ୍ଥାନ ହେତୂ କର୍ମସକଳ ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଞସ୍ଵବରୂପ ହୋଇଥାଏ, 
ଏହି ଯେ ଗୂଢ଼ାଶୟସ୍ଥିତ ଭଗବାନ ଯଜ୍ଞ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ସେଇହିଁ ଅଧ୍ଯଜ୍ଞ। 


ଯଜ୍ଞର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ୧୪୧ 
ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ ଯାହାକୁ କେବଳ ନିଜ ପାଇଁ ଧାରଣ କରାଯିବ। ତା'ର 
ସମସ୍ତ ଭୋଗ ଓ କାମନା-ବାସନାର ତୃପ୍ତିକୁ ସେ ଯଜ୍ଞର ଫଳ ବୋଲି 
ଓ ଦିବ୍ୟ ବିଶ୍ଵକ୍ରିୟାରେ ରତ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଦାନ ବୋଲିହି ଗ୍ରହଣ 
କରେ। ସେ ଆଉ ସେସବୁ ଭୋଗ ଓ କାମନା-ବାସନା ପଛରେ ପାପମୟ 
ସ୍ବାର୍ଥପରତା ଓ ଅହଂର ମିଥ୍ଯା ଓ ମନ୍ଦ ଭାବ ନେଇ ଦଉଡ଼େ ନାହିଁ 
ଓ ଆଉ ଏପରି ଭାବେ ନାହି ଯେ ସେହି କାମ୍ୟ ବସ୍ତୁସବ୍ରକୁ ସେ ନିଜର 
ଶକ୍ତିବଳରେ ସଂସାରରୁ ଅଧୁକାର କରି ନେଇଯିବ ଓ ତାହା ଲାଭ କରିବାକୁ 
କୌଣସି ପ୍ରତିଦାନର ବା କୌଣସି କୃତଜ୍ଞତାର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହି। ତା'ର 
ନିଜ ଭିତରେ ଏହି ଭାବ ଯେତିକି ବର୍ଦିତ ହ୍ରଏଥ, କାମନା-ବାସନା ଉପରେ 
ତା'ର ସେତିକି ପ୍ରଭୂତ୍ସ ଆସେ, ଯଜ୍ଞକୂୁହିଁ ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ନୀତି ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରି ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହ୍ରଏ, ଯାଞ୍ଚାବଶେଷ ଯାହା ପାଏ ସେତିକିରେ ପରିତୃପ୍ତ 
ହୁଏ, ବାକୀ ସବୂକିଛିକୁ ସେ ଅକୁଣ୍ଠିତ ଭାବରେ ନିଜ ଜୀବନ ଓ ବିଶ୍ଵଜୀବନ 
ଭିତରେ କଲ୍ୟାଣକର ମହାନ୍‌ ଆଦାନପ୍ରଦାନର ଅର୍ଘ୍ଯରୂପେ ପ୍ରଦାନ କରେ। 
ଯେ କର୍ମର ଏହି ନୀତିର ବିରୂଦ୍ଧାଚରଣ କରେ, ଏବଂ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ କର୍ମ ଓ ଭୋଗର ଅନୁସରଣ କରେ ତାହାର 
ଜୀବନ ବୂଥା। ସେ ଜୀବନର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ, ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଉପଯୋଗିତା 
ଧରିପାରେ ନାହିଁ ଓ ଆତ୍ମୋନ୍ନତିମୂଳକ ବିକାଶରୂ ବଞ୍ଚ୍‌ତ ହୁଏ, ଯେଉଁ 
ମାର୍ଗରେ ଗଲେ ପରମଶ୍ରେୟଃ ଲାଭ ହୁଅନ୍ତା ସେ ସେପଥର ପଥ୍‌କ ନୂହେ। 
କିନ୍ତୁ ଯଥାର୍ଥରେ ପରମଶ୍ରେୟଃ କେବଳ ସେତିକିବେଳେ ଲାଭହ୍ରଏ, ଯେତେବେଳେ 
ଯଜ୍ଞ ଆଉ କେବଳ ଦେବଗଣଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କରା ନ ହୋଇ ହୁଏ 
ଯଜ୍ଞରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସେଇ ଏକ ସର୍ବଗତ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, ଦେବଗଣ 
ଯାହାଙ୍କର ନିମ୍ନତର ରୂପ ଓ ଶକ୍ତି। ପରମଶ୍ରେୟଃ କେବଳ ସେତିକିବେଳେ 
ଲାଭ ହୁଏ ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର କାମନା-ବାସନା ଓ ଭୋଗପରାୟଣ 
ଅଧମାମ୍ମାକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରେ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭାବରେ ନିଜେ ସବୁ କରୁଛି 
ବୋଲି ଏହି କର୍ତ୍ତଭାବ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ପ୍ରକୃତିକୂୁହିଁ ସକଳକର୍ମର କର୍ଚ୍ରୀ 
ବୋଲି ମନେକରେ ଏବଂ ନିଜକୁ ଭୋକ୍ତାବୋଲି ମନେ ନ କରି ବିଶ୍ବାତ୍ବା 
ପରମ ପୁରୂଷଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତିର ସକଳ କାର୍ଯ୍ୟର ଭୋକ୍ତା ବୋଲି ଉପଲବ୍ଧି 
କରେ। ନିଜର କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭୋଗରେ ନୂହେଁ, ସେହି ପରମାତ୍ମାରେହିଁ 
ସେ ତା'ର ଏକମାତ୍ର ତୃପ୍ତି, ପୂର୍ଣ ସନ୍ତୋଷ ଓ ବିମଳ ଆନନ୍ଦ ଲାଭକରେ। 
ସେତେବେଳେ କର୍ମରୁ ବା କର୍ମହୀନତାରୁ ତା'ର କୌଣସି ଲାଭାଲାଭ ନ 
ଥାଏ, କୌଣସି କିଛି ପାଇଁ ତାହାକୁ ଦେବତା ବା ମନୁଷ୍ଯ କାହା ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରିବାକୁ ହରଏ ନାହି, କାହାଠାରୁ କୌଣସି ଲାଭର ପ୍ରତ୍ୟାଶା ରଖେ 


୧୪୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ନାହିଁ, ଆତ୍ମାନନ୍ଦରେହିଁ ତାହାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତୃପ୍ତି କିନ୍ତୁ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଭରୂପେ ଆସକ୍ତି ଓ କାମନାଶୂନ୍ଯ ହୋଇ କର୍ମ କରେ। 
ଏହି ଭାବରେ ସେ ସମତା ଲାଭ କରେ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣରୁ ମୁକ୍ତିଲାଭ 
କରେ, ନିସ୍ତୈଗୁଣ୍ୟ ହୁଏ। ତାହାର ଆତ୍ମା ପ୍ରକୃତିର ଅନିଶ୍ଚିତତା ମଧ୍ୟରେ 
ନୂହେ, ଅକ୍ଷରବ୍ରହ୍ମର ଶାନ୍ତିରେହି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୂଏକ ଏପରିକି ଯେତେବେଳେ 
ପ୍ରକୃତିର କର୍ମଧାରା ଭିତରେ ତାଂର କର୍ମଚାଲୁଥାଏ ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ। 
ଏହିପରି ଭାବରେ ଯଜ୍ଞହି ହୁଏ ତାଂର ପରମ ଶ୍ରେୟଃଲାଭର ପଥ। 

ଯଜ୍ଞ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗୀତାର ଏହି ଅଂଶର ଉପରୋକ୍ତ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଯେ 
ଯଥାର୍ଥ ତାହା ଗୀତାର ପରବର୍ତୀ ଅଂଶଗୁଡ଼ିକରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି। ପରେ 
କ୍ରହାଯାଇଛି ଯେ “ଲୋକ ସଂଗ୍ରହ'ହିଁ କର୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ଏକମାତ୍ର ପ୍ରକୃତିହି 
ସମସ୍ତ କର୍ମ କରେ ଓ ଭାଗବତ ପୁରୂଷ ଏହିସବୁ କର୍ମର ସମାନ ଭର୍ଭା, 
ଏବଂ ସମସ୍ତ କର୍ମ/ ଏପରିକି କର୍ମ କରାଯାଉଥ୍‌ବା ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ତାହାଙ୍କୁହିଁ 
ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ; କର୍ମର ଆନ୍ତରତ୍ଯାଗ ଓ ଅର୍ପଣ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ସ୍ଥଳ ବାହ୍ୟରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆଚରଣ କରିବା ¬ ଏହାହି ଯଜ୍ଞର ପରିଣତି। 
ଏହି ଭାବରେ ସମତାର ସହିତ ବାସନାଶୂନ୍ଯ ହୋଇ ଯଜ୍ଞରୂପେ କର୍ମ 
କରିବା ଦ୍ବାରାହିଁ କର୍ମବଂଧନରୂ ମୂକ୍ତିଲାଭ ହୂଏ। “ଯୋହା ମିଳେ ସେତିକିରେ 
ଯେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ, କର୍ମର ସଫଳତା ଓ ବିଫଳତାରେ ଯେ ସମଭାବ ରକ୍ଷାକରି 
ରହେ, ସେ କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ ସେଥ୍‌ରେ ଆବଦ୍ଧ ହ୍ରଏ ନାହିଁ। ଯେତେବେଳେ 
କୌଣସି ଅନାସକ୍ତ ମୁକ୍ତ ପୂରୂଷ ଯାଞ୍ଚ ହିସାବରେ କର୍ମ କରନ୍ତି। ସେତେବେଳେ 
ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଲୟପ୍ରାପ୍ତ ହୁୁଏଂଂ*। ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କର ମୁକ୍ତ, ଶୁଦ୍ଧ, 
ସିଦ୍ଧ ଓ ସମ ଆତ୍ମା ଉପରେ ସେହି କର୍ମର କୌଣସି ବନ୍ଧନକାରୀ ପରିଣାମ 
ବା କୌଣସି ଦାଗ ରହେ ନାହିଁ। ଏହି ଶ୍ଳୋକଗୂଡ଼ିକ ଉପରେ ଆମେ 
ପୂଣି ପରେ ଆଲୋଚନା କରିବା। ଏହି ଶ୍ଳଵୋକଗୁଡ଼ିକ ପରେ ଯଜ୍ଞର ଯେଉଁ 
ବିଶଦ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରାଯାଇଛି, ଯେଉଁ ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି, ସେଥ୍‌ରୁ 
ନିଃସନ୍ଦେହ ରୂପେ ବୁଝାଯାଏ ଯେ ଯଜ୍ଞସଂପର୍କୀୟ ଏହିସବୁ କଥା ରୂପକଭାବରେହିଁ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି ଓ ଗୀତାରେ ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି 
ତାହା ବାହ୍ଯ କର୍ମ ନୂହେଁ, ଆନ୍ତର କର୍ମ। ପ୍ରାଚୀନ ବୈଦିକ ପଦ୍ଧତିରେ 


× ୟଦୂହଚ୍ଛାଲାଭସନ୍ତୁଷ୍ଟୋ ଦୃନ୍ଦ୍ରାତୀତୋ ବିମତ୍ସରଃ । 
ସମଃ ସିଦ୍ଧାବସିନ୍ଧୌ ଚ କୃତ୍ନାପି ନ ନିବଧ୍ୟତେ ॥ 
ଗତସଙ୍ଗମ୍ୟ ମୁକ୍ତସ୍ୟ ଜ୍ଞାନାବସ୍ଥିତଟେତସଃ । 
ୟୂନ୍ଧାୟାଚରତଃ କର୍ମ ସମଗ୍ରଂ ପ୍ରବିଲୀୟତେ॥ (୪1୨୨, ୨୩) 


ଯଜ୍ଞର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ୧୪୩ 


ସର୍ବଦା ଦଇପ୍ରକାର ଅର୍ଥ ରହୁଥ୍‌ଲା- ଦୈହିକ ଓ ମନସ୍ତାତ୍ଵରିକ ବାହ୍ଯିକ 
ଓ ରୂପକାମ୍ବକ, ଯଜ୍ଞର ବାହ୍ଯାନୁଷ୍ଠାନ ଓ ତାହାର ନାନା ବିଧଟବିଧାନର ଗୃୂଢ଼ 
ଆନ୍ତର ଅର୍ଥ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଚୀନ ବୈଦିକ ରଷିମାନଙ୍କର ସେହି ଗୂଢ଼ ରୂପକାତ୍ମକ 
ଭାଷା, ଯାହା ବରାବର ଯଥାଯଥ, ଅପୂର୍ବ, ରହସ୍ଯମୟ, କବିତ୍ରପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ 
ମନସ୍ତାଗ୍ଛଵିକ ଥଲା ତାହାକୁ ଲୋକମାନେ ବହୁଦିନ ଧରି ଭୂଲିଯାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ 
ତା ସ୍ଥାନରେ ଗୀତାରେ ବେଦାନ୍ତ ଓ ପରବର୍ତୀ ଯୋଗର ଭାବାନୁସାରେ 
ଯଜ୍ଞର ଏକ ବ୍ଯାପକ, ସାଧାରଣ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଦିଆଯାଇଥ୍‌ଲା। 
ଯଜ୍ଞର ଅଗ୍ନି ସୂୂଳ ଅଗ୍ନି ନୁହେଁ, ଏହା ବ୍ରହ୍ମାଗ୍ଵି, ବା ଏହା ବ୍ରହ୍ମମୁଖୀ ଉର୍ଦ୍ଧଗାମୀ 
ଶକ୍ତି, ଆନ୍ତର ଅଗ୍ନି ଏହି ଅଗ୍ନି ଯଜ୍ଞର ପୂରୋହିତ ସ୍ଵରୂପ, ଯାହାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ସବୁ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ। ପୂଣି ଆତ୍ମସଂଯମହିଁ ଅଗ୍ନି, ବା ଶୁଦ୍ଧ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ- କ୍ରିୟାହିଁ 
ଅଗ୍ନି ବା ରାଜଯୋଗ ଓ ହଠଯୋଗରେ ପ୍ରାଣାୟାମ ସାଧନ ଦ୍ବାରା ନିୟମିତ 
ପ୍ରାଣଶକ୍ତିହି ଅଗ୍ନିକ ବା ଆତ୍ମଜ୍ଞାନହିଁ ଅଗ୍ନିକ ପରମ ଯଜ୍ଞର ଅଗ୍ନିଶିଖା। ଯଜ୍ଞର 
ଅବଶିଷ୍ଟ ଯାହା ଭକ୍ଷଣ କରାଯାଏ ତାହାକୁ ଅମତ କୁହାଯାଇଛି ଯାହା ଭକ୍ଷଣ 
କଲେ ଅମରତ୍ସ ଲାଭ କରାଯାଏ, ଏହାହି ହୃତଶେଷ ଅମୃତ। ଏଠାରେ ଆମେ 
ଦେଖୁ ପ୍ରାଚୀନ ବୈଦିକ ରୂପକର ଭାଷା କିଛି କିଛି ରହିଛି ଯେଉଁଠି ସୋମରସକୁ 
ଅମୃତର ସ୍ଥୂଳ ପ୍ରତୀକ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି, ¬ ଅମୃତ ହେଉଛି ଅମରତ୍ସ-ପ୍ରଦାୟିନୀ 
ସେହି ଦିବ୍ଯ ଆନନ୍ଦ ଯାହା ଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା ଲାଭ କରାଯାଏ ଓ ଯାହା ଦେବଗଣଙ୍କୁ 
ଅପିତ ହୁଏ ଓ ମନୁଷ୍ୟମାନେ ପାନ କରନ୍ତି। ଏଠାରେ ଅର୍ପଣର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
ମନୁଷ୍ଯର ଶାରୀରିକ ବା ମାନସିକ ଶକ୍ତିର କ୍ରିୟାର ଉତ୍ସର୍ଗ । ଯେତେବେଳେ 
ସେ ଶରୀର ବା ମନ ଦ୍ବାରା କୌଣସି କର୍ମକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରେ ଦେବତାମାନଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବା ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, ଆତ୍ମା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ବା ବିଶ୍ବଶକ୍ତି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବା ନିଜର ଉର୍ଦ୍ଧିତନ ଆତ୍ମା ବା ମାନବଜାତି ଓ ସର୍ବଭୂତର 
ଆତ୍ମା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ। 

ଯଜ୍ଞର ଏହି ବିଶଦ ବ୍ଯାଖ୍ୟାର ଉପକ୍ରମ ହୋଇଛି ଏକ ବ୍ଯାପକ ଓ 
ବିଶାଳ ସଂଜ୍ଞା ନେଇ ଯେଉଁଠି ଘୋଷଣା କରାଯାଇଛି ଯଜ୍ଞର କ୍ରିୟା, ଯାଞ୍ଚର 
ଅଗ୍ନି। ଯଜ୍ଞର ହବିକ ଯଜ୍ଞର ହୋତା ଓ ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା, ଯଜ୍ଞର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଓ. ଯଜ୍ଞର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସବ୍ରୁହିଁ ସେହି ଏକ ବ୍ରହ୍ମ। “ଅର୍ପଣ ବ୍ରହ୍ମ ଉତ୍ସର୍ଗର 
ଦ୍ରବ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମ। ବ୍ରହ୍ମ ଦ୍ବାରାହି ଏହା ବ୍ରହ୍ମାଗ୍ମରେ ଅର୍ପିତ୍ବ ବ୍ହ୍ମକର୍ମରେ ସମାଧ୍‌ 
ଦ୍ବାରା ବ୍ରହ୍ମକୁହିଁ ଲାଭ କରିବାକୁ ହେବଂଂ”ଂ। ତାହେଲେ ଏହାହିଁ ହେଉଛି 


 ବୃହ୍ମାର୍ପଣଂ ବ୍ରହ୍ମହବିର୍ବହ୍ନାର୍ଲୌ ବ୍ରହ୍ମଣା ହୃତମ୍‌। 
ବ୍ରହ୍ମୈବ ତେନ ଗନ୍ତବ୍ୟଂ ବ୍ରହ୍ମକର୍ମସମାଧୂନା ॥ (୪।୨ ୪ ) 


୧୪୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସେହି ଜ୍ଞାନ, ଯେଉଁଥ୍ରେ ଯୁକତହୋଇ ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ଯଜ୍ଞକର୍ମ କରିବେ। ' ସୋଵହମ୍‌ ', 
“ସର୍ବଂ ଖଲ୍ପିଦଂ ବ୍ରହ୍ମ” ଏହି ଆତ୍ମାହିଁ ବହ୍ମକ “ବ୍ରହ୍ମ ଏବ ପୁରୂଷଃ୮। ଏହିସବୁ 
ମହାନ୍‌ ବେଦାନ୍ତ ବାକ୍ଯରେ ଏହି ଜ୍ଞାନହିଁ ଘୋଷିତ ହୋଇଛି। ଏହାହି ସମଗ୍ର 
ଏକତ୍ସର ଜ୍ଞାନନ ସେହି ପରମ ଏକହି କର୍ତ୍ତା, କର୍ମ ଓ କର୍ମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ରୂପେ, 
ଓ ଜ୍ଞାତା, ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଜ୍ଞେୟରୂପେ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵଶକ୍ତିରେ 
କର୍ମର ଆହୃତି ଦିଆଯାଉଛି ସେ ଭଗବାନ, ଆହୁତିଦାନର ଏହି ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ 
କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ, ଯାହା ଅର୍ପଣ କରାଯାଉଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର 
କୌଣସି ନା କୌଣସି ଏକ ରୁପ, ଯେ ଅର୍ପଣ କରୁଛନ୍ତି ସେ ମଧ୍ୟ ମନୂଷ୍ଯ 
ମଧ୍ୟରେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ; କ୍ରିୟା, କର୍ମ, ଯଜ୍ଞ ସବୁହି ଗତି ରୂପେ ଓ କର୍ମରୂପେ 
ସେହି ଭଗବାନ, ଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚିବାକୁ ହେବ ସେ 
ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ। ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯର ଏହି ଜ୍ଞାନ ଅଛି, ଯେ ଏହି ଜ୍ଞାନରେ 
ରହେ ଓ କର୍ମ କରେ ତାପାଇଁ ବନ୍ଧନ ହେଲାପରି କୌଣସି କର୍ମ ନାହି, 
ତା'ର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ବା ଅହଂଭାବପ୍ରଣୋଦିତ କୌଣସି କର୍ମ ନାହି କେବଳ 
ଭାଗବତ ପୁରୂଷହି ତାଙ୍କ ନିଜ ସତ୍ତାର ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା କର୍ମ କରନ୍ତି 
ଓ ନିଜର ସବୁକିଛିକୁ ଆତ୍ମ ସଚେତନ ବିଶ୍ବଶକ୍ତିରୂପ ଅଗ୍ନିରେ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି। 
ଭଗବନ୍ଲଖୀ ଏହିସବୁ ଗତିବୂରଭି ଓ କର୍ମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ 
ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଜୀବର ଭାଗବତ ଜ୍ଞାନ ଭାଗବତ ଜୀବନ ଓ ଭାଗବତ 
ଚେତନା ଲାଭ। ଏହା ଜାଣିବା ଓ ଏହି ଏକନତ୍ସକାରୀ ଚେତନାରେ ବାସକରିବା 
ଓ କର୍ମ କରିବାହିଁ ମୁକ୍ତ ହେବା । 

କିନ୍ତୁ ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବି ସମସ୍ତେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରି 
ପାରିନାହାଚ୍ତି। “କେତେକ ଯୋଗୀ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନ 
କରନ୍ତି ଅନ୍ଯ କେତେକ ଯୋଗୀ ବ୍ରହ୍ମରୂପ ଅଗ୍ନିରେ ଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରାହି ଯଜ୍ଞାର୍ପଣ 
କରନ୍ତି।,'” ପ୍ରଥମୋକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ, ବିଭିନ୍ନ ଶକ୍ତିରେ 
କନ୍ଧନା କରନ୍ତି ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ସାଧନ, ଅନୂଷ୍ଠାନ ଓ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଦ୍ବାରା, 
କର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ନାନା ସୁନିଶ୍ଚିତ ବିଧୂବିଧାନ ଆତ୍ମସଂଯମ ଓ ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ 
କର୍ମ ଆଦି ଦ୍ରାରା ତାହାଙ୍କୁ ଲାଭ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି। ଶେଷୋକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିମାନେ 
ଯେଉଁମାନେକି ଜ୍ଞାନଲାଭ କରିସାରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରନ୍ତୁ ନା 
କାହିଁକି ସେସବ୍ର ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିବା, ଏକୀଭୂତ ଭାଗବତ ଚୈତନ୍ୟ 
ଓ ଶକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ନିକ୍ଷେପ କରିବା - କେବଳ 
ଏହି ଯଜ୍ଞହିଁ ହ୍ରଏ ସେମାନଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ସାଧନ, ଏକମାତ୍ର ଧର୍ମ। ଯଜ୍ଞର 
ସାଧନ ବିବିଧ, ଅର୍ପଣ ମଧ୍ୟ ନାନା ପ୍ରକାରର। ଆତ୍ମସଂଯମ ଓ ଆତ୍ମକର୍ରୂତ୍ସର 
ଯେଉଁ ଆନ୍ତର ଯାଜ୍ଚ, ତାହା ଉଚ୍ଚତର ଆତ୍ମଜୟ ଓ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଦିଗରେ 


ଯଜ୍ଞର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ୧୪୫ 


ଆଗେଇ ନିଏ। “କେହି କେହି ଇନ୍ଦିୟସଂଯମରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କୁ 
ହୋମ କରନ୍ତି, ଅନ୍ୟ କେହି କେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବିଷୟସବୁକୁ 
ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି ଅନ୍ଯ କେତେକ ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ ଆତ୍ମସଂଯମରୁୂପକ ଯୋଗାଗ୍ନିରେ 
ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟକର୍ମ ଓ ପ୍ରାଣକର୍ମକୁ ହୋମ କରନ୍ତି। ଏକ ଧରଣର 
ସାଧନା ରହିଛି ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ବିଷୟସମୂହକୁ ଗ୍ରହଣ କରାହୁଏ 
କିନ୍ତୁ ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟକ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ମନକୁ କୌଣସି ଭାବରେ ବିକ୍ଷୁମଚ୍ଧ ହେବାକୁ 
ବା ମନ ଉପରେ ସେମାନଙ୍କର କୌଣସି ଦାଗ ରଖିବାକୁ ଛାଡ଼ି ଦିଆଯାଏ 
ନାହି, ସ୍ଵୟଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେହିଁ ଯଜ୍ଞର ପବିତ୍ର ଅଗ୍ନିସ୍ବରୂପ ହୋଇଉଠନ୍ତି। ଆଉ 
ଏକ ଧରଣର ସାଧନା ରହିଛି, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ପୂରାପୂରି ସ୍ତନ୍ଧ 
କରିଦିଆଯାଏ ଯାହା ଫଳରେ ମନକ୍ରିୟାର ପରଦା ଅନ୍ତରାଳରୁ ସ୍ଥିର ଓ 
ପ୍ରଶାନ୍ତ ଆତ୍ମା ନିଜର ବିଶୁଦ୍ଧତା ସହିତ ପ୍ରକଟିତ ହ୍ର।। ଆଉଏକ ଧରଣର 
ସାଧନା ଅଛି ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କି ଆତ୍ମାର ସ୍ଵରୂପ ପରିଜ୍ଞାତ ହେଲା ପରେ, 
ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ କର୍ମ ଓ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣକର୍ମ ସେହି ସ୍ଥିର ଓ ଶାନ୍ତ ଆତ୍ମା 
ମଧ୍ୟରେ ଗୃହୀତ ହୁଏ। ସିଦ୍ଧି ପାଇଁ ପ୍ରଯତ୍ବ କରୂଥ୍‌ବା ସାଧକ ଏହିପରି 
ଯେଉଁ ଯାଜ୍ଞ କରନ୍ତି ସେଥ୍‌ରେ ଆହୁତିସ୍ଵରୂପ ଭୌତିକ ସ୍ଥୂଳ ଦ୍ରବ୍ଯସବରକୁ ଅର୍ପଣ 
କରାଯାଇପାରେ, ତାହା ହେଲା ଦ୍ରବ୍ଯଯଜ୍ଞ। ଭକ୍ତଲୋକମାନେ ସେମାନଙ୍କର 
ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ନୈବେଦ୍ଯ ଆଦି ଦେଇ ଏହି ଧରଣର ଦ୍ରବ୍ଯଯଜ୍ଞ 
କରିଥାଆନ୍ତି। କିଂବା ଏହା ମଧ୍ୟ ତପୋଯାଞ୍ଚ ହୋଇପାରେ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କି 
ଆତ୍ମସଂଯମର କଠୋର ତପସ୍ୟା ଆଚରଣ କରାଯାଏ ଓ କୌଣସି ମହତ୍ତର 
ଲକ୍ଷ୍ଯୟସାଧନ ଦିଗରେ ଆମ୍ମଶକ୍ତି ନିୟୋଗ କରାହୁଏ। ଅଥବା ଏହା ମଧ୍ୟ 
ରାଜଯୋଗୀ ଓ ହଠଯୋଗୀ ମାନଙ୍କର ପ୍ରାଣାୟାମ-ସାଧନ ବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ଯୋଗପରି ଯୋଗପଯାଜ୍ଚ ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ। ଏ ସମସ୍ତହିଁ ସତ୍ତାର ଶୁଦ୍ଧି ଦିଗରେ 
ସହାୟତା କରେ ; ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞହି ପରମପଦଲାଭର ପନ୍ଥାସ୍ଵରୂପ। 

ଏହିସବୁ ବିଭିନ୍ନତା ଭିତରେ ଯାହା ମୁଖ୍ୟବସ୍ତୁ ଓ ମୂଳନୀତିରୂପେ ସବୁଗୁଡ଼ିକ 
ଭିତରେ ରହିଛି, ତାହାହେଲା ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର କର୍ତୂତ୍କାଧୀନ 
କରିବା, କାମନାର ଆଧ୍ପତ୍ଯକୁ ଖର୍ବ କରି ତା” ସ୍ଥାନରେ ଉଚ୍ଚତର ଶକ୍ତିର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଓ ଅହମାତ୍ମକ ଭୋଗକୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ତାଂ” ସ୍ଥାନରେ 
ସେହି ଦିବ୍ଯ ଆନନ୍ଦର ଆସ୍ଵାଦନ କରିବା ଯାହା ଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା, ଆତମ୍ମୋସ୍ସର୍ଗ 
ଦ୍ବାରା, ଆତ୍ମଜୟ ଦ୍ବାରା ଏବଂ ଉଚ୍ଚତର ଓ ମହତ୍ତର ଆଦର୍ଶ ପାଇଁ ନୀଚ 
ପ୍ରବୃତ୍ଦିଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଦ୍ବାରା ଲାଭ କରାଯାଏ । ‹ “ଯେଉଁମାନେ ଯଜ୍ଞାବଶିଷ୍ଟ 
ଅମୃତ ଭୋଜନ କରନ୍ତି ସେମାନେ ସନାତନ ବ୍ଗହ୍ମଙ୍କୁ ଲାଭ କରନ୍ତି 
(ୟଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାମୃତଭୁଜୋ ୟାନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମ ସନାତନମ୍‌)। ଯଜ୍ଞହିଁ ବିଶ୍ଵର ବିଧାନ, ଯଜ୍ଞ 


୧୪୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବିନା କିଛି ବି ଲାଭ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ, ନା ଇହ ଲୋକରେ ପ୍ରଭ୍ୂତ୍ଵ 
ନା ପରଲୋକରେ ସ୍ବର୍ଗ ନା ପରମପଦ କିଛି ବି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ନାହି। 
“ଯେ ଯଜ୍ଚ କରେ ନାହିଁ ତା ପାଇଁ ଇହଲୋକ ବି ନାହି, ପରଲୋକ 
ତ ଦୂରର କଥା। ଅତଏବ ଏହି ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଅନେକ ପ୍ରକାର 
ଯଞ୍ଚ ବ୍ରହ୍ମର ମୁଖରେ ବିସ୍ତୃତ ହୋଇ ରହିଛି, ସେହି ଅଗ୍ନିର ମୁଖରେ ବିସ୍ତୃତ 
ହୋଇଛି, ଯେକି ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଦ୍ରବ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। ଏହି ସମସ୍ତହି ହେଉଛି 
କର୍ମରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ସେହି ଏକ ମହାନ ସତ୍ତାର ବିଭିନ୍ନ ସାଧନ, ବିଭିନ୍ନ ରୂପ, 
ଏହିସବୁ ସାଧନ ଦ୍ବାରା ମନୂଷ୍ଯର କର୍ମ ସେହି ପରମସତ୍ତାକୁ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ । 
ମନୁଷ୍ୟର ବାହ୍ଯ ଜୀବନ ସେହି ପରମସତ୍ତାର ଅଂଶ ଏବଂ ନିଜର ଅନ୍ତରତମ 
ସତ୍ତାରେ ସେ ସେହି ସତ୍ତା ସହିତ ଏକ। ଏ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ କର୍ମ ଭିତରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ଵ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଯେଉଁ ବିରାଟଶକ୍ତି ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ କର୍ମରେ ଆବିର୍ଭୂତ ଓ ବିଶ୍ଵର 
ସକଳ କର୍ମକୁ ସେହି ଏକ ପରମାତ୍ମା ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କ୍ରମଶଃ 
ଅଧୁକରୂ ଅଧୁକ ନୈବେଦ୍ଯ ରୂପେ ଅର୍ପଣ କରୁଛି, ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞହି ସେହିଥ୍‌ରୁ 
ଉଦ୍ଭୂତ ଏବଂ ମନୂଷ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ଏହାର ଚରମ ପରିଣତି ହେଉଛି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ 
ଏବଂ ଭାଗବତ ଚେତନା ବା ବ୍ରାହ୍ମୀ ଚେତନା ଲାଭ କରିବା। ଏହା ଜାଣି 
ତୂମେ ମୁକ୍ତ ହେବ “ “ଏବଂ ଜ୍ଞାତ୍ସା ବିମୋକ୍ଷ୍ଯସେ ।' 


କିନ୍ତୁ ଏହି ସମସ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଯଜ୍ଞର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତର ଅଛି, ଦ୍ରବ୍ଯ-ଯଜ୍ଞ 
ହେଉଛି ସବୁଠାରୁୂ ନିମ୍ନସ୍ତରର ଓ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ହେଉଛି ସବୁଠାରୂ ଉଚ୍ଚସ୍ତରର। 
ଞାନରେହିଁ ଏହି ସମସ୍ତ କର୍ମର ପରିସମାପ୍ତି ହୂଏଏଁ ଏହା କୌଣସି ନିମ୍ନସ୍ତରର 
ଞ୍ଚାନ ନୁହେଁ ଏହା ଉଚ୍ଚତମ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଓ ଭଗବତ୍‌ ଜ୍ଞାନ। ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ଆମେ କେବଳ ସେହିମାନଙ୍କଠାରୁ ପାଇପାରିବା ଯେଉଁମାନେ ସୃଷ୍ଟିର ମୂଳତତ୍ଵ 
ସଂପର୍କରେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରିଛନ୍ତି। ଏହି ଜ୍ଞାନରାଭ କଲେ ଆମେ ଆଉ ମନର 
ଆଜ୍ଞାନତାର ମୋହରେ ପତିତ ହେବୁ ନାହିଁ ଓ କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଲବ୍ଧ ଜ୍ଞାନ 
ଏବଂ କାମନା ଓ ଆବେଗର ନିମ୍ନତର କ୍ରିୟାରେ ଆବଦ୍ଧ ହେବୁ ନାହିଁ। 
ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନରେ ସବୁକିଛିର ପରିସମାପ୍ତି ହୂଏ ସେହି ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା “ତୁମେ 
ସମସ୍ତ ଭୂତଙ୍କୁ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ଏବଂ ପରେ ମୋ ମଧ୍ୟରେ ଦେଖିବ।”” 
କାରଣ ଆତ୍ମା ହେଉଛି ସେହି ଏକ, ଅକ୍ଷର, ସର୍ବଗତ, ସର୍ବାଧାର, ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ 
ସତ୍ଯ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଯାହା ଆମ ମାନସ ସତ୍ତାର ପଶ୍ଚାତରେ ଲୁକ୍‌କାୟିତ ହୋଇ 
ରହିଛି ଓ ଆମର ଚେତନା ଯେତେବେଳେ ଅଦଙ୍କାର ଭିତରୁ ମୁକ୍ତ ହୁଏ 
ସେତେବେଳେ ତାହା ବିସ୍ତୃତ ହୋଇ ଏହାକୁହି ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ। ଆମେ ସବୁକିଛିକୁ 
ସେହି ଏକ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ୟ ଭିତରେ ଭୂତ ରୂପେ ଦେଖିବାକୁ ପାଉ। 


ଯଜ୍ଞର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ୧୪୭ 


କିନ୍ତୁ ଏହି ଯେଉଁ ଆତ୍ମା ବା ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ ତାହା ମଧ୍ଯ ଆମର ମୂଳ 
ଆନ୍ତର ଚେତନା ସମ୍ମୁଖରେ ସେହି ପରମ ପୁରୂଷଙ୍କର ଆତ୍ମ-ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିକ ଯେ 
ଆମର ସତ୍ତାର ଉତ୍ସ, ଏବଂ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ସବୁକିଛିହିଁ ଯାହାଙ୍କର ପ୍ରକାଶ । 
ସେ ଭଶ୍ଵର, ଭଗବାନ, ପୁରୂଷୋତ୍ତମ। ତାଙ୍କୁହିଁ ଆମେ ସବୁକିଛିକୁ ଯଜ୍ଚ 
ରୂପେ ଅର୍ପଣ କରୂ, ତାଙ୍କରି ହାତରେହିଁ ଆମର ସମସ୍ତ କର୍ମ ସମର୍ପଣ 
କରୂ, ତାଙ୍କରି ସତ୍ତା ଭିତରେହି ଆମେ ଜୀବନ ଧାରଣକରୁ ଓ ଚଳପ୍ରଚଳ 
ହେଉ, ଆମ ପ୍ରକୃତିରେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଓ ତାଙ୍କ ଭିତରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଠି ସହ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଆମେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଓ ସର୍ବଭୂତ 
ସହିତ ଆତ୍ମସତ୍ତା ଓ ଶକ୍ତିରେ ଏକ ହୋଇଯାଉ; ତାଙ୍କର ପରମସତ୍ତା ସହ 
ଆମର ଆତ୍ମସତ୍ତାକୁ ଏକ କରିଦେଉ, ଯୁକ୍ତ କରିଦେଉ। ବାସନା ବର୍ଜନ 
କରି ଯଜ୍ଞାର୍ଥେ କର୍ମ କରିବା ଦ୍ବାରା ଆମେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରୁ ଓ ଆତ୍ମା 
ନିଜକୁ ଫେରିପାଏ। ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଓ ଭଗବତ୍‌ ଜ୍ଞାନରେ ରହି କର୍ମ କରିବା 
ଦ୍ଧାରା ଆମେ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାର ଏକ୍ଯ, ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ଭିତରେ ମୁକ୍ତି 
ଲାଭକରୂ। 


୧୩ 
ଯଜ୍ଞର ଅଧୀଶ୍ବର 


ଆମେ ଆଉ ଅଧୁକ ଅଗ୍ରସର ହେବା ପୂର୍ବରୂ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି 
ସଂକ୍ଷେପରେ ତାହାର ମୂଳନୀତିଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ଟକ୍୍‌ରଣ କରିନେବା ଉଚିତ । କର୍ମ ସଂପର୍କରେ 
ଗୀତାର ସମସ୍ତ ଶିକ୍ଷା ଯଜ୍ଞର ତତ୍ତ୍ଵ ଉପରେହି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତୃତ ଏବଂ ବାସ୍ତବରେ 
ଏହା ଇଶ୍ଵର, ଜଗତ୍‌ ଓ କର୍ମ ଭିତରେ ଥ୍‌ବା ଶାଶ୍ବତ ସଂଯୋଗକାରୀ ସତ୍ଯକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି। ସାଧାରଣତଃ ମନୁଷ୍ୟର ମନ ଜଗତର ବହୁମୁଖୀ ଶାଶ୍ବତ 
ସତ୍ଯ ସଂପର୍କରେ କେବଳ ଆଂଶିକ ଧାରଣା ଓ ଦୃଷ୍ଠିକୋଣକୁ ଧରିଥାଏ 
ଏବଂ ତାହା ଉପରେ ଜୀବନ, ନୈତିକତା, ଧର୍ମ ଆଦି ସଂପର୍କରେ ନିଜର 
ବିଭିନ୍ନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗଠନ କରିଥାଏ - କେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ ଲକ୍ଷଣ ବା 
ରୂପ ଉପରେ, କେତେବେଳେ ଅନ୍ଯ ଗୋଟିକ ଉପରେ ଜୋର ଦେଇଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଏକ ବ୍ୟାପକ ପ୍ରକାଶର ଯୁଗରେ ଏହା ନିଜର ଜଗତ୍‌-ଜ୍ଞାନ 
ସହିତ ନିଜର ଇଶ୍ବର-ଜ୍ଞାନର ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମନ୍ମୟ ସାଧନ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଫେରାଏ 
ସେତେବେଳେ ସତ୍ୟର ସମଗ୍ର ଓ ଅଖଣ୍ଡ ସ୍ଵରୂପ ଦିଗରେ ଏହାର ପୁନର୍ଜାଗରଣ 
ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ। ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା ବେଦାନ୍ତର ଏହି ମୂଳସତ୍ଯ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ଯେ ସମସ୍ତ ସତ୍ତା ହେଉଛି ଏକ ବୃହ୍ମ,/ ସମଗ୍ର ଜଗତ୍‌ ହେଉଛି ସେହି 
ବ୍ରହ୍ମରହିଁ ଚକ୍ରଚ ଏକ ଦିବ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ ଲୀଳା ଯାହା ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରକାଶିତ 
ହୋଇ ପୁଣି ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ଦିଗରେ ଫେରିଯାଉଛି। ସବୁକିଛି ହେଲା 
ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରକଟନ ଲୀଳା, ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଶକ୍ତି 
ଯାହାକି ତାହାର କର୍ମର ପ୍ରଭୂ ଓ ତାହାର ରୂପସକଳର ଅଧ୍‌ବାସୀ ଭାଗବତ 
ପୁରୂଷଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ସଂପାଦନ କରୁଛି। ତାଙ୍କରି ସନ୍ତୋଷ-ବିଧାନ ଲାଗିହିଁ ପ୍ରକୃତି 
ନାମ ଓ ରୂପର ଲୀଳାରେ ଏବଂ ପ୍ରାଣ ଓ ମନର କର୍ମରେ ଅବତଦତୀର୍ଣ୍ତ 
ହୋଇଛି ଏବଂ ପୁଣି ମନ ଓ ଆତ୍ମ-ଜ୍ଞାନର ଭିତର ଦେଇ ଫେରିଯାଉଛି 
ନିଜର ଅନ୍ତରରେ ବାସକରୁଥୁବା ସେହି ଆତ୍ମପୁରୁୂଷଙ୍କୁ ସଚେତନ ଭାବରେ 
ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ। ପ୍ରଥମେ ଆତ୍ମା ନିଜର ସମସ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ଓ ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ସହ ପ୍ରକୃତିର ବିବର୍ଭନ ଭିତରେ ନିହିତ ବା ନିବର୍ତିତ ହୋଇ ରହିଥାଏ। 
ପରେ ଆତ୍ମାର ବିକାଶ ବା ବିବର୍ଭନ ଭିତରେ ତାହାର ସମସ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ଓ 


ଯଜ୍ଞର ଅଧୀଶ୍ବର ୧୪୯ 


ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇପଡ଼େ, ଯାହାକିଛି ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୁପ୍ତ ହୋଇଥାଏ ଅଥଚ 
ନାମରୂପର ସୃଷ୍ଠି ଯାହାକୁ ସୂଚିତ କରୁଥାଏ ସେସମସ୍ତ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। ପ୍ରକୃତିର 
ଏହି ଯେଉଁ ବିବର୍ତଭନଚକ୍ର ତାହା କେବେବି ସମ୍ଭବ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ ଯଦି ପୁରୂଷ 
ଏକ ସଙ୍ଗରେ ତାହାର ତିନୋଟି ଶାଶ୍ବତ ଅବସ୍ଥାକୁ ଧାରଣ ଓ ରକ୍ଷାକରି 
ରହି ନ ଥାଂନ୍ତା। କାରଣ ଏଥ୍‌ ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଟିହି କ୍ରିୟାର ସମଗ୍ରତା 
ପାଇଁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ। ଏହି ପୂରୁଷ ନିଜକୁ କ୍ଷର ରୂପରେ ପ୍ରକଟ କରେ ଏବଂ 
ସେତେବେଳେ ଆମେ ଏହାକୁ ସସୀମ, ବହୁ, `“ ସର୍ବଭୂତାନି' ରୂପରେ ଦେଖୁ | 
ଆମ ଆଗରେ ଏହା ପଥ୍‌ବୀର ଅନନ୍ତ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଓ ଅସଂଖ୍ଯ ସଂପର୍କ 
ଧରି ରହିଥ୍‌ବା ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଜୀବଙ୍କ ସସୀମ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵ ରୂପେ ଓ ସେସମସ୍ତଙ୍କ 
ପଶ୍ଚାତରେ ଥୁବା ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାତା ଦେବତାଙ୍କ କ୍ରିୟାର ଶକ୍ତି ଓ ଆତ୍ମାରୂପେ ଦେଖାଦିଏ; 
ଏହା ହେଲା ଭଗବାନଙ୍କର ସେହି ସବୁ ବିଶ୍ଵଶକ୍ତି ଓ ଗୁଣ ଯାହାକି ଜଗତର 
ଜୀବନକ୍ରିୟାକୁ ପରିଚାଳନା କରୁଥାଏ ଏବଂ ଆମ ଆଗରେ ଏକ ପରମ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵର ଜାଗତିକ ବିଭିନ୍‌ ରୂପ ଆକାରରେ ଦେଖାଦିଏ ବା କୂହାଯାଇପାରେ 
ଯେ ଏହା ହେଉଛି ସେହି ଏକ ପରମପୁରୁଷଙ୍କ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବଵର ବିଭିନ୍ନ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ । 
ପୁଣି ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ ସମସ୍ତ ରୂପ ଓ ଅସ୍ତିତ୍ବର ଅନ୍ତରରେ ଓ ପଶ୍ଚାତରେ 
ଗୁପ୍ତଭାବରେ ରହିଛି ଏକ ଅକ୍ଷର, ଅନନ୍ତ, କାଳାତୀତ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସତ୍ତା, 
ଅସ୍ତିତ୍ଧର ଏକ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ଆତ୍ମା, ସବୁକିଛିର ଏକ ଅଖଣ୍ଡ ଆତ୍ମା 
ଯେଉଁଥ୍‌ରେକି ଏହି ସକଳ ବହୁ ନିଜକୁ ବସ୍ତୁତଃ ଏକ ବୋଲି ଦେଖ୍‌ ପାରନ୍ତି। 
ତେଣୁ ସେହିଠାକୁ ଫେରିଯାଇ ବ୍ଯକ୍ତିର ସକ୍ରିୟ ସସୀମ ସତ୍ତା ଆବିଷ୍କାର କରେ 
ଯେ ସେ ବିଶ୍ଵର ଏକ ନୀରବ ବ୍ୟାପ୍ତି ଭିତରେ, ଏହି ଅଖଣ୍ଡ ଅନନ୍ତ 
ଭିତରୂ ଯାହାକିଛି ନିଃସୃତ ହୋଇଛି ଏବଂ ଏହାଦ୍ବାରା ଯାହାକିଛି ବିଧୃତ ହୋଇଛି 
ସେସମସ୍ତ ସହିତ ଏକ ଅକ୍ଷର ଓ ଅନାସକ୍ତ ଏକ୍ଯର ଶାଡଚ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଭିତରେ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରି ଦେଇପାରେ। କିଂବା ଏପରିକି ଏହା ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ଅସ୍ତିତ୍ବଚୁ ବାହାରି ଯାଇ ଏହା ମଧ୍ୟରେ ନିଜକୁ ବିଲୀନ କରିଦେଇପାରେ। 
କିନ୍ତୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଗୁହ୍ୟ ରହସ୍ଯ “ଉତ୍ତମମ୍‌ ରହସ୍ଯମ୍‌' ହେଉଛନ୍ତି ପୁରୂଷୋତ୍ତମ। 
ଏ ହେଉଛନ୍ତି ପରମ ଭଶଶ୍ଵର, ଭଗବାନ, ଯେ କି ଅନନ୍ତ ଓ ସାନ୍ତ ଉଭୟକୁ 
ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ୍‌ ଏକ ଆମ୍ମା 
ଓ ବହୁଭୂତ, ସତ୍ତା ଓ ସମ୍ଭତି, ଜାଗତିକ କ୍ରିୟା ଏବଂ ବିଶ୍ଵାତୀତ ଶାଚ୍ତି, 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ସବୁ ପରସ୍ପର ସହ ମିଳିତ ହୋଇଛନ୍ତି, ଯୁକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଏକତ୍ର ତଥା ପରସ୍ପର ମଧ୍ୟରେ ସ୍ଥାନ ପାଇନ୍ଥନ୍ଥି। ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେହିଁ 
ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ଗୋପନ ସତ୍ଯ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଠତମ ସମନୂୟ ଲାଭ 
କରନ୍ତ। 


୧୫୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କର୍ମର ସମସ୍ତ ସତ୍ୟ ସତ୍ତାର ସତ୍ଯ ଉପରେହି ନିର୍ଭର କରେ। ସମସ୍ତ 
ସକ୍ରିୟ ଜୀବନ ନିଜର ଅନ୍ତରତମ ସତ୍ୟରେ ପୁରୂଷ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ପିତ 
ପ୍ରକୃତିର କର୍ମଯଜ୍ଭ। ପ୍ରକୃତି ନିଜ ମଧ୍ୟରେ .ଥ୍‌ବା ସାନ୍ତ ବହୂ ପୂରୂଷର କାମନାକୁ 
ସେହି ଅନନ୍ତ ଓ ପରମ ପୁରୂଷଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ନୈବେଦ୍ଯରୂପେ ଅର୍ପଣ 
କରୂଛି। ଜୀବନ ହେଉଛି ଏକ ଯଜ୍ଞବେଦୀ ଯାହା ନିକଟକୁ ପ୍ରକୃତି ତାଂର 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ କର୍ମର ସମସ୍ତ ଫଳ ନେଇଆସେ ଏବଂ ନିଜ ଭିତରର 
ଚୈତନ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ ଭାବଟିରେ ଉପନୀତ ହୋଇଥାଏ ତାହା ସମ୍ମୁଖରେ 
ସେସବୁକୁ ଅର୍ପଣ କରେ, ଜୀବ ନିଜର ଉପସ୍ଥିତ କଲ୍ଯାଣ ବା ପରମ 
ଶ୍ରେୟ ବୋଲି ଯେଉଁ ଫଳ କାମନା କରେ ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେହି ଏସବୁ 
ଯଜ୍ଞରୂପେ ଅର୍ପିତ ହୂଏ। ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଚେତନା ଓ ସତ୍ତାର ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ 
ଆତ୍ମା ପହଞ୍ଚ୍‌ଥାଏ ସେହି ଅନୁଯାୟୀ ସେ ଦେବତାଙ୍କର ପୂଜାକରେ, ସେହି 
ଅନୁଯାୟୀ ଆନନ୍ଦର ସନ୍ଧାନ କରେ ଓ ସେହି ଅନୂଯାୟୀ ଫଳ କାମନା 
କରି ଯଜ୍ଞକରେ। ଏବଂ ପ୍ରକୃତିରେ କ୍ଷରପୁରୁଷଙ୍କ ଗତିବୂର୍ିରେ ସବୁକିଛି ହେଲା 
ଆଦାନ-ପ୍ରଦାନର ବିଷୟ କାରଣ ସମଗ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ସ ହେଉଛି ଏକ, ତେଣୁ ଏହାର 
ବିଭାଜନସବୁ ପାରସ୍ପରିକ ନିର୍ଭରତାର କୌଣସି ବିଧାନ ଉପରେହି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହେବ ଯେଉଁଠିକି ବିଭାଗସବୁ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ପ୍ରତ୍ୟେକର ସହାୟତାରେ ବଢ଼ିଉଠିବେ 
ଓ ସମଗ୍ରର ସହାୟତାରେ ବଞ୍ଚ୍‌ ରହିବେ। ଯେଉଁଠି ସ୍ଵେଚ୍ଛାକୃତ ଭାବେ ଯଜ୍ଞର 
ଭାଗ କେହି ଦିଏ ନାହି, ସେଠାରେ ପ୍ରକୃତି ତାହା ଜୋର୍‌କରି ଆଦାୟ 
କରି ନିଏ, ସେ ତା'ର ଜୀବନର ବିଧାନକୁ ରକ୍ଷାକରେ | ପାରସରିକ ଆଦାନ- ପ୍ରଦାନ 
ହେଉଛି ଜୀବନର ନିୟମ ଯାହା ବ୍ଯତୀତ ଏହା ମୁହୂର୍ତକ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ତିଷ୍ଠି 
ପାରିବ ନାହିଁ, ଏହି ସତ୍ଯହି ଯେଉଁ ଜଗତକୁ ସେ ନିଜ ସତ୍ତାରେ ପ୍ରକଟ 
କରିଛନ୍ତି ତାହା ଉପରେ ଭଗବତ୍‌ ସୃଜନୀ ଇଚ୍ଛାର ନିଜ ନିଦର୍ଶନ ଓ ଛାପ, 
ଏହାହିଁ ହେଉଛି ପ୍ରମାଣ ଯେ ଯଜ୍ଞକୂ ସେମାନଙ୍କର ଚିରସାଥୀ କରି ଏହି 
ଜୀବକୂଳ ଓ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ଭଗବାନ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି। ଯାଜ୍ଞର ଏହି ଯେଉଁ 
ବିଶ୍ବବବିଧାନନ/ ତାହାହିଁ ସୂଚିତ କରେ ଯେ ଜଗତ୍‌ ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର, 
ଭଗବାନଙ୍କରହି ତା” ଉପରେ ଅଧୁକାର ଏବଂ ଜୀବନ ହେଉଛି ତାଙ୍କର 
ରାଜ୍ୟ ଓ ପୂଜାର ମନ୍ଦିର, ତାହା କୌଣସି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅହଂର ଆତ୍ମତୃପ୍ରିର 
କ୍ଷେତ୍ର ନୁହେଁ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅହଂର ତୃପ୍ତି-ସାଧନ ନୁହେଁ, - ଏହା କେବଳ 
ସ୍ଥୂଳ ଅଜ୍ଞାନ ଆରମ୍ଭ ମାତ୍ର, ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାଭ କରିବାହିଁ ଏହାର ଭଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 
ଏକ ନିରନ୍ତର ପ୍ରସାରିତ ଯାଞ୍ଚ ଭିତର ଦେଇ ହୁଏ ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାସନା, 
ଅନନ୍ତଙ୍କର ସନ୍ଧାନ ଓ ପୂଜା, ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞ କି ପୂର୍ଣ୍ଣତତମ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଉପରେ 


ଯଜ୍ଞର ଅଧୀଶ୍ମର ୧୫୧ 


ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ପୂର୍ତମ ଆତ୍ମଦାନରେ ପରିଣତି ଲାଭ କରେ - ଶେଷରେ ଏହି 
ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେହି ଜୀବନର ସକଳ ଅଭିଜ୍ଞତା ଆମକୁ ଆଗେଇ ନିଏ। 
କିନ୍ତୁ ବ୍ଯକ୍ତିସତ୍ତା ଅଜ୍ଞାନତା ନେଇ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ବହୁଦିନ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଜ୍ଞାନତା ମଧ୍ଯରେ ରହେ। ନିଜ ସଂପର୍କରେ ତୀବୂଭାବରେ ଆସକ୍ତ 
ହୋଇ ସେ ଦେଖେ ଯେ ଭଗବାନ ନୁହନ୍ତି, ନିଜର ଅହଂହି ଜୀବନର ସମସ୍ତ 
ଅର୍ଥ ଓ କାରଣ। ସେ ନିଜକୁ କର୍ମର କର୍ତା ବୋଲି ମନେକରେ ଏବଂ 
ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ ଯେ ସଂସାରରେ ଯାହାକିଛି ଘଟୁଛି ତାହାର ନିଜ ଭିତର 
ଓ ବାହାରର ସମସ୍ତ କର୍ମ, ଏକ ବିଶ୍ଧ-ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି 
ନୁହେଁ। ସେ ନିଜକୁ କର୍ମର ଭୋକ୍ତା ବୋଲି ମନେକରେ ଏବଂ ଭାବେ 
ଯେ ସବୁକିଛି କେବଳ ତାହାରି ପାଇଁ ରହିଛି ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର କାମ ହେଲା 
ତାକୁହି ସନ୍ତୁଷ୍ଠ କରିବା ଏବଂ ତାଂର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛାକୁ ପାଳନ କରିବା। 
ସେ ଦେଖ୍‌ପାରେ ନାହିଁ ଯେ ତା'ର ସନ୍ତୋଷବିଧାନ କରିବା ବା ତା'ର 
ଇଚ୍ଛା ପାଳନ କରିବା ସଙ୍ଗରେ ପ୍ରକୃତିର ଆଦୌ ସଂପର୍କ ନାହି, ପ୍ରକୃତି 
ଏକ ଉଚ୍ଚତର ବିଶ୍ବ-ସଂକଳ୍ପକୁ ମାନି ଚଳେ ଏବଂ ନିଜର ଅତୀତ ତଥା 
ନିଜ କର୍ମ ଓ ସୃଷ୍ଠିର ଅତୀତ ଏକ ଦେବତାଙ୍କର ସନ୍ତୋଷ-ବିଧାନ କରିବାକୁ 
ଚାହେଁ। ବ୍ଯକ୍ତିର ସସୀମ ସତ୍ତା ତାହାର ସଂକଳ୍ପ ଓ ତାହାର ସନ୍ତୋଷ 
ତାହାର ନିଜର ନୁହେଁ, ତାହା ପ୍ରକୃତିର ଏ ସମସ୍ତକୁ ପ୍ରକୃତି ପ୍ରତିମୁହୂର୍ତରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଯଜ୍ଞରୁପରେ ଅର୍ପଣକରେ ଏବଂ ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଏ ସମସ୍ତକୁ 
ନିଜ ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଇଚ୍ଛା-ପୂରଣର ଯନ୍ତ୍ରରୂପେ ବ୍ଯବହାର କରେ । 
ଏହି ଅଜ୍ଞତା ହେତୁ ଯାହାର ଚିହ୍ନ ହେଲା ଅହଂଭାବ ¬ ଜୀବ ଯଞଜ୍ଚ-ବିଧାନକୁ 
ଅଗ୍ରାହ୍ୟ କରିବାକୁ ଏବଂ ଯେତେଟା ପାରେ ନିଜେ ନିଜ ପାଇଁହିଁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ଚାହେଁ, ଏବଂ ପ୍ରକୃତିକୁ କେବଳ ସେତିକି ମାତ୍ର ଦିଏ ଯାହାକୁ 
ପ୍ରକୃତି ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଓ ବାହ୍ଯ ଚାପ ଦ୍ବାରା ତାଂଠାରୁ ଆଦାୟ କରିନିଏ। 
ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରକୃତି ତାକୁ ତା'ର ଅଂଶ ହିସାବରେ ଯେତିକିଟା ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ଛାଡ଼ିଦିଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିମଧ୍ଯସ୍ତ ଦିବ୍ୟଶକତ୍ତିସବୁ ତାଂର ଯେତିକି କାମନା ପୂରଣ 
କରିବାକୁ ରାଜି ହୁଅନ୍ତି। ଜୀବ ତାହାଠାରୁ ଅଧ୍‌କ କିଛି ନେଇପାରିବ ନାହିଁ। 
ଯଜ୍ଞର ଜଗତରେ ଅହଂ-ସର୍ବସ୍ଵ ବ୍ୟନ୍ତି ହେଉଛି ଏକ ଚୋର ବା ଦସ୍ୟୁ 
ପରି ଯେକି ଏହି ଶକ୍ତିସବୁ ତା”ପାଇଁ ଯାହା ଆଣିଦିଅନ୍ତି ତାହା ଗ୍ରହଣ କରେ 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରତିଦାନରେ କିଛି ଦେବାକୁ ଚାହେଁ ନାହିଁ। ସେ ଜୀବନର ଯଥାର୍ଥ 
ଅର୍ଥ ବ୍ରଝିବାକୁ ଅସମର୍ଥ ହୂଏକ ଏବଂ ଯେହେତୁ ସେ ଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା ନିଜ 
ସତ୍ତାର ପ୍ରସାର ଓ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ଉପଯୋଗ କରିପାରେ 
ନାହିଁ, ତେଣୁ ତା'ର ଜୀବନ ବୁଥାରେ ଅତିବାହିତ ହୁଏ ବୋଲି କହିବାକୁ ହେବ। 


୧୫୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯେତେବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତ ନିଜ କର୍ମରେ ନିଜ ଅହଂର ଶକ୍ତି ବା ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା 
ଆଦିକୁ ବୂଝିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅନ୍ୟ ବ୍ଯକ୍ତିର ଆତ୍ମାର ମୂଲ୍ଯକୁ ସମାନଭାବରେ 
ଅନୁଭବ ଓ ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭକରେ, ଯେତେବେଳେ ନିଜ କର୍ମ 
ପଛରେ ବିଶ୍ଵ-ପ୍ରକୃତିକୁ ଉପଲଚ୍ରି କରିବାକୁ ଓ ବିଶ୍ବଦେବତାଙ୍କ ଭିତର ଦେଇ 
ସେହି ପରମ ଏକ ଓ ଅନନ୍ତଙ୍କର ଝଲକ ପାଇବାକୁ ଆରମ୍ଭକରେ, କେବଳ 
ସେତିକିବେଳେ ସେ ନିଜ ଅହଂର ସୀମା ଅତିକ୍ରମ କରି ଆତ୍ମାର ଆବିଷ୍କାର 
ପଥରେ ପଥୁକ ହୁଏ। ସେତେବେଳେ ସେ ତା'ର କାମନା-ବାସନାର ବିଧାନଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ ଏକ ବିଧାନ ଆବିଷ୍କାର କରେ ଓ ଉପଲବ୍ଧି କରେ ଯେ ତା'ର କାମନା-ବାସନାକୁ 
ଅଧୁକରୂ ଅଧ୍‌କ ଏହି ବିଧାନର ଅଧୀନ ଓ ଅନୂଗତ ହେବାକୁ ହେବ, ସେ 
ନିଜର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅହଂଗତ ସତ୍ତାର ସ୍ଥାନରେ ଏକ ବିଚାରସଂପନ୍ନ ନୈତିକ 
ସତ୍ତାର ବିକାଶ କରାଏ। ସେ ନିଜ ଅହଂର ଦାବି ଅପେକ୍ଷା ଅନ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ 
ଥ୍ବା ଆତ୍ମାର ଦାବିକୁ ଅଧ୍‌କ ମୂଲ୍ଯ ଦିଏ, ସେ ସ୍ବାର୍ଥପରତା ଓ ପରାର୍ଥପରତାର 
ବିରୋଧକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ ଓ ପରାର୍ଥପର ପ୍ରକୃତିଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶ ସାଧନ 
କରି ନିଜ ଚେତନା ଓ ସତ୍ତାର ପ୍ରସାରଣ ପଥ ପରିଷ୍କାର କରେ। ପ୍ରକୃତି 
ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ଦେବଶକ୍ତିସବୁୂକୁ ସେ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ 
କରେ ଏବଂ ସେ ବଝଦିପାରେ ଯେ ସେହିମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେହି ତାଂର ଯଜ୍ଞ, 
ପୂଜା ଓ ଆନୁଗତ୍ଯଃ କାରଣ ସେହି ଦେଦବଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଓ ସେମାନଙ୍କ 
ବିଧାନ ଦ୍ରାରା ମାନସିକ ତଥା ଭୌତିକ ଜଗତ୍‌ ଉଭୟ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହେଉଛି 
ଏବଂ ସେ ଶିଖେ ଯେ ତାର ଚିନ୍ତା, ସଂକଳ୍ପ ଓ ଜୀବନରେ ଏହିସବୁ 
ଶକ୍ତିର ଉପସ୍ଥିତି ଓ ମହତ୍ତ୍ଵକୁ ବର୍ଦିତ କରିବା ଦ୍ବାରାହି ସେ ନିଜର ଶକ୍ତି, 
ଜ୍ଞାନନ ଯଥାର୍ଥ କର୍ମ ଏବଂ ଏସବୁଥୁରୂ ମିଳୁଥୁବା ସନ୍ତୋଷକୁ ବୂଦ୍ଧି କରିପାରିବ । 
ଏହିଭାବେ ସେ ଜୀବନର ଜଡ଼ଗତ ଓ ଅହଂଗତ ଭାବ ସହ ଧାମିକ ଓ 
ଅତିଭୌତିକ ଭାବକୁ ଯୋଗକରେ ଏବଂ ସସୀମର ମଧ୍ୟଦେଇ ଅସୀମ ମଧ୍ଯକୁ 
ଯିବା ପାଇଁ ନିଜକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ। 

କିନ୍ତୁ ଏହା ଏକ ଦୀର୍ଘ ମଧ୍ଯବର୍ତୀ ଅବସ୍ଥା। ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ତଥାପି 
ବାସନାର ବିଧାନ ବଳବତ୍ତର ରହିଥାଏ, ସବୁକିଛିର କେନ୍ଦ୍ର ହୋଇଥାଏ ଅହଂର 
ଧାରଣା ଓ ପ୍ରୟୋଜନ, ତାଂ”ର କର୍ମ ଓ ଜୀବନ ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଅଧୀନ 
ହୋଇ ରହିଥାଏ ଯଦିଓ ଏଠାରେ ବାସନା ସଂଯତ ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ, ଅହଂ 
ଅନେକ ପରିମାର୍ଚ୍ଚିତ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ଅନେକ ପରିମାଣରେ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଗୁଣ 
ସାନ୍ତ୍ରିକ ଭାବ ଦ୍ବାରା ଅଧ୍‌କରୁ ଅଧ୍‌କ ସୃକ୍ଷ୍ମୀଭୂତ ଓ ମହତ୍‌ଭାବାପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । 
ଏସମସ୍ତ ତଥାପି ମଧ୍ୟ କ୍ଷରର ସସୀମ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିର ଇଲାକା ଭିତରେହିଁ ଆବଦ୍ଧ 
ଯଦିଓ ଏହି ଇଲାକା ଅନେକ ପ୍ରସାରିତ। ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଓ ତାହାର 


ଯଜ୍ଞର ଅଧୀଶ୍ବର ୧୫୩ 


ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ କର୍ମର ଯଥାର୍ଥ ନୀତି ରହିଛି ଏହାର ଉର୍ଧ୍ବ୍‌ରେ, କାରଣ ଜ୍ଞାନର 
ସହିତ ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞ କରାଯାଏ, ତାହାହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯଜ୍ଞ, ତାହାହିଁ ଆଣିଦିଏ 
କର୍ମରେ ପୂର୍୍ଣତ। ଏ ଅବସ୍ଥା ସେତିକିବେଳେ ଆସିବ ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯ 
ଉପଲବ୍ଧି କରିବ ଯେ ତା” ନିଜ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଆତ୍ମା ରହିଛି ଏବଂ 
ଅନ୍ଯ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଆମ୍ମା ରହିଛି, ତାହା ଏକହି ସତ୍ତା ଏବଂ ଏହି 
ଆମ୍ବା ହେଉଛି ଅହଂ ଅପେକ୍ଷା ଉଚ୍ଚତର ବିଷୟ, ଏକ ଅନନ୍ତ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ଓ ବିଶ୍ବସତ୍ତା ଯେଉଥ୍‌ରେ ସମସ୍ତେ ବିଚରଣ କରନ୍ତି ଓ ଯାହା ଭିତରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ସତ୍ତା ବିରାଜମାନ। ସେତେବେଳେ ସେ ଉପଲବ୍ଧି କରେ ଯେ 
ଯେଉଁସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵଦେବତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସେ ଯଜ୍ଞ ଅର୍ପଣ କରେ ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ସେହି ଏକ ଅନନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ଏବଂ ସେତେବେଳେ 
ସେ ସେହି ଅନନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ନିଜର ସୀମିତ ଓ ସୀମାରୋପକାରୀ 
ଧାରଣାସବୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ଦେଖ୍‌ବ ଯେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ପରମ ଇଶ୍ଵର ଯେକି ଏକ ସଙ୍ଗରେ ଅସୀମ ଏବଂ ସସୀମ, ଏକ ଏବଂ 
ବହୁ, ପ୍ରକୃତିର ଅତୀତ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଯେ ନିଜକୁ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ 
କରୁଛନ୍ତି, ଗୁଣର ଅତୀତ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ନିଜ ସତ୍ତାର ଶକ୍ତକୁ ଅନନ୍ତ ଗୁଣ 
ଭିତରେ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି। ଏହି ହେଉଛନ୍ତି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଯାହାଙ୍କୁ ଆମର 
ଯଜ୍ଞ ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ - କର୍ମର କୌଣସି କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଫଳ 
ପାଇଁ ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ କରିବାକୁ ହେବ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ, ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ଏଁକ୍ୟ ଓ ସମନ୍ରୟର ଏକ ଜୀବନ-ଯାପନ ପାଇଁ । 


ଅନ୍ୟ କଥାରେ କହିଲେ ଏକ କ୍ରମବର୍ଦ୍ଧମାନ ନୈର୍ବ୍ଯକତ୍ତିକତା ମଧ୍ଯ ଦେଇହିଁ 
ମନୂଷ୍ଯର ମୁକ୍ତି ଓ ସିଦ୍ଧିର ପଥ ଗତି କରିଛି। ଏହାହିଁ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯର 
ପ୍ରାଚୀନ ଓ ନିରନ୍ତର ଅଭିଜ୍ଞତା ଯେ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଓ ଅନନ୍ତ ସତ୍ୟ ଦିଗରେ 
ସେ ନିଜକୁ ଯେତିକି ଯେତିକି ଅଧ୍‌କ ଖୋଲି ଧରିବ, - ସେହି ସତ୍ଯ, 
ଯାହା ସକଳ ବସ୍ତୁ ଓ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ଶୁଦ୍ଧ ସମୁଚ୍ଚଚ ଏକ ଏବଂ ସମ 
ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ, ଜୀବନ ଭିତରେ ଓ ତାଂର ନିଜର ଆନ୍ତର ଚେତନା ଭିତରେ 
ମଧ୍ଯ ଯାହା ନୈର୍ବ୍ୟନତ୍ତିକ ଓ ଅନନ୍ତ - ସେହି ଅନୁପାତରେହି ତାହାର ଅହଂର 
ବନ୍ଧନ ଓ ସୀମାର ବନ୍ଧନ କମିଯିବ, ଏବଂ ସେହି ଅନୂପାତରେହିଁ ବିଶାଳତା, 
ଶାନ୍ତି ଓ ବିଶୁଦ୍ଧ ଆନନ୍ଦର ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରିବ। ଯାହା ଅନନ୍ତ ନୁହେଁ, 
ତାହା ଯେଉଁ ସୁଖ, ଆନନ୍ଦ ବା ସନ୍ତୋଷ ଦେଇଥାଏ ବା ଅହଂ ନିଜର 
ଅଧୁକାର ବଳରେ ଯେଉଁ ସୁଖ, ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରିଥାଏ ତାହା କ୍ଷଣିକ, 
ସାମାନ୍ୟ ଏବଂ ଅନିଶ୍ଚିତ। ପୂରାପୂରି କେବଳ ଅହଂଭାବ ଓ ତାଂର ସୀମିତ 


୧୫୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଧାରଣା, ଶକ୍ତି ଓ ସନ୍ତୋଷ ଭିତରେ ବାସ କରିବା ଅର୍ଥ ଏହି ପୃଥ୍‌ବୀକୁ 
ସର୍ବଦା ଅସ୍ଥାୟୀ ଓ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ “ ଅନିତ୍ୟମ୍‌ ଅସୁଖମ୍‌” ରୂପେ ଦେଖ୍‌ବା। ସସୀମ 
ଜୀବନ ସବୁବେଳେ ଏକ ପ୍ରକାର ନିରର୍ଥକତାର ଭାବ ଦ୍ବାରା ବ୍ୟଥ୍ତ ହେଉଥାଏ, 
ତାହାର ମୂଳ କାରଣ ହେଉଛି ସସୀମତା; ସସୀମତା କେବେହେଲେ ଜୀବନର 
ସମଗ୍ର ବା ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ସତ୍ଯ ନୁହେଁ। ଅସୀମ ବା ଅନନ୍ତର ଭାବ ଦିଗରେ 
ଉନ୍ଲକ୍ତ ନ ହେଲା ଯାଏ ଜୀବନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ସତ୍ଯ ବା ବାସ୍ତବ ପଦବାଚ୍ଯ 
ନୂହେଁ। ଏହି କାରଣରୂହି ଗୀତା କର୍ମଯୋଗ-ଶିକ୍ଷାର ଆରମ୍ଭରୂ ବ୍ରହ୍ମଚେତନା 
ଓ ନୈର୍ବ୍ଯନ୍ତିକ ଜୀବନ ଉପରେ ଏତେ ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି, ଯାହାକି ପ୍ରାଚୀନ 
ମୁନି-ରଷିମାନଙ୍କ ସାଧନାର ପ୍ରଧାନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥୁଲା। କାରଣ ସେହି ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ, 
ଅନନ୍ତ ଓ ପରମ ଏକ, ଯାହା ଭିତରେ ଜଗତର ସମସ୍ତ ସ୍ଥାୟୀ, ସଚଳ 
ଓ ବହୁମୁଖୀ କର୍ମଧାରା ନିଜର ଭର୍ତ୍ବରେ ସ୍ଥାୟିତୃୂକ ନିରାପତ୍ତା ଓ ଶାନ୍ତିର 
ଭିରି ପାଂନ୍ତି। ତାହାହିଁ ହେଉଛି ନିଶ୍ଚଳ ଆତ୍ମା, ଅକ୍ଷର ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମ। ଯଦି 
ଆମେ ଏଦହା ଦେଖୁ, ତା”ହେଲେ ଆମେ ଦେଖି ପାରିବୁ ଯେ ସବିପ୍ରଥମ 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ହେଉଛି ଆମର ଚେତନାକୁ, ଆମ ସତ୍ତାର ପ୍ରତିଷ୍ଠାକୁ 
ଆମ ସୀମିତ ବ୍ଯକ୍ତତ୍ସ ଭିତରୁ ଏହି ଅନନ୍ତ ଓ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ବ୍ରହ୍ମ ଭିତରକୁ 
ଉଠାଇ ନେବା। ଏହି ଏକ ଆମ୍ମା ଭିତରେ ସମସ୍ତ ସତ୍ତାଙ୍କୁ ଦେଖୁବା ହେଉଛି 
ସେହି ଜ୍ଞାନ ଯାହାକି ଜୀବକୁ ଅହଂଭାବର ଅଜ୍ଞାନ ଭିତରୂ, ତାଂର କର୍ମ 
ଓ କର୍ମଫଳ ଭିତରୁ ଉର୍ଦ୍ବଜକୁ ଉଠାଇ ନିଏ ଏବଂ ଏଦି ଜ୍ଞାନରେ ବାସ କରିବା 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ପରମ ଶାନ୍ତି ଓ ଦୃଢ଼ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିବା । 


ଏହି ମହାନ୍‌ ରୂପାନ୍ତର ଆଣିବା ପାଇଁ ମାର୍ଗ ହେଉଛି ଦୁଇଟି : ଗୋଟିଏ 
ହେଉଛି ଜ୍ଞାନର ମାର୍ଗ ଓ ଅନ୍ଯଟି ହେଉଛି କର୍ମର ମାର୍ଗ, ଗୀତା ଏ ଦୁଇଟି 
ମାର୍ଗକୁ ଏକ ଦୃଢ଼ ସମନୁୂୟ ଭିତରେ ଯୁକ୍ତ କରିଛି। ଜ୍ଞାନର ମାର୍ଗ ହେଉଛି 
ବୁଛ୍ଧି ଓ ବିଚାରକୁ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର କ୍ରିୟାରେ ଜଡ଼ିତ ନିମ୍ନମୁଖୀ ଗତିବୁଭିରୁ 
ଫେରାଇ ତାହାକୁ ଆତ୍ମା, ପୁରୁଷ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଦିଗରେ ଉର୍ଦ୍ଧୁମୁଖୀ କରାଇବା 
ଏବଂ ତାହାକୁ ନାନା ଶାଖାପ୍ରଶାଖା ମେଲିଥ୍‌ବା ମନର ଧାରଣାସବ୍ରରେ ବା 
କାମନା-ବାସନାର ନାନା ପ୍ରବାହ ଭିତରେ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହେବାକୁ ଛାଡ଼ି ନ ଦେଇ 
ଏକ ଆତ୍ମାର ଏକ ଭାବରେ ନିବିଷ୍ଠ କରାଇବା। ଅନ୍ୟ କିଛିକୁ ବିଚାରକୁ 
ନ ଆଣି କେବଳ ଏହି ମାର୍ଗକୂ ଦେଖ୍‌ଲେ ମନେହେବ ଯେପରିକି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
କର୍ମତ୍ୟାଗଟ, ନିଶ୍ଚଳ ନିଶ୍ଚେଷ୍ଠତା ଓ ପୁରୂଷକୁ ପ୍ରଜୃତିଠାରୂ ବିଛିନ୍ନ କରାଇବାହିଁ 
ଏହି ମାର୍ଗର ଲକ୍ଷ୍ଯ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏପରି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କର୍ମତ୍ୟାଗ, ନିଶ୍ଚେଷ୍ଠତା 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୂଷର ଏପରି ବିଛିନ୍ନତା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ। ପୁରୂଷ 


ଯଜ୍ଞର ଅଧୀଶମର ୧୫୫ 


ଓ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛନ୍ତି ସତ୍ତାର ଯୁଗଳ ତତ୍ତ୍ଵ ଯାହାକୁ ବିଚ୍ଛନ କରାଯାଇ ନ 
ପାରେ ଏବଂ ଆମେ ଯେତେଦିନପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ରହିଛୁ, ପ୍ରକୃତି 
ଭିତରେ ଆମର କର୍ମ ଚାଲିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ଯଦିଓ ଅଜ୍ଞାନୀ ଲୋକର କର୍ମଠାରୁ 
ଜ୍ଞାନୀ ଲୋକର କର୍ମ ଭିନ୍ନ ରୂପ ବା ଭିନ୍ନ ଭାବ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ। 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ କିନ୍ତୁ ଯଥାର୍ଥ ସନ୍ଯାସର ଅର୍ଥ କର୍ମରୂ 
ପଳାୟନ ନୁହେଁ, ଅହଂ ଓ କାମନା-ବାସନାର ନିଧନହି ପ୍ରକୃତ ସନ୍ଧ୍ଯାସ। 
ଏଥୁପାଇଁ ଯେଉଁ ପଥ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ ତା” ହେଉଛି କର୍ମ କରି 
ମଧ୍ୟ ତାଂର ଫଳ ପ୍ରତି ସମସ୍ତ ଆସକ୍ତି ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ 
ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି କର୍ମର ପ୍ରକୃତ କର୍ତ୍ରୀ ଏବଂ ତାକୁ 
ତା”ର କର୍ମ କରିବାକୁ ଛାଡ଼ିଦେଇ ଆମକୁ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ଭର୍ତାରୂପେ ଆତ୍ମାରେ 
ବାସ କରିବାକୁ ହେବ, ପ୍ରକୃତିକୁ ଦେଖୁବାକୁ ହେବ, ତାକୁ ଧାରଣ କରିବାକୁ 
ହେବ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ବା ତାଂର ଫଳାଫଳରେ କୌଣସି ଆସକ୍ତି 
ରଖୁବାକୁ ହେବ ନାହିଁ। ସେତେବେଳେହି ସୀମିତ ଓ ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ଓ 
ଅହଂ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏକ ନୈର୍ବ୍ଯକତ୍ତିକ ଆତ୍ମାର ଚେତନାରେ ଲୀନ 
ହୋଇଯାଏ। ସେତେବେଳେ ଆମ ଦୃଷ୍ଟି ଆଗରେ ସମସ୍ତ ଜୀବ ଓ ବସ୍ତୁଙ୍କ 
ଭିତରେ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ଚାଲୁଥବାର ଦେଖାଯାଏ ଓ ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ 
ଏମାନେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ଚାଳିତ ହୋଇ ସେହି ଏକ ଅନନ୍ତ 
ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେହିଁ ବାସ କରୁଛନ୍ତି। କର୍ମ କରୂଛନ୍ତି ଓ ବିଚରଣ କରୁଛନ୍ତି। 
ସେତେବେଳେ ଆମେ ଦେଖୁ ଓ ଅନୂଭବ କରୁ ଯେ ଆମର ସସୀମ ସତ୍ତା 
ଏହିମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଗୋଟିଏ ଏବଂ ଆମର ସମସ୍ତ କର୍ମ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର, 
ତାହା ଆମର ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମାର କର୍ମ ନୂହେଁ। କାରଣ ଏହି ଆତ୍ମା ହେଉଛି 
ଏକ ନୀରବ, ନୈର୍ବ୍ଯକତ୍ତିକ ଏକତ୍ସ। ଅହଂହି ଏସବୂରକୁ ତାଂର ନିଜର କର୍ମ 
ବୋଲି ଦାବି କରୁଥୁଲା, ତେଣୁ ଆମେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆମ ନିଜର ବୋଲି 
ଭାବୁଥୁ୍‌ଲୁ। କିନ୍ତୁ ବର୍ତମାନ ଅହଂର ମୃତ୍ଯୁପରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ଆଉ ଆମର 
ନୁହନ୍ତି। ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରକୃତିର। ଅହଂକୁ ନିହତ କରି ଆମର ସତ୍ତା 
ଓ ଚେତନାରେ ଆମେ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା ଲାଭ କରିଛୁ, କାମନାକ୍ର ତ୍ୟାଗ କରି 
ଆମ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମରେ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା ଲାଗି କରିଛୁ। କେଳବ କର୍ମହୀନତା 
ମଧ୍ଯରେ ନୁହେଁ, କର୍ମରେ ମଧ୍ୟ ଆମେ ମୁକ୍ତ ଆମର ମୂକ୍ତି ଆଉ ଶରୀର 
ଓ ମନର ଏକ ନିଶ୍ଚଳତା ଓ ଶୂନ୍ଯତା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁ ନାହିଁ ଓ 
କର୍ମ କରିବାମାତ୍ରକେ ଆମେ ମୁକ୍ତିରୁ ଆଉ ବିଚ୍ୟୁତ ହେଉ ନାହୁଁ। ଏପରିକି 
ସ୍ଵାଭାବିକ କର୍ମର ସ୍ରୋତ ପୂର୍ଟ୍ଚଗତିରେ ଚାଲିଥିଲାବେଳେ ବି ଆମ ଭିତରର 


ସ୍‌ ସ୍ମ ୬୭୍‌ 


ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ଆତ୍ମା ଶାନ୍ତ ସ୍ଥିର ଓ ମୁକ୍ତ ରହେ। 


୧୫୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 

ଏହି ପୂଣ୍ତ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ମୁକ୍ତି ଲାଭ ହୁଏ ତାହା ବାସ୍ତବ, 
ପୂର୍ଣ୍ଚ ଏବଂ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ। କିନ୍ତୁ ଏହାହିଁ କଂଣ ଶେଷ କଥା, ସବୁକିଛିର 
ସମାପ୍ତ କ'ଣ ଏଇଠି ? ଆମେ ପୂର୍ବରୁ କହିଛୁ ସମସ୍ତ ଜୀବନ, ସମସ୍ତ 
ବିଶ୍ବ-ଅସ୍ତୁଡ୍ବ ହେଉଛି ପୁରୂଷଙ୍କ ନିକଟରେ ପ୍ରକୃତି ଦାରା ଅପିତ ଏକ ଯଜ୍ଞ; 
ଏହି ପୂରୂଷ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଏବଂ ନିଗୂଢ଼ ଆତ୍ମା, ଏହାଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେହି ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଚାଲିଛି କିନ୍ତୁ ଆମ ନିକଟରେ ଏହାର 
ପ୍ରକୃତ ମର୍ମ ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଥାଏ ଅହଂ ଦ୍ବାରା, କାମନା-ବାସନା ଦ୍ବାରା 
ଓ ଆମର ସୀମିତ ସକ୍ରିୟ ବହୁମୁଖୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ଦ୍ଵାରା । ଆମେ ଅହଂ, କାମନା -ବାସନା 
ଓ ସୀମିତ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ଭିତରୁ ଯେତେବେଳେ ଉଠିଆସିଛୁ ସେତେବେଳେ ଏହାର 
ପ୍ରଧାନ ପ୍ରତିଷେଧକ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା ଦ୍ବାରା ନୈର୍ବ୍ଯନ୍ତିକ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାର ସଂଧାନ 
ପାଇଛୁ, ଯେଉଁ ଏକ ଆତ୍ମା ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଭିତରେ ସବୁକିଛି ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛନ୍ତି, 
ଆମେ ତାଂସହିତ ଆମ ସତ୍ତାର ଏକତ୍ସ ଉପଲବ୍ଧି କରିଛୁ। କର୍ମର ଯଜ୍ଞ 
ଅବ୍ଯାହତ ଭାବେ ଚାଲିଛି କିନ୍ତୁ ଆଉ ଆମ ଦ୍ବାରା ନୂହେ, ତାହା ପ୍ରକୃତି 
ଦ୍ରାରାହି ପରିଚାଳିତ ହେଉଛି - ପ୍ରକୃତି ଆମ ସତ୍ତାର ସସୀମ ଅଂଶ; ମନ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଶରୀର ଭିତର ଦେଇ କ୍ରିୟା କରୁଥ୍‌ଲେହେଁ ଏହି ସବୁକିଛି ଚାଲିଛି 
ଆମର ଅନନ୍ତ ସତ୍ତୀ ମଧ୍ୟରେ। ତାଂହେଲେ ଏ ଯଜ୍ଞ କାହାକୁ ଓ କେଉଁ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ପଣ କରାହେଉଛି ? କାରଣ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସତ୍ତାର ତ” କୌଣସି 
କର୍ମ ନାହିଁ କୌଣସି ବାସନା ନାହିଁ, ଲାଭ କରିବା ଭଳି କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ନାହିଁ। କୌଣସି କିଛି ପାଇଁ ଏହା ସଂସାରର କୌଣସି ଜୀବ ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରୁ ନାହିଁ, ଏହା ନିଜ ପାଇଁହିଁ ନିଜର ଆତ୍ମାନନ୍ଦରେ ନିଜର ଅକ୍ଷର 
ଅନନ୍ତ ସତ୍ତାରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛି। ଏହି ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଆତ୍ମ- ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଓ ଆତ୍ମାନନ୍ଦରେ 
ପହଞ୍ଚୁବାର ଏକ ଉପାୟସ୍ଵରୂପ ଆମକୁ ବାସନାରହିତ ହୋଇ କର୍ମ କରିବାକୁ 
ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ସେହି କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଉକ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ଗଲା ପରେ 
କର୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଶେଷ ହୋଇଗଲା, ଯଜ୍ଞର ଆଉ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ 
ରହିଲା ନାହିଁ। ତାଂପରେ ମଧ୍ୟ କର୍ମ ଚାଲିପାରେ; କାରଣ ପ୍ରକୃତି ରହିଛି, 
ତେଣୁ ତା'ର କ୍ରିୟା ମଧ୍ଯ ଚାଲିଛି, କିନ୍ତୁ ଏହି କର୍ମର ଆଉ କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ନାହିଁ। ମୂକ୍ତି ପରେ ଆମେ କର୍ମ କରିଚାଲିବାର ଏକମାତ୍ର କାରଣ ହେଉଛି 
ନେତିବାଚକ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ ସତ୍ତାର ସସୀମ ଅଂଶ ମନ ଓ ଦେହକୁ ପ୍ରକୃତି 
ବାଧ୍ଯ କରାଇ କର୍ମ କରାଏ। କିନ୍ତୁ ତାହାହିଁ ଯଦି ସବୁ ହୋଇଥାନ୍ତା ତାଂହେଲେ 
ପ୍ରଥମେ କର୍ମକୁ ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ କମାଇ କେବଳ ଯେତିକି ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକ 
ସେତିକି ରଖ୍‌ଲେ ଚଳନ୍ତା ବା ପ୍ରକୃତି ଆମର ଶରୀର ଦ୍ବାରା ବାଧ୍ୟତାମୂଳକ 
ଭାବେ ଯେତିକି କର୍ମ କରାଇନେବ ସେତିକି ରଖ୍‌ଲେ ଚଳନ୍ତା; ଦ୍ରିତୀୟତଃ 


ଯଜ୍ଞର ଅଧୀଶ୍ବର ୧୫୭ 


ଯଦିଓ କର୍ମକୁ ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ଯକତାର ପରିମାଣକୁ କମାଇ ଦିଆ ନ ଯାଏ ¬ 
କାରଣ କର୍ମ କଲେ କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ ଏବଂ କର୍ମହୀନତା ମଧ୍ଯ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁକ- ତେଣୁ ଯେଉଁ ପ୍ରକାରର କର୍ମ ହେଲା ତା” ସଙ୍ଗେ କିଛି 
ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ। ଅର୍ଜ୍ଜନ ଥରେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରି ସାରିବା ପରେ ତାଙ୍କର 
ପୁରୁଣା କ୍ଷତ୍ରିୟ ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସରଣ କରି କୁରୂକ୍ଷେତ୍ର- ଯୁଦ୍ଧରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିପାରନ୍ତି 
ବା ଯୁଦ୍ଧ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ତାଙ୍କ ସ୍ବଭାବରେ ନୂଆ ଦେଖାଦେଇଥ୍ବା ଶାନ୍ତିର 
ପ୍ରେରଣାକୁ ଅନୁସରଣ କରି ସନ୍ଧନ୍ଯାସୀର ଜୀବନ ଯାପନ କରିପାରନ୍ତି। ଏହା 
ଭିତରୁ ସେ କେଉଁଟି କରିବେ ସେଥ୍‌ରେ କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ ବରଂ 
ଦିତୀୟଟି ଉତ୍ତମ । କାରଣ ଅତୀତ ସଂସ୍କାର ଫଳରେ ପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ ପ୍ରବୂରିଗୁଡ଼ିକର 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କର ମନ ଉପରେ ଯାହାକିଛି ପ୍ରଭାବ ଥ୍‌ବ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଦ୍ରତଭାବେ 
କଟାଇବା ପାଇଁ ଏହାହିଁ ପ୍ରକୃଷ୍ଠ ଉପାୟ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସେ ଶରୀର 
ତ୍ଯାଗ କରିବେ ସେତେବେଳେ ସେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ସେହି ଅନନ୍ତ ଓ 
ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ସତ୍ତା ଭିତରକୁ ପ୍ରୟାଣ କରିବେ ଓ ଏହି ଅ୯ଅନିତ୍ଯମ୍‌ ଅସୁଖମ୍‌ 
ଇମମ୍‌ ଲୋକମ୍‌' ¬ ଏହି ଅନିତ୍ଯ ଦୁଃଖମୟ ସଂସାରର ଜଞ୍ଜାଳ ଓ ଉନ୍ମାଦନା 
ଭିତରକୁ ତାଙ୍କ ଆଉ ଫେରି ଆସିବାକୁ ହେବ ନାହି। 

ଯଦି ଏହାହି ହୋଇଥା”ନ୍ତା ତେବେ ଗୀତାର ସମସ୍ତ ଶିକ୍ଷାହିଁ ଅର୍ଥହୀନ 
ହୋଇଥାଂନ୍ତାଃ କାରଣ ତା'ହେଲେ ଗୀତାର ଯାହା ପ୍ରଥମ ଓ ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ତାହା ବ୍ଯର୍ଥ ହୋଇଯାଇଥାଂନ୍ତା। କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଏହା ଉପରେ ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି 
ଯେ କର୍ମର ସ୍ଵରୂପର ଏକ ବିଶେଷ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅଛି ଏବଂ କର୍ମ ଚଳାଇ 
ରଖ୍‌ବା ପାଇଁ ଏକ ସ୍ବଷ୍ଠ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ମଧ୍ଯ ରହିଛି, ଖାଲି ପ୍ରକୃତିର ତାଡ଼ନା 
ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯହୀନ ବାଧ୍ୟବାଧକତା ଯୋଗୁଁ ଯେ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ, କର୍ମ 
ପାଇଁ କେବଳ ଏହି ଯାନ୍ତ୍ରିକ ନେତିବାଚକ କାରଣକୁ ଗୀତା ଗ୍ରହଣ କରି 
ନାହି। ଅହଂକୁ ଜୟ କରିସାରିବା ପରେ ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା ଭଶ୍ଵର ରହିଛନ୍ତି _ 
“ଭୋକ୍ତାରମ୍‌ ୟାଜ୍ଞଚଦତତପସାମ୍‌' ଏବଂ ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ଯଜ୍ଞର ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ରହିଛି। ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ବ୍ରହ୍ନ ଏକେବାରେ ଶେଷ କଥା ନୂହେଁ, ଆମ ସତ୍ତାର 
ତାହା ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ରହସ୍ଯ ନୁହେଁ। କାରଣ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି, 
ସସୀମ ଓ ଅସୀମ ହେଉଛନ୍ତି ଏକହି ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାର ଦୁଇଟି ବିପରୀତ 
ଅଥଚ ସହବର୍ତୀ ବିଭାବ ମାତ୍ର ଏବଂ ସେହି ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତା ଏହି ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ଦ୍ବାରା ସୀମାବଦ୍ଧ ନୂହନ୍ତି। ସେ ଏକ ସଙ୍ଗରେ ଏହି ଦୁଇଟିଯାକ। ଭଗବାନ 
ହେଉଛନ୍ତି ଚିର ଅବ୍ଯକ୍ତକ ଅନନ୍ତ, ସର୍ବଦା ସ୍ଵତଃପ୍ରଣୋଦିତ ଭାବରେ ସାନ୍ତ 
ଭିତରେ ନିଜକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଚାଲିନ୍ଥନ୍ତିଃ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ମହାନ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ସତ୍ତା, ସକଳ ବ୍ଯକ୍ତି ହେଉଛନ୍ତି ଯାହାଙ୍କର ଆଂଶିକ ରୂପମାତ୍ର, ସେ ହେଉଛନ୍ତି 


୧୫୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସେହି ଭଗବାନ ଯେ ମାନବ-ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି, ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ମନୁଷ୍ଯର ହୃଦୟରେ ଅଧୁଷ୍ଠିତ ଭଶ୍ଵନର। ଜ୍ଞାନ ଆମକୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଏ 
ଏକ ନୈର୍ବ୍ଯକତ୍ତିକ ଆତ୍ମାଭିତରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବା ପାଇଁ, କାରଣ 
ଏହି ଭାବରେହି ଆମେ ଭେଦାମ୍ମକ ଅହଂଭାବ ଭିତରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଏବଂ 
ଏହାପରେ ସେହି ମୁକ୍ତପ୍ରଦାୟୀ ନୈର୍ବ୍ୟନତ୍ତିକତା ଭିତର ଦେଇ ସେସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ଭିତରେ ଦେଖୁ “ଆତ୍ମନି ଅଥୋ ମୟି”, “ଆତ୍ମାରେ ଏବଂ 
ପରେ ମୋ ମଧ୍ୟରେ।। ଆମର ଅହଂ, ଆମର ସୀମିତ ବ୍ୟଯକ୍ତିତ୍ସହି ଆମକୁ 
ଭାଗବାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିବା ପଥରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହରଏ, ଯେଉଁ ଭଗବାନ କି ସମସ୍ତଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ରହିଛନ୍ତି ଓ ସମସ୍ତେ ଯାହାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ରହିଛନ୍ତି କାରଣ ବ୍ଯକ୍ତିଭାବର 
ଅଧୀନ ହୋଇଥ୍‌ବାରୂ ବସ୍ତୂସବୁର ସୀମିତ ରୂପ ଆମକୁ ଯେତିକିଟି ଦେଖାଏ, 
ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କର ସେହି ଖଣ୍ଡ ବିଭାବସବ୍ରକୂହି ଦେଖୁ। ଆମକୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ବାକୁ ହେବ ଆମର ନିମ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତିଭାବ ଭିତର ଦେଇ ନୂହେ, 
ଆମ ସତ୍ତାର ଉଚ୍ଚତର ଅନନ୍ତ ଓ ନୈର୍ବ୍ଯତ୍ତିକ ବିଭାବ ଭିତର ଦେଇ ଏବଂ 
ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଆମକୁ ସେହି ଆତ୍ମା ହୋଇଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଯେ ସର୍ବଭୂତରେ 
ଏକରୂପେ ବିଦ୍ଯମାନ ଏବଂ ଯାହାର ସତ୍ତାରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛି। 
ଏହି ଅସୀମ ସତ୍ତା ଯେ କି ସମସ୍ତ ସସୀମ ରୂପକୁ ନିଜ ଭିତରେ ସ୍ଥାନ 
ଦେଇଛି, କାହାକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ନାହି, ଏହି ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସତ୍ତା ଯାହାକି 
ସମସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିକତା ଓ ବ୍ଯଷ୍ଠିଭାବକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ତାହା କାହାକୁ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ 
କରି ନାହିଁ, ଏହି ଅଚଳ ସତ୍ତା ଯେକି ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ସଚଳ କ୍ରିୟା ଓ 
ଗତିବୂଭ୍ରିକୁ ଧାରଣ କରିଛି, ପୋଷଣ ଓ ଆଚ୍ଛନ୍ନ କରି ରହିଛି ସେଥ୍‌ରୁ ନିଜକୁ 
ପୃଥକ୍‌ କରି ନେଇ ନାହିଁ - ଏହାହି ହେଉଛି ସେହି ନିର୍ମଳ ଦର୍ପଣ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ 
କି ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ସତ୍ତାକ୍ର ପ୍ରକଟିତ କରିବେ। ତେଣୁ ଆମକୁ ପ୍ରଥମେ 
ଏହି ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତାକୁହିଁ ଲାଭ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। କେବଳ ବିଶ୍ବ- ଦେବତାମାନଙ୍କ 
ଭିତର ଦେଇ ଓ କେବଳ ସସୀମ ବଦିଭାବସବୁର ଭିତର ଦେଇ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସମ୍ପର୍କରେ ପୂର୍ଣ୍ରଜ୍ଥାନ ପୂରାପୂରି ଲାଭ କରି ହେବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ 
ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଆତ୍ମାର ନୀରବ ନିଶ୍ଚଳତାକୁ ଯଦି ଧାରଣା କରାଯାଏ, ଯେହେତୁ 
ତାହା କେବଳ ନିଜ ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ଓ ଯାହା ସବ୍ରକୁ ଧାରଣ, ପୋଷଣ 
ଓ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ରହିଛି ସେସବ୍ଥ୍‌ରୂ ବିଛ୍ଛିନ୍ରନ ତେବେ ତାହା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସର୍ବପ୍ରକାଶକାରୀ,୨ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସନ୍ତୋଷପ୍ରଦ ସମଗ୍ର ସତ୍ୟ ନୁହେଁ। ସେହି ସତ୍ଯ 
ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେଲେ ଆମକୁ ଏହି ନୈର୍ବ୍ଯକତ୍ତିକ ସତ୍ତାର ନୀରବତା ଭିତର ଦେଇ 
ସେହି ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ଦେଖୁବାକୁ ହେବ ଯେ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ମହିମାରେ 


କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ଉଭୟଙ୍କୁ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି, ସେ ନିଶ୍ଚଳତାରେ ଆସୀନ 


ଯଜ୍ଞର ଅଧୀଶ୍ବର ୧୫୯ 


କିନ୍ତୁ ବିଶ୍ରଂପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାଃ ସମସ୍ତ ଗତିବୂତ୍ତି ଭିତରେ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେହିଁ ମୁକ୍ତି ପରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ହେଉଥ୍‌ବା 
କର୍ମ ଯଜ୍ଞରୂପେ ଅର୍ପିତ ହେଉଥାଏ । 

ତେଣୁ ଯୋଗର ପ୍ରକୃତ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଲା ଦିବ୍ଯ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସହିତ 
ଏକ ଜୀବନ୍ତ ମିଳନ ଯାହା ଆତ୍ମପୂର୍ଣ୍ଣତା ଆଣିଦିଏ: ଏହା କେବଳ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ସତ୍ତା ଭିତରେ ଆତ୍ମବିଲୋପକାରୀ ଲୟ ନୂହେଁ। ଆମର ସମଗ୍ର ଅଘ୍ତିତ୍ସ 
ଓ ଜୀବନକୁ ଭାଗବତ୍‌ ସତ୍ତା ଦିଗରେ ତୋଳି ଧରିବା, ତାଙ୍କରି ମଧ୍ୟରେ 
ବାସ କରିବା (ମୟ୍ୟେବ ନିବସିଷ୍ଯସି), ତାଙ୍କ ସହିତ ଏକ ହେବା, ତାଙ୍କର 
ଚେତନା ସହ ଆମର ଚେତନାକ୍ରୁ ମିଳାଇ ଦେବା, ଆମର ଖଣ୍ତ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ତାଙ୍କ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ପ୍ରତିବିମ୍ବରେ ପରିଣତ କରିବା, ଆମର ଚିନ୍ତା 
ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତିକୁ ଦିବ୍ଯଜ୍ଞାନ ଦ୍ରାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିବା ଆମର କର୍ମ 
ଓ ସଂକଳ୍ପରେ ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଭଗବତ୍‌ ସଂକଳ୍ପ ଦ୍ବାରା ଚାଳିତ 
ହେବା, ତାଙ୍କର ପ୍ରେମ ଓ ଆନନ୍ଦ ଭିତରେ ନିଜର ବାସନା -କାମନାକୁ ଭୁଲିଯିବା -¬ 
ଏହାହିଁ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯର ପୂର୍ଣ୍ଣତା, ଏହାକୁହିଁ ଗୀତା ପରମ ରହସ୍ଯ ବୋଲି 
କହିଛି। ଏହାହିଁ ହେଉଛି ମାନବଜୀବନର ଯଥାର୍ଥ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଚରମ ସାର୍ଥକତା, 
କ୍ରମ-ବିକଶମାନ କର୍ମଯଜ୍ଞର ଏହାହିଁ ହେଉଛି ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସୋପାନ। କାରଣ 
ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ରହନ୍ତି କର୍ମର ପ୍ରଭୂ ଓ ଯଜ୍ଞର ଆତ୍ମାରୂପେ । 


୧୪ 
ଦିବ୍ଯକର୍ମର ନୀତି 


ତା”ହେଲେ ଏହାହି ହେଉଛି ଗୀତାର ଯଜ୍ଞବିଷୟକ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରକୃତ ମର୍ମ। 
ଏହାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ନିର୍ଭର କରୂଛି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ତତ୍ତ୍ଵ ଉପରେ, ଯାହାକି 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଶଦ ଭାବରେ ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ନାହି ଆମେ କେବଳ 
ଅନେକ ପରେ ଗୀତାର ଶେଷ ଆଡ଼କୁ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏହି ତତ୍ଵର 
ପରିଷ୍କାର ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ ପାଉ ତେଣୁ ଗୀତାର କ୍ରମପ୍ରକାଶମୂଳକ ପଦ୍ଧତିର 
ବିରୁଜ୍ଧାଚାର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ପ୍ରଥମେ ଏହି କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଶିକ୍ଷା ବିଷୟରେ 
ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦିବ୍ୟଗୁରୂ କେବଳ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଇଙ୍ଗିତ ମାତ୍ର ଦେଇଛନ୍ତି, ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଏହି ପରମ ଉପସ୍ଥିତି 
ସଂପର୍କରେ ଓ ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି ଲାଭ କରି ଯେଉଁ ନିଶ୍ଚଳ ଆତ୍ମା ଭିତରେ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶାନ୍ତି ଓ ସମତା ଲାଭ କରିବା ଆମର ପ୍ରଥମ କାମ ଓ ଜରୁରୀ 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ପ୍ରୟୋଜନ ସେହି ନିଶ୍ଚଳ ଆତ୍ମା ସହିତ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସଂପର୍କରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ମାତ୍ର କରିଛନ୍ତି। ସେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୂରୂଷୋତ୍ତମ ଭାବ 
ସଂପର୍କରେ ଆଦୌ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାଷାରେ କିଛି କହି ନାହାଚ୍ରିକି କେବଳ ମଁ”, 
କୃଷ୍ଣ, ନାରାୟଣ, ଅବତାର, ମାନବ ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭଗବାନ ଯେ ବିଶ୍ବର ପ୍ରଭୁ 
ଓ କୂରୂକ୍ଷେତ୍ରରେ ଦିବ୍ୟ ସାରଥୁରୁପେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ - ଏହି ଭାବରେହିଁ ନିଜର 
ପରିଚୟ ଦେଇଛନ୍ତି। “ପ୍ରଥମେ ଆତ୍ମାରେ, ପରେ ମୋ ଭିତରେ ୮( ଆତ୍ମନି 
ଅଥୋ ମୟି)”” ଏହି ସୂତ୍ର ସେ ଦେଇଛନ୍ତି, ଯାହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 
ବ୍ଯଷ୍ଟିଗତ ବ୍ଯକ୍ତିସତ୍ତାକୁ ନୈର୍ବ୍ଯନ୍ତିକ ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ତ ପରମ ସତ୍ତାରେ ଏକ ସମ୍ଭତି 
(26007170) ବୋଲି ଜାଣି ବ୍ଯଛିଭାବକୁ ଅତିକମ କରିଯିବା ଏବଂ ତାହା ହେଉଛି 
ସେହି ମହାନ୍‌ ଗୁହ୍ଯତମ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ପରମ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵରେ ପହଞ୍ଚବାର ଏକ 
ଉପାୟ ମାତ୍ର। ସେହି ପରମ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ସ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ସତ୍ତାରେ ନୀରବ, ନିଶ୍ଚଳ, 
ସ୍ଥିର ଓ ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ଅବସ୍ଥିତ ପୁଣି ତହିଁ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତି 
ଭିତରେ ଏହି ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଭୂତ ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ଯମାନ ଓ କ୍ରିୟାଶୀଳ। ଦିବ୍ଯ 
ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ସତ୍ତା ଭିତରେ ଆମର ନିମ୍ନତର ବ୍ଯକ୍ତିସତ୍ତାର ବିଲୟ କରିଦେଇ 


ଦିବ୍ୟକର୍ମର ନୀତି ୧୬୧ 


ପରିଶେଷରେ ଆମେ ସେହି ପରମ ବ୍ୟକ୍ତିତୁଙ୍କ ସଙ୍ଗରେ ମିଳିତ ହେଉ ଯେକି 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓ ବ୍ୟଷ୍ତିଗତ ନୃହନ୍ତି ଅଥଚ ସମସ୍ତ ବ୍ଯଷ୍ଚିଗତ ରୂପକୂ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି। 
ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ବମିକା ନିମ୍ନ ଅପରା ପ୍ରକୃତିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଏବଂ ତ୍ରିଗୁଣର ଅତୀତ 
ନିଶ୍ଚଳ ପୁରୁଷରେ ଆତ୍ମାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରି ଆମେ ପରିଶେଷରେ ଅନନ୍ତ 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ସେହି ପରା ପ୍ରକୃତିକୁ ଉଠିଯାଇପାରୂ ଯାହା ପ୍ରକୃତି ଭିତର 
ଦେଇ କର୍ମ କଲେ ମଧ୍ୟ ତ୍ରିଗୁଣ ଦ୍ବାରା ଆବଦ୍ଧ ନୂହେ। ନୀରବ ନିଶ୍ଚଳ 
ପୂରୂଷର ଆନ୍ତର ନୈଷ୍କର୍ମ୍ଯ ଲାଭ କରି ଓ ପ୍ରକୃତିକୁ ନିଜର କର୍ମ କରିବାକୁ 
ଛାଡ଼ିଦେଇ ଆମେ ସେହି ପରମପଦ, ସେହି ଦିବ୍ୟ ପ୍ରଭୂତ୍ସ ଲାଭ କରିପାରୁ 
ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ କି ସମସ୍ତ କର୍ମ କରାଯାଇପାରେ କିନ୍ତୁ କୌଣସି କର୍ମ 
ଦାରା ଆବଦ୍ଧ ହେବାକୁ ହୁଏ ନାହିଁ। ଆମେ ଏଠାରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ନାରାୟଣରୂପେ, 
କୃଷ୍ଣରୂପେ ଦେଖୁଥ୍‌ବା ସେହି ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ତତ୍ବଵବହି ଏହାର ଚାବିକାଠି। ଏହା 
ବ୍ଯତୀତ ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି ଲାଭ ନିମନ୍ତେ ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତିରୂ ପ୍ରତ୍ୟାହାର ଆମକୁ 
ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ମୁକ୍ତ ପୂରୂଷର ନିଷ୍କ୍ରିୟତା ଓ ସଂସାରର କର୍ମ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନତା 
ଦିଗରେ ଘେନିଯିବ। କିନ୍ତୁ ପୂରୁଷୋତ୍ତମରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ପାରିଲେ ଏହି ପ୍ରତ୍ଯାହାରହି 
ଏପରି ଏକ ସୋପାନ ହୁଏ ଯାହା ଦ୍ବାରା କି ସଂସାରର କର୍ମ ଆମତ୍ମାରେ 
ଗୃହୀତ ହୂଏ ଓ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ ମୁକ୍ତି ମଧ୍ଯରେ ସଂପନ୍ନ 
ହରଏ। ନୀରବ ନିଶ୍ଚଳ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଯଦି ଲକ୍ଷ୍ୟରୂପେ ଗ୍ରହଣ କର ତେବେ ସଂସାର 
ଓ ତାଂର ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ହୁଏ: ଭଗବାନ, ପରମେଶ୍ବର 
ଓ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ଯଦି ଲକ୍ଷ୍ଯରୂପେ ଗ୍ରହଣ କର, ଯଦି ତାହାଙ୍କ କର୍ମର 
ଉଚ୍ଚରେ ତଥାପି କର୍ମର ଆନ୍ତର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ କାରଣ, ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଓ ମୂଳ 
ସଂକଳ୍ପରୂପେ ଦେଖ ତେବେ ଏକ ଦିବ୍ୟ ବିଶ୍ବୋତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ଭାବ ନେଇ ସଂସାର 
ଓ ସଂସାରର ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଜୟ କରାଯାଏ ଓ ଅଧୁକାର କରାଯାଏ। 
ତାଂହେଲେ ସଂସାର ଆଉ ଏକ କାରାଗାର ନ ହୋଇ ହୋଇଉଠେ ଏକ 
ସମ୍ବଦ୍ଦିଶାଳୀ ରାଜ୍ୟ “ରାଜ୍ୟମ୍‌ ସମୃଦ୍ଧମ୍‌, ଯାହାକୁ ଆମେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜୀବନ 
ପାଇଁ ଜୟ କରିଛୁ ଦୁର୍ଦ୍ଦାନ୍ତ ଅହଂର ସୀମାକୁ ଧ୍ଵଂସ କରି, ଆମର ବନ୍ଧନର 
କାରଣ କାମନାସକଳକୁ ଜୟ କରି ଏବଂ ଆମର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭୋଗ ଓ 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟର କାରାଗାର ଭଗ୍ନ କରି। ସେତେବେଳେହି ମୁକ୍ତ ବିଶ୍ବାତ୍ମଭୂତ ଆତ୍ମା 
ସ୍ଵରାଟ୍‌ ଓ ସମ୍ରାଟ୍‌ ହୋଇଉଠେ । 


ଏହିପରି ଭାବରେ ଯଜ୍ଞର କର୍ମକୁ ମୁକ୍ତି ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସିଵଦି, 
ସଂସିଦ୍ଧି ଲାଭର ଉପାୟ ବୋଲି ଦେଖାଯାଇଛି। ମହାନ୍‌ ପ୍ରାଚୀନ ଯୋଗର 


୧୬୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଜନକ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କର୍ମଯୋଗୀଗଣ ଅହଂଭାବ ଓ ଆସକ୍ତିକୁ ପରିତ୍ୟାଗ 
କରି ବାସନାଶୂନ୍ଯ ଓ ସମଭାବାପନ୍ନ ହୋଇ ଯଜ୍ଞରୂପେ କର୍ମ କରି ସିଦ୍ଧିଲାଭ 
କରିଥ୍‌ଲେ; “କର୍ମଣୈବ ହି ସଂସିଦ୍ଦିମାସ୍ଥିତା ଜନକାଦୟଃ।” ସେହିପରି ଭାବରେ 
ସେହି ବାସନାଶୂନ୍ଯତା ସହ ମୁକ୍ତି ଓ ସିଦ୍ଧି ପରେ ମଧ୍ୟ କର୍ମ କରାଯାଇପାରେ 
ଓ କରିବାକୁ ହେବ ସେତେବେଳେ ତାହା କରିବାକୁ ହେବ ଏକ ବିଶାଳ 
ଭାଗବତ ଭାବ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରଭୂତ୍ଵର ଶାନ୍ତ ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରକୃତି ସହ। ““ଲୋକ 
ସଂଗ୍ରହ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲୋକଙ୍କୁ ଏକତ୍ର ରଖ୍‌ବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ତୁମର 
କର୍ମ କରିବା କର୍ରବ୍ଯ। ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଯେଉଁପରି ଆଚରଣ କରନ୍ତି, 
ନିମ୍ନତର ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନେ ତାହାହିଁ କରନ୍ତି, ଶ୍ରେଷ୍ଠମାନେ କର୍ମର ଯେଉଁ 
ଆଦର୍ଶ ଗଠନ କରନ୍ତି ସାଧାରଣ ଲୋକେ ତାହାରହି ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି। 
ହେ ପାର୍ଥ, ଏହି ଦ୍ରିଲୋକରେ ଏପରି କୌଣସି କର୍ମ ନାହି, ଯାହାକି ମୋ 
ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ, ଏପରି କିଛି ଜିନିଷ ନାହିଁ, ଯାହାକି ମୁଁ ଲାଭ କରି 
ନାହିଁ ଓ ଯାହା ମୋତେ ଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ, ତଥାପି ମୁଁ କର୍ମ କରିଚାଲିଛି।”? * 
'ବର୍ତ ଏବ ଚ କର୍ମଣି-୮- ଏଠାରେ ଏବଂ ଶବ୍ଦ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନ କହିବାକୁ 
ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଯେ ସେ କର୍ମ କରିଛାଲିଛନ୍ତି ସନ୍ନ୍ୟାସୀମାନେ ଯେପରି ମନେ 
କରନ୍ତି ଯେ ସେମାନେ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ) ସେ ସେପରି ଭାବରେ 
କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରି ନାହାନ୍ତି। “କାରଣ ଯଦି ମୁଁ ଅତନ୍ଦ୍ର ଭାବରେ କର୍ମରେ 
ଲାଗି ନ ରହିବି, ଲୋକମାନେ ସର୍ବତୋଭାବରେ ମୋର ପଥ ଅନୂସରଣ 
କରିବେ, ମୁଁ ଯଦି କର୍ମ ନ କରିବି ତେବେ ଏହି ଲୋକମାନେ ଧ୍ବଂସ 
ପଥରେ ବୂଡ଼ିଯିବେ ଏବଂ ମୁଁ ଏହି ବିଶୃଙ୍ଖଳାର ସ୍ରଷ୍ଟା ହେବି ଏବଂ ଏହି 
ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ବିନାଶର କାରଣ ହେବି। ଆଜ୍ଞ ବ୍ଯକ୍ତିମାନେ କର୍ମ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି 
ସହ ଯେପରି କର୍ମ କରନ୍ତି, ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ଯକତ୍ତିମାନେ ସେପରି କୌଣସି ଆ ସକ୍ତି 
ନ ରଖୁ ଲୋକସଂଗ୍ରହ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ କରିଯିବା ଉଚିତ। ଯେଉଁ ଅଜ୍ଞ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ କର୍ମରେ ଆସକ୍ତ, ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବୁଦ୍ଦିଭେଦ 
ଆଣିଦେବା ଅନୂଚିତ। ସେ ଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ ଓ ଯୋଗସ୍ଥ ହୋଇ ସ୍ଵୟଂ ସମସ୍ତ 


.... ଲୋକସଂଗ୍ରହମେବାପି ସଂପଶ୍ୟନ୍‌ କର୍ତୁମରହସି || 

ୟଦ୍‌ୟଦାଚରତି ଶ୍ରେଷ୍ଠସ୍ତରଦେବେତରୋ ଜନଃ | 

ସ ୟତ୍‌ ପ୍ରମାଣଂ କୁରୂତେ ଲୋକସ୍ତଦନୁବର୍ତତେ ॥| 

ନ ମେ ପାର୍ଥାସ୍ତ କର୍ତବ୍ଯଂ ତ୍ରିଷୂ ଲୋକେଷୁ କିଞ୍ଚନ। 

ନାନବାପ୍ତମବାପ୍ତବ୍ୟଂ ବର୍ତ ଏବ ଚ କର୍ମଣି || (୩୨୦-୨୧-୨୨) 


ଦିବ୍ୟକର୍ମର ନୀତି ୧୬୩ 


କର୍ମ କରି ସେହି ସମସ୍ତ ଅଜ୍ଞ ବ୍ଯକ୍ତିମାନଙ୍କ କର୍ମରେ ନିଯୁକ୍ତ ରଖ୍‌ବା ଉଚିତ ।””* 
ଏହି ଅତ୍ଯନ୍ତ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସାତଟି ଶ୍ଳୋକ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ମୂଲ୍ଯବାନ୍‌ ଶ୍ଳୋକ 
ଗୀତାରେ ଆଉ କ୍ବଚିତ୍‌ ରହିଛି। 

କିନ୍ତୁ ଆମର ସ୍ପଷ୍ଟ ବୁଝୁବା ଦରକାର ଯେ ଏହି ଶ୍ଵୋକଗୁଡ଼ିକୂୁ ଆଧୁନିକ 
କର୍ମପ୍ରବଣ ମନ ଯେପରି ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବାକୁ ଚାହେଁ “ସେପରି କଲେ ଚଳିବ 
ନାହିଁ କାରଣ ଆଧୁନିକ ମନୋଭାବ କୌଣସି ଉତ୍ଜୁଙ୍ଗ ଓ ଦୂରସ୍ଥ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ସମ୍ଭାବନା ଅପେକ୍ଷା ଜଗତର ବର୍ତମାନ ବିଷୟବସ୍ତୁ ନେଇ ଅଧୁକ ବ୍ୟସ୍ତ 
ଓ ସମାଜସେବା, ଦେଶସେବା, ଜଗତ୍‌ ଓ ମାନବସମାଜର କଲ୍ଯାଣ ଏବଂ 
ଅନ୍ଯ ଯେଉଁସବୁ ଶହ ଶହ ସାମାଜିକ ପରିକଳ୍ପନା ଓ ସ୍ଵପ୍ନ ଆଧୁନିକ ମନକୁ 
ଆକର୍ଷଣ କରୁଛି, ସେହି ସବୁଥୁ୍‌ପାଇଁ ଏହି ଶ୍ଳୋକସବୁକୁ ଦାର୍ଶନିକ ଓ ଧାମିକ 
ସମର୍ଥନରୂପେ ବ୍ଯାଖ୍ୟା କଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ। ଏହି ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକରେ କୌଣସି 
ବ୍ୟାପକ ନୈତିକ ଓ ବୁହିଗତ ପରୋପକାରର ନୀତି-ନିୟମ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇ 
ନାହିଁ ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଓ ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଯେଉଁ ସମଗ୍ର ଜୀବକୁଳ 
ବାସ କରୁଛନ୍ତି ଓ ସେ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବାସ କରୁଛନ୍ତି ବିଶ୍ବର ସେହି 
ଜୀବକୁଳଙ୍କ ସହିତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଏକ୍ଯ ବିଷୟରେହିଁ କୁହାଯାଇଛି। ଏଠାରେ 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସମାଜ ଓ ମାନବିକତାର ଅଧୀନତା ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ବା ମାନବିକ 
ସମଷ୍ଟିର ଯୂପକାଠରେ ଅହଂକୁ ବଳିଦେବା ପାଇଁ ଆଦେଶ ଦିଆଯାଇ ନାହି, 
ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସାର୍ଥକ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ପାଇଁ 
ଏବଂ ସର୍ବଗ୍ରାହୀ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାର ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟର ପୂଜାବେଦୀରେ ଅହଂକୁ 
ବଳିଦେବା ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି। ଆଧୁନିକ ମନ ଯେଉଁସବୁ ଭାବ, 
ଅନୁଭୂତିର ସ୍ତରରେ ରହିଛି ଗୀତା ତାଂ ଅପେକ୍ଷା ଏକ ଉଚ୍ଚ ସ୍ତରରେ ବିଚରଣ 
କରୁଛି। ଆଧୁନିକ ମନ ଅବଶ୍ଯ ବର୍ତମାନ ଅହଂର ଶୃଙ୍ଖଳରୂ ମୁକ୍ତ ହେବା 


× ୟଦି ହ୍ଯହଂ ନ ବର୍ତେୟଂ ଜାତୁ କର୍ମଣ୍ଯତନ୍ଦ୍ରିତଃ । 
ମମ ବର୍ମାନୁବର୍ତନ୍ତେ ମନୁଷ୍ୟାଃ ପାର୍ଥ ସର୍ବଶଃ ॥ 
ଉତ୍ସୀଦେୟୁରିମେ ଲୋକା ନ କୁର୍ୟାଂ କର୍ମ ଚେଦହମ୍‌ । 
ସଙ୍କରସ୍ୟ ଚ କର୍ତା ସ୍ୟାମୁପହନ୍ୟାମିମାଃ ପ୍ରଜାଃ ॥ 
ସକ୍ତାଃ କର୍ମଣ୍ୟବିଦବାଂସୋ ୟଥା କୂୁର୍ବନ୍ତି ଭାରତ। 
' କୁର୍ୟ୍ୟାଦ୍‌ବିଦ୍ବାଂସ୍ତଥାସକ୍ତ - ସ୍ଚି କୀର୍ଷୂର୍ଲୋକସଂଗ୍ରହମ୍‌ ॥ 
ନ ବୁଦ୍ଧିଭେଦଂ ଜନୟେଦଜ୍ଞାନାଂ କର୍ମସଙ୍ଘିନାମ୍‌। 
ଜୋଷୟେତ୍‌ ସର୍ବକର୍ମାଣି ବିଦ୍ବାନ୍‌ ୟୁକ୍ତଃ ସମାଚରନ୍‌ ॥ (୩୨୩ ରୁ ୨୬) 


୧୬୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବାର ସ୍ତରରେ ରହିଛି ତଥାପି ତାହାର ଦୁଷ୍ଟି ଏହିକତା 
ଦିଗରେ ଏବଂ ସେ ମତିଗତିରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କ ବଦ୍ଧଦିଗତ ଓ 
ନୈତିକ। ଦେଶପ୍ରେମ, ବିଶ୍ଵପ୍ରେମୱ ସମାଜସେବା, ସମଷ୍ଚିବାଦ, ମାନବସେବା, 
ମାନବଧର୍ମର ଆଦର୍ଶ ¬ ଏହିଗୁଡ଼ିକ ନିଃସନ୍ଦେହ ଭାବରେ ପ୍ରଶଂସନୀୟ ସହାୟକ 
ଯାହା ସାହାଯ୍ୟରେ କି ଆମେ ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିବାର, ସମାଜ ଓ ଜାତୀୟତା 
ଆଦିର ଅହଂରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଆମର ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ତାହାର 
ପରବର୍ରୀ ଦିତୀୟ ସ୍ତରରେ ପହଞ୍ଚ। ଏହି ଦ୍ରିତୀୟ ସ୍ତରରେ ବ୍ଯକ୍ତି ଯେତେଦୂର 
ସମ୍ଭବ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଜୀବନ ଓ ଅସ୍ତିତ୍ବ ସହ ନିଜ ଜୀବନର ଏକତ୍ସ ଉପଲବ୍ଧି 
କରେ, ଯଦିଓ ସେ ଏହାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ, ଯଥାର୍ଥ ଓ ସର୍ବାଙ୍ଗସୁନ୍ଦର ଭାବରେ, 
ନିଜ ସତ୍ତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ୟ ଅନୁସାରେ ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ 
ଗୀତାର ବିଚାର ଏହାର ଅତୀତକୁ ଯାଇ ଆମର ବିକଶମାନ ଆତ୍ମ-ଚୈତନ୍ୟର 
ଆଉ ଏକ ତୃତୀୟ ସ୍ତରକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛି ଯେଉଁଠି ପହଞ୍ଚ୍‌ବା ଦିଗରେ 
ଏହି ଦିତୀୟ ଅବସ୍ଥାଟି ଅଗ୍ରଗତିର ଏକ ଆଂଶିକ ଧାପ ମାତ୍ର। 

ଭାରତର ସାମାଜିକ ରୀତିନୀତି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସମାଜର ଅଧୀନ କରିବାର 
ପକ୍ଷପାତୀ ହୋଇଆସିଛି, କିନ୍ତୁ ଭାରତର ଧର୍ମ-ବିଚାର ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସାଧନା 
ସବ୍ରୁସମୟରେ ନିଜ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ବ୍ଯକ୍ତିକୁହିଁ ପ୍ରଧାନ ଆସନ ଦେଇଆସିଛି। ତେଣୁ 
ଏହା ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ ଯେ ଗୀତା ପରି ଏକ ଭାରତୀୟ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ବିକାଶ, ତା'ର ସର୍ବୋତ୍ତମ ପ୍ରୟୋଜନ, ତା'ର ବିପୁଳତମ ଅଧାମ୍ୂମୁକି, ମହାନତା, 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଓ ପ୍ରଭୂତ୍ସକୁ ଆବିଷ୍କାର ଓ ଉପଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ ତା”ର ଅଧ୍‌କାରକୁହିଁ 
ପ୍ରଥମ ଓ ପ୍ରଧାନ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି। ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଅର୍ଥରେ ଯାହାକୁ ଦ୍ରଷ୍ଟା 
ଓ ରାଜା କୁହାଯାଏ, ସେହିପରି ମହାନ୍‌ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ରାଜା ହୋଇଉଠିବା 
ପାଇଁ ତାଂର ଲକ୍ଷ୍ୟକୂୁହି ପ୍ରଧାନ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି। ଏହାହିଁ ଥ୍‌ଲା ଆଦର୍ଶ 
ମାନବତ୍ସ ସଂପର୍କରେ ପ୍ରାଚୀନ ବୈଦିକ ରଷିମାନଙ୍କର ପ୍ରଥମ ମହାନ ସନନ୍ଦ। 
ବ୍ଯକ୍ତି ପାଇଁ ସେମାନେ ଯେଉଁ ଲକ୍ଷ୍ଯ ସ୍ଥାପନ କରିଥ୍‌ଲେ ତା” ହେଲା ନିଜକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବା, କିନ୍ତୁ ଏକ ସଂଗଠିତ ମାନବସମାଜର ଲକ୍ଷ୍ଯ ଭିତରେ 
ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ହରାଇ ଦେଇ ନୂହେଁ ବରଂ ନିଜକୁ ପ୍ରସାରିତ କରି, ଉଚ୍ଚ 
କରି, ଭଗବତ୍‌ ଚୈତନ୍ଯ ଲାଭ ଦିଗରେ ଆଗେଇ ଯିବାହିଁ ଥୁଲା ଲକ୍ଷ୍ଯ। 
ଗୀତା ଏଠାରେ ଯେଉଁ ବିଧାନ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛି, ତାହା ଶେଷ୍ଠ ମାନବ 
ପାଇଁ, ଅତିମାନବ ପାଇଁ, ଦେବମାନବ ଓ ଯେ ସର୍ବୋତ୍ତମ, ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ତାହା 
ପାଇଁ। କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ଅତିମାନବ ନିତ୍‌ଶେଙ୍କ (/॥୮୪୦୮୩) କଥୁ୍‌ତ ଅତିମାନବ 
ନୁହେଁ ଏହା କୌଣସି ଏକାଙ୍ଗୀ ବା ଅସମ ଭାବରେ ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ବିକାଶ 
ଲାଭ କରିଥୁବା ଅତିମାନବତା ନୁହେଁ, କୌଣସି ଅଲିମ୍ନିଆନ୍‌, ଆପୋଲୋନିଆନ୍‌ 


ଦିବ୍ୟକର୍ମର ନୀତି ୧୬୫ 


ବା ଡାଇଓନିସିଆନ୍‌ ବା କିନ୍ନର ବା କୌଣସି ଦାନବସୂଲଭ ଅତିମାନବ ନୂହେ। 
ଗୀତାର ଅତିମାନବ ହେଉଛି ସେହି ମାନବ, ଯାହାର ସମସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତତ୍ସ ସେହି 
ଏକ ସର୍ବାତୀତ ଓ ବିଶ୍ଵମୟ ପରମ ଭାଗବତ ପୁରୁଷଙ୍କର ସନ୍ତା, ପ୍ରକୃତି 
ଓ ଚୈତନ୍ୟ ନିକଟରେ ଉତ୍ସର୍ଗ କରାହୋଇଛି ଏବଂ ଯେ ନିଜର କ୍ଷୁଦ୍ର ସତ୍ତାକୁ 
ହରାଇ ନିଜର ମହତ୍ତର ସତ୍ତା ଓ ନିଜର ଦିବ୍ୟସ୍ଵରୂପକୁ ଲାଭ କରିଛି। 

ନିମ୍ନର ଅପୂର୍ଠ ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ, ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ମାୟା ଭିତରୂ ନିଜକୁ ଉଠାଇ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସତ୍ତା, ଚେତନା ଓ ପ୍ରକୃତିଂ ସହିତ ଏକ ହୋଇଯିବା 
“ମଦ୍‌ଭାବମାଗତାଃ,, ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଯୋଗର ଲକ୍ଷ୍ଯ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ 
ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ, ଯେତେବେଳେ ମଣିଷ ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି ଲାଭ କରି 
ନିଜକୁ ଓ ଜଗତକୁ ଆଉ ମିଥ୍ଯା ଅହଂର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖେ ନାହିଁ ବରଂ 
ସର୍ବଭୁତଙ୍କୁ ଆତ୍ମା ଭିତରେ, ଭଗବାନଙ୍କ ଭିତରେ ଦେଖେ ଓ ଆତ୍ମାକୁ, ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ସର୍ବଭୂତରେ ଦେଖେ, ସେତେବେଳେ ତା” ପାଇଁ କର୍ମର ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ 
ହେବ - କାରଣ ସେତେବେଳେ ବି କର୍ମ ରହିଛି - ଯାହାକି ସେହି ବ୍ରାହ୍ମୀ-ସ୍ଥିତିଲବ୍ଧ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉଦ୍‌ୁଭୂତ ହୋଇଥାଏ, ସେତେବେଳେ ତାଂର ସମସ୍ତ କର୍ମର ବିଶ୍ଵଗତ 
ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ହେତୁ କଂଣ ହେବ? ଏହାହି ଥୁଲା ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନ ““କିଂ 
ପ୍ରଭାଷେତ କିମାସୀତ ବ୍ରଜେତ କିମ୍‌””, ସ୍ଥିତଧୀ ବ୍ଯକ୍ତି କିପରି ଭାବରେ 
କଥା କହନ୍ତି ? କିପରି ରହନ୍ତି ? କିପରି ଚଳନ୍ତି? - କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁ 
ଦୃଷ୍ଠିକୋଣରୂ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥ୍‌ଲେ ଭଗବାନ ତାଂର ଉତ୍ତର ଦେଲେ ଭିନ୍ନ 
ଏକ ଦୃଷ୍ଠିକୋଣରୁୂ। ମାନସିକ, ବୁଦ୍ଧି, ନୈତିକତା ବା ହୃଦୟାବେଗସ୍ତରରେ 
ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କାମନା-ବାସନା ଥାଏ ତାହା କେବେହେଲେ ଏହି କର୍ମର 
ହେତୁ ହୋଇପାରିବ ନାହି, କାରଣ ତାହାକୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରାଯାଇଛି - ଏପରିକି 
ନୈତିକ ହେତୁକୁ ମଧ୍ଯ ପରିତ୍ୟାଗ କରାଯାଇଛି, କାରଣ ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ପାପ-ପୁଣ୍ଯର 
ନିମ୍ନତର ଭେଦକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଇ ଭଲମନ୍ଦର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ ଏକ ମହିମାନ୍ରିତ 
ପବିତ୍ରତା ଭିତରେ ବାସ କରୁଛି। ନିଃସ୍ବାର୍ଥ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମବିକାଶ 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଆହ୍ବାନ ତାହା ମଧ୍ଯ ତାଂ କର୍ମର ହେତୁ ହୋଇପାରିବ 
ନାହି, କାରଣ ସେ ଏ ଆହ୍ଵାନର ଉତ୍ତର ଦେଇସାରିଛି ଓ ତାର ଆତ୍ମବିକାଶ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସିଦ୍ଧ ହୋଇସାରିଛି। ତା'ର କର୍ମର ଏକମାତ୍ର ହେତୂ ହୋଇପାରେ 
ଲୋକସଂଗ୍ରହ, “ଚିକୀଷ୍ଷୁର୍ଲୋକସଂଗ୍ରହମ୍‌ । ଏକ ସୁଦୂର ଭାଗବତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ 
ମାନବମାନଙ୍କର ଏହି ଯେଉଁ ମହାନ୍‌ ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ତାକୁ ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ 


× ସାଯୁଜ୍ୟ, ସାଲୋକ୍ୟ ଓ ସାଦୃଶ୍ୟ ବା ସାଧର୍ମ୍ୟ। ସାଧର୍ମ୍ୟ ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ 
ସତ୍ତା ଓ କର୍ମରେ ଏକ ହୋଇଯିବା। 


୧୬୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଭାବରେ ଏକତ୍ର ରଖ୍‌ବାକ୍ର ହେବ; ମୋହ, ବିଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ବୁଦ୍ଦିଭ୍ରଂଶ ଭିତରେ 
ପତନର ହାତରୁ ଏମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେବ। ନଚେତ୍‌ ଏହି ଲୋକମାନେ 
ଉତ୍ସନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟଭ୍ରଷ୍ଠ ହୋଇଯିବେ ଏବଂ ପ୍ରଥ୍‌ବୀ ଅଜ୍ଞାନର ଯେଉଁ ରାତ୍ରି 
ଓ ଅନ୍ଦକାରମୟ ସାୟାହ୍ନ ଭିତର ଦେଇ ଗତି କରୁଛି ତାହା ସହଜରେ 
ଧ୍ବଂସ ଅଭିମୁଖରେ ଆଗେଇଯିବ, ଯଦି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବ୍ଯକ୍ତିମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନାଲୋକ, 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆଚରଣ, ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଓ ମାନଦଣ୍ଡ ଏବଂ ଅଦୃଶ୍ୟ ପ୍ରଭାବ ଦାରା 
ଏହାକୁ ଏକତ୍ର ଧରି ରଖା ନ ଯାଏ ଓ ଯେଉଁ ମାର୍ଗରେ ଗତି କରିବାହିଁ 
ମନୂଷ୍ଯସମାଜ ପାଇଁ ସବୁଠୁ କଲ୍ଯାଣକର ସେହି ମହାନ୍‌ ମାର୍ଗରେ ସେମା ନଙ୍କୁ 
ଚାଳିତ କରା ନ ଯାଏ। ଯେଉଁମାନେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତିମାନେ 
ସାଧାରଣଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଅଗ୍ରଗାମୀ, ସମଷ୍ଠିର ସାଧାରଣ ସ୍ତରର ଉର୍ତ୍ଵରେ, 
ସେହିମାନେହିଁ ମାନବସମାଜର ସ୍ବାଭାବିକ ନେତା, କାରଣ ସେହିମାନେହିଁ 
ମାନବଜାତିକୁ ଦେଖାଇଦେଇ ପାରିବେ ସେ କେଉଁ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରିବା 
ଉଚିତ ଓ ନିଜ ଆଗରେ କେଉଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ କେଉଁ ଆଦର୍ଶ ରଖ୍‌ବା ଉଚିତ। 
କିନ୍ତୁ ଦିବ୍ୟ ଭାଗବତଭାବାପନ୍ନ ମାନବ କେବଳ ସାଧାରଣ ଅର୍ଥରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ନୁହେଁ, ତାହାର ପ୍ରଭାବ, ତାହାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତର ଏପରି ଶକ୍ତି ରହିବ ଯାହାକି 
ସାଧାରଣ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୂଷ୍ୟର ରହିପାରେ ନା। ତାଂହେଲେ ସେ କେଉଁ ପ୍ରକାରର 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରଖିବବ ସେ କେଉଁ ଧରଣର ବିଧାନ ଓ ଆଦର୍ଶକୁ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଧରିରଖ୍ବ ? 


ନିଜର ବକ୍ତବ୍ଯକୁ ଆହୂରି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବାକୁ ଯାଇ ଦିବ୍ଯଗୁରୂ, 
ଅବତାର ନିଜର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତଃ ନିଜର ଆଦର୍ଶକୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଆଗରେ ରଖ୍‌ଲେ। 
ସେ ଯେପରି କହିଲେ, “ମୁଁ କର୍ମପଥରେହି ଚାଲିଛି, ଏହି ପଥକୁହିଁ ସମସ୍ତ 
ମନୂଷ୍ଯ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି, ତୂମକୁ ମଧ୍ଯ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ। ମୁଁ ଯେଉଁ 
ଭାବରେ କର୍ମ କରେ ସେହି ଭାବରେ ତୁମକୂ ମଧ୍ୟ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ। 
ମୁଁ କର୍ମର ଆବଶ୍ଯକତାର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଲାଭ କରିଲା ଭଳି ମୋ 
ପାଇଁ କୌଣସି ଜିନିଷ ନାହିଁ; ମୁଁ ଭଗବାନ୍‌, ସଂସାରର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ, ସମସ୍ତ 


୧୪୬ 


ଜୀବନହିଁ ମୋର ଅଧୁକାରର ଅନ୍ତର୍ଗତ ମୂଁ ନିଜେ ସଂସାରର ଅତୀତ ଓ 
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ତହିଁ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସଂସାର ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ରହିଛି ଏବଂ କୌଣସି ବସ୍ତୁ 
ପାଇଁ ମୋତେ ତ୍ରିଭୂବନରେ କୌଣସି ପଦାର୍ଥ ବା କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ; ତଥାପି ମୁଁ କର୍ମ କରୁଛି। କର୍ମରେ ତମେ 
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ଏହି ଭାବ ଓ ଏହି ରୀତିକୁହିଁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ। ମୁଁ ଭଗବାନ୍‌, ମୁଁ 


୍ିଞ.୨ 


ବିଧାନ, ମୁଁହି ଆଦର୍ଶ, ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ପଥରେ ଚାଲିବ ତାହା ମୁଁହିଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 


ଦିବ୍ୟକର୍ମର ନୀତି ୧୬୭ 


କରେ। ମୁଁହି ପଥ ଏବଂ ମୁଁହିଁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଏ ସମସ୍ତ କିଛିକୁ ବ୍ୟାପକ 
ଭାବରେ, ବିଶ୍ଵଗତ ଭାବରେ କରେ, ଆଂଶିକ ଭାବରେ ଦୃଶ୍ଯତଃ କରେ, 
କିନ୍ତୁ ଅନେକ ବେଶୀ ଭାଗ ଅଦୃଶ୍ୟ ଭାବରେହିଁ କରେ ଏବଂ ଲୋକମାନେ 
କେହି ପ୍ରକୃତରେ ମୋର କର୍ମର ରୀତିକୁ ବଝିପାରନ୍ତି ନାହି। ତୃମେ ଯେତେବେଳେ 
ସବୁ ଜାଣିବ ଓ ଦେଖୁବ, ତୁମେ ଯେତେବେଳେ ଦିବ୍ଯମାନବ ହେବ, ତୂମେ 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଶନ୍ତିରେ ପରିଣତ ହେବ, ମନୁଷ୍ଯ 
ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଏକ ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରେ ପରିଣତ ହେବ, ଯେପରି ଭାବରେ 
ମୁଁ ମୋର ଅବତାରମାନଙ୍କ ଭିତରେ ରୂପ ନିଏ । ଅଧ୍‌କାଂଶ ମନୁଷ୍ୟ ଅଜ୍ଞାନତାରେ 
ବାସ କରନ୍ତି, ଭଗବତ୍‌୍ଦ୍ରଷ୍ଟା ଜ୍ଞାନରେ ବାସକରେ, କିନ୍ତୁ ସେ ଯେପରି ନିଜର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ମଵବୋଧରେ ସଂସାରର କର୍ମକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାର କୌଣସି ବିପଜ୍ଜନକ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଖାଇ ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ ସଂଶୟ ନ ଆଣେ, ସେ ଯେପରି 
କର୍ମର ସୂତ୍ରକୁ ତାହାର ସମୟ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଛିନ୍ନ ନ କରେ, ମୁଁ ଯେଉଁ 
ପଥ ନିର୍ମାଣ କରିଛି ଓ ତହିଁରେ ଯେଉଁ ସ୍ତର ଓ କ୍ରମ ଆଦିର ନିର୍ବାରଣ 
କରିଛି ସେ ଯେପରି ତହିରେ କୌଣସି ବିଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ବିଘ୍ନ ନ ଘଟାଏ। 
ମାନବୀୟ କର୍ମର ସମୁଦାୟ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ମୁଁ ଏହି ବିଷୟ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ରଖ୍‌ 
ନିର୍ଵାରଣ କରିଛି, ଯେପରିକି ସେ ନିମ୍ନବରୁ ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରକୃତି ଦିଗରେ ଆପାତ 
ଅଦିବ୍ଯତାରୁ ସଚେତନ ଦିବ୍ଯତା ଦିଗରେ ଆଗେଇ ଯାଇପାରେ। ଭଗବତ୍‌ 
ଜ୍ଞାନୀ ମାନବୀୟ କର୍ମର ସମୁଦାୟ ପରିସର ଭିତରେ ବିଚରଣ କରିପାରେ। 
ସମସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ ସାମାଜିକ କର୍ମ, ବୁଦ୍ଧି ହୃଦୟ ଓ ଶରୀରର ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ସେ କରିବ କିନ୍ତୁ ତାହା ଆଉ ତାଂ”ର ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ ସତ୍ତା ପାଇଁ 
ନୁହେଁ, ତାହା ହେବ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେକି ସଂସାର ଭିତରେ 
ଓ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବିଦ୍ଯମାନ ରହିଛନ୍ତି ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେବ, ସେ ନିଜେ ଯେପରି କର୍ମର ପଥ ଅନୁସରଣ କରି ନିଜ ମଧ୍ୟରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାଭ କରିଛି, ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତେ ମଧ୍ୟ ସେହି ଭାବରେ କର୍ମପଥରେ 
ଆଗେଇଯାଇ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାଭ କରନ୍ତୁ। ବାହ୍ଯତଃ ତାଂର କର୍ମ ସେମାନଙ୍କ 
କର୍ମଠାରୁ ମୂଳତଃ ପୃଥକ୍‌ ବୋଲି ଜଣାଯାଇ ନ ପାରେ, ଯୁଦ୍ଧ ଓ ରାଜ୍ୟଶାସନଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ଶିକ୍ଷାଦାନ ଓ ଜ୍ଞାନଚର୍ଚ୍ଚା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ସହିତ ମନୁଷ୍ଯର 
ଯେତେ ପ୍ରକାର ଆଦାନପ୍ରଦାନ ରହିଛି ସବୁକିଛି ତା'ର କର୍ମର ପରିସର 
ଭିତରକୁ ଆସିପାରେ, କିନ୍ତୁ ସେ ଯେଉଁ ଭାବନେଇ ଉକ୍ତ କର୍ମକୁ କରିବ 
ତାହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ। ସେହି ଭାବହି ତାଂର ପ୍ରଭାବ ଦ୍ବାରା ସେ ନିଜେ 
ଲାଭ କରିଥ୍‌ବା ଉଚ୍ଚତର ସ୍ତର ଦିଗରେ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବକୁ ଆକର୍ଷଣ 


କରିବାର ଏକ ପ୍ରଧାନ ଶକ୍ତି ହେବ ଏବଂ ମାନବସମାଜକୁ ସେମାନଙ୍କ ଆରୋହଣ 


୧୬୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପଥରେ ଆହୁରି ଉର୍ଦ୍ଧ୍‌କୁ୍‌ ଉଠାଇ ନେବା ପାଇଁ ଏକ ମହାନ୍‌ ଉତ୍ତୋଳକସ୍ବରୂପ 
ହେବ” । 

ଏଠାରେ ମୁକ୍ତ ପୂରୂଷ ପାଇଁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ନିଜର ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ରଖ୍‌ଲେ ତାହା ଗଭୀର ଭାବରେ ତାର୍ପରର୍ଯ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଣ। କାରଣ ଏହା ଦିବ୍ଯକର୍ମ 
ସଂପର୍କରେ ଗୀତାଦର୍ଶନର ସମୁଦାୟ ଭିଭ୍ତିକୁ ପ୍ରକାଶ କରୁଛି। ମୁକ୍ତପୂରୂଷ ହେଉଛନ୍ତି 
ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଯେ ନିଜକୁ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରକୃତିରେ ଉନ୍ନୀତ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ଏହି ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେହିଁ ହେଉଛି। କିନ୍ତୁ ଭଗବତ୍‌ 
ପ୍ରକୃତିର ଅର୍ଥ କଂଣ ? ଏହା କେବଳ ଅକ୍ଷରର ପ୍ରକୃତି ନୁହେଁ, ଯେକି ନିଶ୍ଚଳ, 
ନିଷ୍କ୍ରିୟ ଓ ନୈର୍ବ୍ୟକନ୍ତିକ କାରଣ କେବଳ ଏହି ଭାବ ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷକୁ ନିଷ୍ପିୟ 
ନିଶ୍ଚଳତା ଦିଗରେ ଆଗେଇ ନେବ; ଏହା ମଧ୍ୟ କ୍ଷର ପ୍ରକୃତି ନୁହେଁ ଯାହାକି 
ବିବିଧ, ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ ଓ ଯେଉଁଠି ପୁରୂଷ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ, କାରଣ ସେପରି 
ହେଲେ ତାହା ମୁକ୍ତପୁରୂଷକୁ ପୁଣି ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବର ତଥା ନିମ୍ନପ୍ରକୃତି ଓ 
ତା'ର ଗୁଣର ଅଧୀନତା ଆଡ଼କୁ ଫେରାଇନେବ | ଏହା ହେଉଛି ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର 
ପ୍ରକୃତି ଯେ ଅକ୍ଷର ଓ କ୍ଷର ଏ ଦୁଇଟିକୁ ଏକ ସଙ୍ଗରେ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ନିଜର ପରମ ଦିବ୍ଯତାରେ ଏକ ଦିବ୍ଯ ସମନୁୟ ଭିତରେ ସେମାନଙ୍କର 
ସମନ୍ନୟ ସାଧନ କରୁଛନ୍ତି ଏହାହି ହେଉଛି ତାଙ୍କର ସତ୍ତାର ପରମ ରହସ୍ଯ, 
“ ରହସ୍ୟମ୍‌ ହ୍ୟେତଦୁତ୍ତମମ୍‌'' | ପ୍ରକୃତିରେ ବଦ୍ଧ ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେପରି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ଭାବରେ କର୍ମ କରୁ ସେ ସେପରି ଭାବରେ କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ; କାରଣ 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି, ମାୟା, ପ୍ରକୃତି ଭିତର ଦେଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ଏହାର ଉର୍ଧ୍ଧରେ ଥାଆନ୍ତି ଏଥୁରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ବା ଏହାର ଅଧୀନ 
ହୋଇ ନ ଥାଂନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରକୃତି କର୍ମର ଯେଉଁ ନିୟମ, ଧାରା ଓ ସଂସ୍କାର 
ସୃଷ୍ଟିକରେ ସେ ନିଜକୁ ତାଂର ଉପରକୁ ଉଠାଇ ନେବାକୁ ଅକ୍ଷମ ନୁହଚ୍ତି, 
ସେଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ବିଚଳିତ ବା ଆବଦ୍ଧ ନୂହନ୍ତି ବା ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେପରି 
ପ୍ରାଣ ମନ ଓ ଦେହର କର୍ମ ଭିତରୁ ନିଜକୁ ପୃଥକ୍‌ କରିବାକୁ ଅକ୍ଷମ, 
ସେ ସେପରି ଅକ୍ଷମ ନୂହନ୍ତି। ସେ କର୍ମର କର୍ତା ହୋଇ ମଧ୍ୟ କର୍ମ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ, “ କର୍ଜାରମ୍‌ ଅକର୍ରାରମ୍‌ ' | କୃଷ୍ଣ କହୁଛଚି ‹ ‹. ମୋତେ ଏହାର ( ଚାତୂର୍ବର୍ଣ୍ଯର ) 
କର୍ଖା ବୋଲି ଅଥଚ ଅବିନାଶୀ ଅକର୍ତା ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଜାଣ। କର୍ମସବୁ ମୋଠାରେ 
ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ (ନ ଲିମ୍ପନ୍ତି) ବା କର୍ମ ଫଳରେ ମୋର କୌଣସି ସ୍ବହା 
ନାହିଁ!“ କିନ୍ତୁ ପୁଣି ସେ ନିଷ୍ରରିୟ ନିଶ୍ଚଳ ଅକ୍ଷମ ସାକ୍ଷୀ ମାତ୍ର ନୁହଚ୍ତି, 
# ତସ୍ୟ କର୍ତାରମପି ମାଂ ବିଦ୍ଧ୍ୟକର୍ତାରମବ୍ୟୟମ୍‌ | 

ନ ମାଂ କର୍ମାଣି ଲିମ୍ପନ୍ତି ନ ମେ କର୍ମଫଲେ ସ୍ଵହା ॥ ୪୮୧୩ 


ଦିବ୍ୟକର୍ମର ନୀତି ୧୬୯ 


କାରଣ ତାଙ୍କ ଶକ୍ତିର ପଦକ୍ଷେପ ଓ କ୍ରିୟା ଭିତରେ ସେହିଁ କର୍ମ କରନ୍ତି। 
ଏହି ଶକ୍ତିର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଗତିବୂତ୍ରି, ଏହା ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ଜୀବଜଗତର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ଅଣୁପରମାଣୁ ତାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତିରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ, ତାଙ୍କରି ଚେତନାରେହିଁ ପୂର୍ଣ୍ଣ, 
ତାଙ୍କର ସଂକଳ୍ପରେହିଁ ପରିଚାଳିତ ଓ ତାଙ୍କରି ଜ୍ଞାନରେହିଁ ରୂପାୟିତ । 

ତାଂନ୍ଡ଼ାଥଃ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ପରମ ପୁରୂଷ ଯେ ଗୁଣଶୂନ୍ଯ ହୋଇ 
ମଧ୍ଯ ସକଳଗୁଣର ଅଧୁକାରୀ, “ନିର୍ଗୁଣୋ ଗୁଣୀ”*। ସେ ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି 
ଗୁଣ ବା କର୍ମ ଦ୍ବାରା ବଦ୍ଧ ନୂହନ୍ତି କିଂବା ଆମର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ପରି ସେ 
ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣଧର୍ମ ସମୂହର ସମଷ୍ଟି ମାତ୍ର ନୂହନ୍ତି ବା ମାନସିକ, ନୈତିକ, 
ଭାବମୟ, ପ୍ରାଣିକ ଓ ଦୈହିକ ସତ୍ତାର ସ୍ଵଭାବସୁଲଭ କ୍ରିୟାସମୂହର ସମଷ୍ଟି 
ମାତ୍ର ନୂହନ୍ତି। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତ ଗୁଣ ଓ ଧର୍ମର ମୂଳ ଉତ୍ସ, ଯାହାକୁ 
ଯେପରି ଭାବରେ ବା ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ବିକାଶ କରାଇବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରିବେ 
ତାହାକୁ ସେହି ଭାବରେ ବିକଶିତ କରାଇବାକୁ ସେ ସକ୍ଷମ। ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ଅନନ୍ତ ସତ୍ତା, ଏଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି ତାଙ୍କ ସମ୍ଭତିର ବିଭିନ୍ନ ଧାରା ମାତ୍ର, ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ଅପରିମେୟ, ଅସୀମ, ଅନିର୍ବଚନୀୟ ସତ୍ତା ଯାହାଙ୍କର ଏଗୁଡ଼ିକ 
ହେଉଛନ୍ତି ପରିମାଣ, ସଂଖ୍ଯା ଓ ପ୍ରତୀକସବ୍ରୁୁ ବିଶ୍ବର ମାନ ଅନୁଯାୟୀ, 
ଛନ୍ଦ ଓ ସଂଖ୍ଯା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ତାଙ୍କୁହି ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି। ତଥାପି ସେ 
କେବଳ ଏକ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସତ୍ତା ନୂହନ୍ତି ବା ଏପରି ଚୈତନ୍ୟମୟ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ମାତ୍ର ନୂହନ୍ତି ଯାହା ଭିତରୁ ସମସ୍ତ ନାମରୂପ ଓ ବ୍ଯଷ୍ଟିଭାବ ନିଜ 
ଗଠନର ଉପାଦାନ ସଂଗ୍ରହ କରେ, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପରମପୁରୂଷ, ଅଦ୍ରିତୀୟ 
ମୂଳ ଟୈତନ୍ୟମୟ ସନ୍ତା, ପୂର୍ଣ୍ଠତତମ ବ୍ଯକ୍ତି, ସେ ସବୁପ୍ରକାର ସମ୍ବନ୍ଧସ୍ଥାପନ, 
ଏପରିକି ମନୁଷ୍ଯୋଟିତ ସ୍ଥୂଳ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ସମ୍ବନ୍ଧସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ସକ୍ଷମ, 
କାରଣ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ବନ୍ଧୁ, ସଖା, ପ୍ରେମିକ ଖେଳର ସାଥୀ, ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ, 
ଗୁରୂକ ପ୍ରଭୂଃୁ ଞ୍ଞାନଦାତା ଓ ଆନନ୍ଦଦାତା ଅଥଟ ସମସ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଭିତରେ 
ବି ମୁକ୍ତ, ଅଲିପ୍ତ ଓ ଅଖଣ୍ଡ ସତ୍ତା। ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତିପ୍ରାପ୍ତ ମାନବ ମଧ୍ଯ 
ନିଜର ସିଦ୍ଧି ଓ ସାଫଲ୍ୟ ଅନୁସାରେ ଏହିପରି ହୋଇପାରେ, ବ୍ଯକ୍ତି ହୋଇ 
ମଧ୍ୟ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ହୋଇପାରେ, ମନୂଷ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ନିବିଡ଼ତମ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖ୍‌ ମଧ୍ଯ ଗୁଣ ଓ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଆବଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ, ବାହ୍ଯତଃ 
ଏ ଧର୍ମ ବା ସେ ଧର୍ମ ଆଚରଣ କଟୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ଧର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ସେ ଆବଦ୍୍‌ ହୁଏ ନାହିଁ। କର୍ମପ୍ରଧାନ ମନୁଷ୍ଯର କର୍ମବେଗ ନୁହେଁ ବା ବୈରାଗୀ 
ଶାନ୍ତ ସନ୍ନ୍ୟାସୀର ନିଷ୍କ୍ରିୟ ଜ୍ଞାନ ନୁହେଁ, କର୍ମପ୍ରବଣ ମନୁଷ୍ଯର ଉଦ୍ଦାମ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ 


# ଉପନିଷଦ। 


୧୭୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ନୁହେଁ ବା ଦାର୍ଶନିକ ଜ୍ଞାନୀର ଉଦାସୀନ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା ନୁହେଁ - କୌଣସିଟା 
ବି ସଂପୂଣ୍ଟି ଭାଗବତ ଆଦର୍ଶ ନୁହେ। ସଂସାରୀ ମାନବ ଓ ସଂସାରତ୍ୟାଗୀ 
ସନ୍ଯାସୀ ବା ଶାନ୍ତ ଦାର୍ଶନିକ ଏ ଦୁହିଁଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ। 
ଏହାଙ୍କ ଭିତରୂ ଜଣେ କ୍ଷରର କର୍ମ ଭିତରେ ନିମଗ୍ନ ଓ ଅନ୍ୟଜଣକ ଅକ୍ଷରର 
ଶାନ୍ତି ଭିତରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ବାସ କରିବା ପାଇଁ ଯତ୍ନବାନ୍‌; କିନ୍ତୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଭାଗବତ ଆଦର୍ଶ ଆସେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ, ତାହା ଏହି ବିରୋଧର 
ଉର୍ଧ୍ଧରେ ଏବଂ ତାହା ଭିତରେ ସମସ୍ତ ଦିବ୍ୟ ସମ୍ଭାବନାର ସମନୁୟ ହୋଇଥାଏ । 
ସାଧାରଣ କର୍ମପ୍ରବଣ ମାନବ ଏପରି କୌଣସି ଆଦର୍ଶରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ ଯାହା ଏହି ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତିର ପୂର୍ତ୍ଚତା ଉପରେ ସେହି ପ୍ରକୃତିର ତ୍ରିଗୁଣର 
ଏହି ଖେଳା ଏବଂ ମନ, ହୃଦୟ ଓ ଶରୀରର ଏହି ମାନବୀୟ କ୍ରିୟାର 
ପୂର୍ଚିତା ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନୁହେଁ। ସେ କହିବ ଯେ ମୋ ବିଚାରରେ ଯାହା 
ମନୂଷ୍ଯର ପୂଣ୍ଠିତା ଓ ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟ ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି 
ତାହାର ପୂର୍ଣ୍ଣତା, ତାହାହିଁ ଏସବୁ ଗତିବୂତ୍ତିର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ପୂର୍ଣ୍ଚତା। ମନୁଷ୍ଯ କେବଳ 
ସେହି ଆଦର୍ଶରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଏ, ଯାହା ତାଂ”ର ବୂଦ୍ଧିକୁକ ହୃଦୟକୁ ଓ ତାଂର 
ନୈତିକବୋଧକୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିପାରେ ଓ ଯେଉଁ ଆଦର୍ଶକୁ ତାର କର୍ମରତ 
ମାନବ-ପ୍ରକୃତି ଆଗରେ ରଖାଯାଇପାରେ। ସେ ଏପରିକିଛି ଆଦର୍ଶ ଚାହେଁ 
ଯାହାକୁ ସେ ତାଂର ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଦେହର କ୍ରିୟା ଭିତରେ ଅନୁସରଣ 
କରିପାରିବ। କାରଣ ତାହାହିଁ ତାଂ”ର ପ୍ରକୃତି, ତାଂର ଧର୍ମ। ତାଂର ପ୍ରକୃତିର 
ବହିର୍ଭୂତ କିଛିରେ ସେ କିପରି ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଲାଭ କରିପାରିବ ? କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଜୀବ ତାଂର ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ବନ୍ଧା ଏବଂ ତାହାରି ଭିତରେହିଁ ତାକୁ ନିଜର 
ପୂର୍ତ୍ଚତା ଖୋଜଡିବାକୁ ହେବ। ଆମର ମାନବୀୟ ପ୍ରକୃତି ଅନୁଯାୟୀହିଁ ହେବ 
ଆମର ମାନବୀୟ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବର ଧାରା 
ଅନୁଯାୟୀ, ନିଜର ସ୍ଵଧର୍ମ ଅନୁଯାୟୀ ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଯତ୍ନ କରିବେ, କିନ୍ତୁ ନିଜ 
ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ଭିତରେ, ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ବାହାରେ ନୁହେଁ। ଏକଥାର 
ଉତ୍ତରରେ ଗୀତା କହେ, ହଁ, ଏହା ମଧ୍ଯରେ ବି ଏକ ସତ୍ଯ ରହିଛି - 
ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନ ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଲୀଳା ନିଶ୍ଚୟ ଆଦର୍ଶ ପୂର୍ଣ୍ଣତାର ଏକ ଅଂଶ। କିନ୍ତୁ ତୁମେ ଯଦି କେବଳ 
ବାହାରେ, ଜୀବନ ଭିତରେ ଓ କର୍ମର ନୀତି ଭିତରେ ଏହାର ସନ୍ଧାନ କର 
ତେବେ ଏହାକୁ କେବେହେଲେ ପାଇବ ନାହିଁ, ତାଂହେଲେ ତୁମେ ଯେ କେବଳ 
ନିଜର ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେ କାମ କରିବ ଯାହାକି ପୂର୍ଣ୍ଣତାରହିଁ ଏକ ନୀତି -- 
ତାହା ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ତୁମେ ଚିରଦିନ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣର ଅଧୀନ, ଏହାର 
ରାଗ-ଦ୍ବେଷ, ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଆଦି ଦନ୍ଦୱ ବିଶେଷ କରି ଏହାର କାମନାମୟ 


ଦିବ୍ୟକର୍ମର ନୀତି ୧୭୧ 


କ୍ରୋଧଶୋକ-ବାସନାସଂକୂଳ ରଜୋଗୁଣର ଅଧୀନ ହୋଇ ରହିବ ¬ ଯାହା 
ହେଉଛି ଅପୂର୍ଣ୍ଵପତାର ଏକ ନୀତି। ଏହି ଅସ୍ଥିର ସର୍ବଗ୍ରାସୀ ଚିର- ଅତୃପ୍ର କାମନାର 
ଅଗ୍ନି ତୃୂମର ସମସ୍ତ ସଂସାର-କର୍ମକୂୁ ଘେରି ରହିଛି, ଏହାହି ହେଉଛି ଜ୍ଞାନର 
ଚିରଶତ୍ରୁ ଏବଂ ଧୂମ ଅଗ୍ନିକୁ ବା ଧୂଳି ଦର୍ପଣକୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ କଲା ଭଳି 
ଏହା ତୁମ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଜ୍ଞାନକୁ ଆବୃତ କରି ରଖୁଛି। ଆତ୍ମାର ଶାନ୍ତ, 
ନିର୍ମଳ, ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ସତ୍ୟରେ ବାସ କରିବାକୁ ହେଲେ ତୁମକୁ ଏହି କାମନାକୁ 
ହତ୍ଯା କରିବାକୁ ହେବ ”। ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବ୍ଦ ହେଉଛନ୍ତି ଅପୂର୍ଣ୍ଣତାର 
ଏହି ଅନାଦି କାରଣ କାମର ଅଧୁଷ୍ଠାନ ଭୂମି ଅଥଚ ତୁମେ ଏହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଭିତରେ, ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଏହି ଖେଳା ଭିତରେ, ତୂମ ପୂର୍ଣିତାର 
ସନ୍ଧାନକୁ ସୀମିତ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛ! ଏହି ପ୍ରୟାସ ବୁଥା। ତୁମ ପ୍ରକୃତିର 
କର୍ମପ୍ରବଣ ଦିଗକୁ ପ୍ରଥମେ ଶାନ୍ତିର ସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ ହେବ, ତୂମକୁ ଏହି 
ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ ନିଜକୁ ଉଠାଇ ନେବାକୁ ହେବ ସେହି ପ୍ରକୃତି ଭିତରକୁ 
ଯାହା ଏହି ତ୍ରିଗୁଣର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ପରମ ତତ୍ଵରେ, ଆତ୍ମାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । 
ଯେତେବେଳେ ତୁମେ କେବଳ ଆମ୍ମବାର ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରିବ, ସେତେବେଳେହିଁ 
ତୁମେ ମୁକ୍ତ ଦିବ୍ୟ କର୍ମ ପାଇଁ ସକ୍ଷମ ହୋଇପାରିବ। 

ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ନିବୁରତ୍ରିମାର୍ଗର ଶାନ୍ତିଧର୍ମୀ ସନ୍ନ୍ଯାସୀମାନେ ଯେଉଁଠି ଜୀବନ 
ଓ କର୍ମର ପ୍ରବେଶ ଦେଖନ୍ତି, ସେଠାରେ ପୂର୍ଣ୍ଚତାର କୌଣସି ସମ୍ଭାବନା ଦେଖ୍୍‌ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ। କାରଣ ସେମାନେ କହନ୍ତି, ଏହି ଜୀବନ ଓ କର୍ମ କଂଣ ବନ୍ଧନ 
ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ଣତାର ମୂଳ ନୁହେଁ ? ନିଆଁ ମାତ୍ରେହି ଧୂଆଁ ସୃଷ୍ଠି କଲାପରି ସମସ୍ତ 
କର୍ମର ସ୍ବଭାବ କ”ଣ ଅପୂର୍ଣ୍ଣତା ନୁହେଁ? ସ୍ଵୟଂ କର୍ମର ନୀତି `ବା ଧର୍ମ 
କ”ଣ ରାଜସିକ ନୁହେଁ, ଯାହାକି କାମନାର ଜନ୍ମଦାତା, ଯାହାକି ଜ୍ଞାନକୁ 
ଆବୃତ କରେ ଏବଂ କାମନା, ସଫଳତା ଓ ବିଫଳତାର ଚକ୍ରରେ ଘୂରୁଥାଏ 
ଏବଂ ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ପାପ-ପୁଣ୍ଯର ଦ୍ରନ୍ଦ୍ର ଭିତରେ ସବୁବେଳେ ଦୋଦୁଲ୍ଯମାନ 
ହେଉଥାଏ ? ଭଗବାନ ସଂସାର ମଧ୍ୟରେ ରହିଥାଇ ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେ ସଂସାରର 
ନୁହନ୍ତି ସେ ହେଉଛନ୍ତି ତ୍ୟାଗର ଭଗବାନ ¬ ଆମ କର୍ମର ପ୍ରଭୂ ବା କାରଣ 


× ` କାମ ଏଷ କୋଧ ଏଷ ରଜୋଗୁଣସମ୍ଭବଃ | 
ମହାଶନୋ ମହାପାପ୍ଫା ବିଦ୍ଧ୍ୟେନମିହ ବୈରିଣମ୍‌ ॥ 
ଧୂମେନାବ୍ରିୟତେ ବହ୍ଥିର୍ୟଥାଦର୍ଶୋ ମଲେନ ଚ । 
ୟଥୋଲ୍ଵେନାବୃତୋ ଗର୍ଭସ୍ତଥା ତେନେଦମାବୃତମ୍‌ ॥ 
ଆବୁତଂ ଜ୍ଞାନମେତେନ ଜ୍ଞାନିନୋ ନିତ୍ୟବୈରିଣା । 
କାମରୂପେଣ କୌନ୍ତେୟ ଦୁଷ୍ମରେଣାନଲେନ ଚ॥ (୩। ୩୭ ରୂ ୩୯) 


୧୭୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ନୂହଚ୍ରି। ଆମ କର୍ମର ପ୍ରଭୂ ହେଲା କାମନା-ବାସନା ଏବଂ ଅଞ୍ଞାନହି ହେଲା 
ଆମ କର୍ମର କାରଣ। ଯଦିବି ସଂସାରକୁ, କ୍ଷରକୁ ଗୋଟାଏ ଅର୍ଥରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ପ୍ରକାଶ ବା ଲୀଳାବୋଲି କୁହାଯାଏ, ତଥାପି ଏହା ପ୍ରକୃତିର ଅଜ୍ଞାନତା ନେଇ 
ଏକ ଅପୂଣ୍ଠ୍ ଖେଳା, ପ୍ରକାଶ ନ କରି ବରଂ ଏହା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆବୁତ 
କରେ। ଜଗତର ପ୍ରକୃତି ଦିଗରେ ଆମର ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟିପାତରେହି ଏହା ସ୍ପଷ୍ଠ 
ବ୍ରଝାଯାଏ ଏବଂ ଜଗତ୍‌ ସଂପର୍କରେ ପୂର୍ଣ୍ଣତମ ଅନୂଭୂତି କ”ଣ ଏହା ଶିକ୍ଷା 
ଦିଏ ନାହି? ଏହା କ'”ଣ ଏକ ଅଜ୍ଞାନର ଚକ୍ର ନୂହେଁ, ଯାହାକି କାମନା 
ଓ କର୍ମର ପ୍ରବୃର୍ି ଦ୍ବାରା ଜୀବକୁ ପୁନଃ ପୁନଃ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ 
କରୁଛି ଏବଂ ଶେଷରେ ଏହି ପ୍ରବୂରି କ୍ଷୟ ବା ପରିତ୍ଯକ୍ତ ନ ହେଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏହି ଚକ୍ର ବରାବର ସେହିପରି ଚାଲି ନାହିଁ କି? ତେଣୁ କେବଳ କାମନା 
ନୂହେଁ କର୍ମକୁ ମଧ୍ଯ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ, ତା?ହେଲେ ନୀରବ ଆତ୍ମାରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇ ଜୀବ ନିଶ୍ଚଳ, ନିଷ୍ରିୟ, ଅବିକ୍ଷୁବ୍ରଥୁ ଅଖଣ୍ଡ ବ୍ରହ୍ମ ଭିତରକୁ 
ଚାଲିଯିବ। ନୈର୍ବ୍ୟକତ୍ତିକ ଶାନ୍ତିବାଦୀ ସନ୍ୟାସୀମାନଙ୍କ ଏହି ଆପଭିର ଉତ୍ତର 
ଦେବାକୁ ଯାଇ ଗୀତା ସଂସାରୀ ଓ କର୍ମପ୍ରବଣ ବ୍ଯକ୍ତିମାନଙ୍କ ଆପତ୍ତିର ଉତ୍ତର 
ଦେବା ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କ ଶ୍ରମ ଓ ଯତ୍ନ କରିଛି। କାରଣ ଏହି ଶାନ୍ତ ସନ୍୍ାସ 
ମାର୍ଗ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ଓ ଅଧୁକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସତ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ଅଥଚ 
ଏହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସତ୍ୟ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ମନୂଷ୍ଯଜୀବନ ସଂପର୍କରେ 
ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଉଚ୍ଚତମ ଆଦର୍ଶରୂପେ ଯଦି ଏହା ପ୍ରସାରଲାଭ 
କରେ ତେବେ ମାନବଜାତିର ନିଜ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରଗତି ପାଇଁ ଏହାର 
ପରିଣାମ ଏକଦିଗଦର୍ଶୀ କର୍ମବାଦର ଭ୍ରାନ୍ତି ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କ ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର ଓ 
ଅନିଷ୍ଠକର ହେବ। ଏହି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଏକଦିଗଦର୍ଶୀ ସତ୍ୟକୂ ଯେତେବେଳେ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ୟରୂପେ ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଏହା ଯେତିକି ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ଆଲୋକ ସୃଷ୍ଠି କରେ ସେତିକି ଭୟଙ୍କର ଶକ୍ତିଶାଳୀ ବିଭ୍ରାନ୍ତି ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି 
କରେ, କାରଣ ଏହା ଭିତରେ ସତ୍ଯର ଯେଉଁ ଉପାଦାନ ରହିଥାଏ ତାହାର 
ଶକ୍ତି ଓ ତୀବ୍ରତା ଏହା ଭିତରେ ରହିଥ୍୍‌ବା ପ୍ରମାଦ ବା ଭ୍ରାନ୍ତିର ଉପାଦାନକୁ 
ମଧ୍ୟ ତୀବ୍ର ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିଦିଏ। କର୍ମବାଦର ଆଦର୍ଶରେ ଯେଉଁ ଭୂଲ 
ରହିଛି ତାହା କେବଳ ଅଜ୍ଞାନର ପରମାୟୂ ବଢ଼ାଇଦିଏ, ମନୁଷ୍ଯର ଅଗ୍ରଗତିକୁ 
ବ୍ୟାହତ କରେ, କାରଣ ଯେଉଁ ପଥରେ କେବେହେଲେ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ମିଳିପାରିବ 
ନାହିଁ ଏହା ସେଇ ପଥରେ ପୂର୍ଣ୍ଣତାର ସନ୍ଧାନ ପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ପ୍ରବୂତ୍ତ 
କରେ। କିନ୍ତୁ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀର ନିବୂତ୍ରିଏମାର୍ଗର ଆଦର୍ଶରେ ଯେଉଁ ଭ୍ରାନ୍ତି ରହିଛି 
ସେଥ୍‌ରେ ସଂସାର-ବିନାଶର ବୀଜ ନିହିତ ଅଛି। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଲେ, ଯଦି 
ମୁଁ ଏହି ଆଦର୍ଶ ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ତେବେ ମୁଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର 


ଦିବ୍ୟକର୍ମର ନୀତି ୧୭୩ 


ବିନାଶର କାରଣ ହେବି ଓ ବ୍ୟାପକ ବିଭ୍ରାନ୍ତି, ବିଶୃଙ୍ଖଳାର କର୍ତା ହେବି। 
ଏବଂ କୌଣସି ଜଣେ ମାନବର ଭୂଲ ଫଳରେ ¬ ସେ ପାଖାପାଖ୍‌ ଦିବ୍ୟମାନବ 
ହେଉପଛେ - ଯଦିଓ ସମଗ୍ର ମାନବଚ୍ଚାତି ଧ୍ଵଂସ ହୋଇଯିବ ନାହିଁ, ତଥାପି 
ଏହା ଏପରି ଏକ ବ୍ୟାପକ ବିଭ୍ରାନ୍ତି ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ ଯାହା ମାନବଜୀବନର 
ମୂଳ ନୀତିକୁ ଧ୍ବଂସ କରି ଦେଇପାରେ ଓ ତାହାର ଅଗ୍ରଗତି ଏବଂ ବିକାଶର 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଧାରାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ କରିଦେଇପାରେ । 

ତେଣୁ ମନୂଷ୍ଯ ଭିତରେ ନିବୃର୍ରିମୂଳକ ଶାନ୍ତିର ଯେଉ ପ୍ରବୂରି ରହିଛି, 
ତାହା ନିଜର ଅପୂର୍ଣ୍ଠଣତାକୁ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଏବଂ ସ୍ବୀକାର କରିବା ଉଚିତ 
ଯେ କର୍ମପ୍ରବଣତାର ପ୍ରବୂଭ୍ରି ପଛରେ ମଧ୍ଯ ସମାନ ଧରଣର ଏକ ସତ୍ଯ 
ରହିଛି- ସେ ସତ୍ଯ ହେଲା ମନୂଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପୂର୍ଣ୍ରିତାର ଏବଂ 
ମାନବଜାତିର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତିର ସତ୍ୟ। ଭଗବାନ 
କେବଳ ନୀରବତା ମଧ୍ୟରେ ନାହାନ୍ତି, ସେ କର୍ମ ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ରହିଛନ୍ତି। 
ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭାବରୂ ମୂକ୍ତ ନିଷ୍କ୍ରିୟ ଆତ୍ମାର ନିବୁତ୍ରିମୟ୍ଭ ଶାନ୍ତ ଭାବ ଏବଂ 
ମହାନ୍‌ ଜଗତ୍‌ଯଜ୍ଞ, ପୁରୂଷଯାଜ୍ଞ ସଂପନ୍ନ ହେବା ପାଇଁ ପ୍ରକୃତି ହାତରେ ନିଜକୁ 
ଛାଡ଼ି ଦେଇଥ୍‌ବା ଆତ୍ମାର କର୍ମପ୍ରବଣତା - ଏ ଦ୍ରଇଟି ପରସ୍ପର ବିରୋଧରେ 
ସଂଗ୍ରାମରତ ଏପରି ଦୁଇଟି ବିଷୟ ନୁହନ୍ତି ଯାହା ଭିତରୁ ଗୋଟିଏ ସତ୍ଯ 
ଓ ଅନ୍ଯଟି ମିଥ୍ଯା ବା ଏଥ୍‌ ଭିତରୂ ଗୋଟିଏ ଉକ୍ଟ୍ରଷ୍ଠ ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ନିକୃଷ୍ଠ 
ବା ଏପରି ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ ଯେ ଉଭୟେ ପରସ୍ପରର ବିନାଶକାରୀ ଦୁଇଟି 
ବିରୋଧୀ ସତ୍ଯ ଏମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଭାଗବତ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ଦ୍ରିବିଧ ବିଭାବ। 
କେବଳ ଅକ୍ଷରଭାବ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତାର ସମଗ୍ର ଚାବିକାଠି ବା ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ରହସ୍ଯ 
ନୁହେଁ। ଏହି ଦୂଇଟିର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଓ ସମନ୍ରୟ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ତତ୍ବରେହିଁ ସନ୍ଧାନ 
କରିବାକୁ ହେବ; ଏଠାରେ ସେହି ତତ୍ଵ୍ଵର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ହେଲେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେକି 
ଏକସଙ୍ଗରେ ପରମପୁରୂଷ, ଜଗତ୍‌ସମୂହର ପ୍ରଭୂ ଓ ଅବତାର | ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟମାନବ 
ତାଙ୍କର ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିଛି, ସେ ତାଙ୍କରି ପରିହିଁ 
କର୍ମ କରିବ, ସେ ନିଜକୁ ନୈଷ୍ପର୍ମ୍ଯ ହାତରେ ଛାଡ଼ିଦେବ ନାହିଁ। ଅଞ୍ଚାନରେ 
ରହିଥ୍‌ବା ମନୂଷ୍ଯ ଭିତରେ ଭଗବାନ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି, ଜ୍ଞାନରେ ରହିଥ୍‌ବା 
ମନୂଷ୍ଯ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି। ତାଙ୍କୁ ଜାଣିବାରେହିଁ ଆମର 
ଆତ୍ମାର ସର୍ବୋତ୍ତମ କଲ୍ୟାଣ ଓ ତାହାହିଁ ତାଂ”ର ପୂର୍ଣ୍ଣତାର ସର୍ଭ, କିନ୍ତୁ 
ତାଙ୍କୁ କେବଳ ବିଶ୍ଵାତୀତ ଶାନ୍ତି ଓ ନୀରବତା ରୂପରେ ଜାଣିବା ଓ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିବା ସବୂକିଛି ନୁହେ। ଯେଉଁ ରହସ୍ଯ ଜାଣିବାକୁ ହେବ, ତା” ହେଉଛି 
ଏକସଙ୍ଗରେ ଅଜାତ ଓ ଶାଶ୍ବତ ଭଗବାନଙ୍କର ରହସ୍ଯ, ପୁଣି ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ 
ଓ କର୍ମର ରହସ୍ଯ, “ଜନ୍ମ କର୍ମ ଚ ମେ ଦିବ୍ୟମ୍‌”। ଏହି ଜ୍ଞାନରୁ ଯେଉଁ 


୧୭୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କର୍ମ ନିଃସ୍‌ତ ହୁଏ ତାହା ସକଳ ବନ୍ଧନରୁ ମୂକ୍ତ, ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ““ ମୋତେ 
ଯେ ଏହିପରି ଭାବରେ ଜାଣେ, ସେ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ବଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହି।”” 
ଯଦି କର୍ମ ଓ ବାସନାର ବନ୍ଧନରୁ ଏବଂ ପୁନର୍ଜନ୍ମର ଚକ୍ରରୂ ମୁକ୍ତି ପାଇବା 
ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଆଦର୍ଶ ହୁଏ, ତାଂହେଲେ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁହି ମୁକ୍ତିର ପ୍ରକୃତ 
ଓ ପ୍ରଶସ୍ତ ପଥ ବୋଲି ଜାଣିବାକୁ ହେବ। କାରଣ ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି, 
“ହେ ଅର୍ଜୁନ, ଯେ ମୋର ଏହି ଦିବ୍ଯଜନ୍ମ ଓ ଦିବ୍ଯକର୍ମକୁ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ 
ଜାଣିଛି, ସେ ଦେହତ୍ୟାଗ କଲା ପରେ ପୁନର୍ଜନ୍ମକୂ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ? ସେ 
ମୋତେହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ।“ ଦିବ୍ୟଜନ୍ମର ଞ୍ଚାନ ଓ ଅଧ୍‌କାର ଭିତର ଦେଇ 
ସେ ସର୍ବଭୂତର ଆତ୍ମା ଅଜ ଅବ୍ୟୟ ଭଗବାନ (ଅଜୋ ଅବ୍ଯୟ ଆତ୍ମା୍କୁ 
ଲାଭ କରେ; ଏବଂ ଦିବ୍ଯ କର୍ମର ଜ୍ଞାନ ଓ ଆଚରଣ ଭିତର ଦେଇ ସେ 
ସର୍ବକର୍ମର/ ସର୍ବଭୂତର ଅଧୀଶ୍ଵର (ଭୂତାନାଂ ଭଶ୍ଵରଃ)ଙ୍କୁ ଲାଭ କରେ। ସେ 
ସେହି ଅଜ ଅବିନାଶୀ ସତ୍ତାରେ ବାସକରେ ଏବଂ ତାହାର କର୍ମ ହୁଏ ସେହି 
ସର୍ବଲୋକ- ମହେଶ୍ବରଙ୍କ କର୍ମ | 


# ଜନ୍ମ କର୍ମ ଚ ମେ ଦିବ୍ୟମେବଂ ୟୋ ବେଶି ତତ୍ତ୍ଵତଃ । 
ତ୍ୟକ୍ତା ଦେହଂ ପୁନର୍ଚନ୍ମ ନୈତି ମାମେତି ସୋଏଜ୍ଜୂୁନ॥ ୪୮୯ 


୧୫ 
ଅବତାରତ୍ଵର ସମ୍ଭାବନା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 


ଏହା ହେଉଛି ସେହି ଯୋଗ ଯେଉଁ ଯୋଗରେ କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନ ଏକ 
ହୋଇଯାଏ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଜ୍ଞାନର ସହିତ କର୍ମକୁ ଯଜ୍ଞରୂପେ ଅପିଣ କରାଯାଏ, 
ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କର୍ମର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତା ଆସେ ଜ୍ଞାନରେ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ କର୍ମକୁ ପୋଷଣ 
କରେ, ପରିବର୍ତିତ କରେ ଏବଂ ଆଲୋକିତ କରେ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମ 
ଉଭୟକୁହିଁ ସେହି ପରମ ଭଗବାନ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ, 
ଯେ ଆମ ଭିତରେ ନାରାୟଣ ରୁପରେ ଆବିର୍ଭୁତ ହୁଅନ୍ତି ଯେ ଆମ ସତ୍ତା 
ଓ କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ବର ରୂପେ ଆମ ହୃଦୟରେ ଗୋପନ ଭାବରେ ନିତ୍ଯ 
ବିରାଜିତ ଯେ ମାନବ ଶରୀର ନେଇ ଅବତାର ରୂପେ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି 
ଓ ଦିବ୍ଯଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରି ଆମର ମାନବୀୟତାକୁ ଅଧ୍‌କାର କରନ୍ତି। ଏହି 
ଯୋଗସଂପର୍କରେ କହିବାକୁ ଯାଇ ପ୍ରସଙ୍ଗକ୍ରମେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଲେ, ଏହା ହେଉଛି 
ସେହି ସନାତନ ଆଦିଯୋଗ ଯାହାକୁ ସେ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବ ବିବସ୍ବାନଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ 
କରିଥ୍‌ଲେ, ବିବସ୍ଵାନ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କ ପିତା ମନୁଙ୍କୁ ଓ ମନୁ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶର 
ଆଦି ପୁରୂଷ ଇକ୍ଷ୍ମାକୁଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଏହିପରି ଭାବରେ ରାଜଷିଙ୍କ 
ପରେ ରାଜଷିଙ୍କୁ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ଏହା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥ୍‌ଲା। କାଳବଶରେ ଏହା 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଥୁଲା, କିନ୍ତୁ ଆଜି ତାହା ପୁଣି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କୁହାଯାଉଛି, କାରଣ 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଅବତାରଙ୍କର ପ୍ରେମୀ ଓ ଭକ୍ତ, ସଖା ଓ ସାଥୀ। ଭଗବାନ 
ଏହି ଯୋଗକୂ ପରମରହସ୍ଯ ବୋଲି କହି ଏହାକୁ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଯୋଗଠାରୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି କହିଲେ କାରଣ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଯୋଗ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ବ୍ରମ୍ମ ଅଥବା 
କୌଣସି ବଦ୍ଯକ୍ତିକ ଦେବତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ରହେବା ଦିଗରେ ନେଇଯାଏ, କର୍ମହୀନ 
ଜ୍ଞାନର ମୁକ୍ତି ବା ଆନନ୍ଦରେ ନିମତ୍ଥଜନର ମୁକ୍ତି ଦିଗରେ ନେଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ 
ଏଠାରେ ଯେଉଁ ଯୋଗ କଥା କୁହାଯାଇଛି ସେଥ୍‌ରେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ରହସ୍ଯ, 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରହସ୍ୟ ଲାଭହୁଏ । ଏହାଦ୍ବାରା ଆମେ ଲାଭକଟୁ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି ଓ ଦିବ୍ୟକର୍ମ; 
ପୂର୍ଣ୍ତତମ ମୁକ୍ତିରେ ମିଳିତ ଦିବ୍ଯଞ୍ଚାନନ ଦିବ୍ୟକର୍ମ ଓ ଦିବ୍ୟ ଆନନ୍ଦର ଆମେ 
ଅଧ୍‌କାରୀ ହେଉ। ଏହା ନିଜ ଭିତରେ ସମସ୍ତ ଯୋଗମାର୍ଗକୁ ମିଳାଇ ଏକ 
କରିନିଏ ଠିକ୍‌ ଯେପରି ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସତ୍ତା ଭିତରେ ନିଜର 
ବ୍ଯକ୍ତିସତ୍ତାର ଭିନ୍ନ ଭିନ ଏପରିକି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଶକ୍ତି ଓ ତତ୍ଵସବୁର 


୧୭୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସମନ୍ରୟ ଆଣି ନିଜଭିତରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଏକ କରିନିଅନ୍ତି। ତେଣୁ ଗୀତାର 
ଏହି ଯୋଗ, କେତେକେ ଯେପରି କୁହନ୍ତି, ସେପରି କେବଳ କର୍ମଯୋଗ ନୂହେଁ, 
ଯାହାକୂକି ସେମାନେ ତିନିଟି ପଥମଧ୍ୟରୂ ସର୍ବନିମ୍ନ ସ୍ଥାନ ଦିଅନ୍ତି ବାସ୍ତବରେ 
ଏହା ହେଉଛି ପରମ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗ, ସମନ୍ରୟାତ୍ମକ ଏବଂ ସଂପୂର୍ଣ ଯୋଗ 
ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଆମ ସତ୍ତାର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିକୁ ଭଗବତ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ କରାଯାଏ । 

ଏହି ଯୋଗକୁ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ଦିଆଯିବା ବିଷୟରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯାହା 
କହିଲେ ତାହା ଅର୍ଜୁନ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସ୍ଥୂଳ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ (ଏହାର ମଧ୍ୟ 
ଅନ୍ଯ ଧରଣର ଅଧ୍ଥି କରାଯାଇପାରେ) ଏବଂ ପଚାରିଲେ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବ ଯେକି 
ଅଗ୍ରଜ୍ନ୍ଥାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ୟତମ ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶର ଆଦିପୁରୂଷ, ସେ 
କିପରି ମନୁଷ୍ୟ କୃଷ୍ଣ ଯେକି ଏବେମାତ୍ର ପୃଥୁବୀରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି 
ତାଙ୍କଠାରୁ ଏହି ଯୋଗ ଶିକ୍ଷା କଲେ। ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହିପରି 
ଭାବରେ ଦେଇ ପାରିଥାଂନ୍ତେ ଯେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନର ଉତ୍ସ 
ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ତେଣୁ ସେ ଏହି ବାଣୀ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କଲେ, 
ଯେକି ତାଙ୍କରି ଜ୍ଞାନର ରୂପ ଓ ସମସ୍ତ ଆନ୍ତର ଏବଂ ବାହ୍ଯ ଜ୍ୟୋତିର 
ପ୍ରଦାତା, ଭର୍ଗଃ ସବିତୂର୍‌ ଦେବସ୍ଯ୍ୟ ୟୋ ନୋ ଧ୍ୟଃ ପ୍ରଚୋଦୟାତ୍‌। କିନ୍ତୁ 
ସେ ଏପରି ଉତ୍ତର ଦେଲେ ନାହି, ତା” ପରିବର୍ତେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର 
ସୁଯୋଗ ଗ୍ରହଣକରି ନିଜର ଗୁପ୍ତ ଇଶ୍ପରନ୍ସର କଥା ପ୍ରକାଶ କଲେ। ଏଥ୍‌ପାଇଁ 
ସେ ଏହାପୂର୍ବରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରସ୍ତୃତ କରି ରଖ୍‌ଥ୍‌ଲେ ଯେତେବେଳେ ସେ ସମସ୍ତ 
କର୍ମ କରି ମଧ୍ୟ କର୍ମର ବନ୍ଧନରେ ଆବଦ୍ଧ ନ ରହିବା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ନିଜର 
ଭଗବତ୍‌ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତକୁ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଥ୍‌ଲେ, କିନ୍ତୁ ତଥାପି ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ 
ବିଷୟଟିକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିଷ୍କାର କରି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ କହି ନ ଥ୍ଲେ। ବର୍ତମାନ 
ସେ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ ଘୋଷଣା କଲେ ଯେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଅବତାର, ଅବତୀର୍ଣ୍ର 
ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ । 

ଦିବ୍ୟଗୁରୁଙ୍କ ବିଷୟରେ କହିଲାବେଳେ ଏଥ୍‌ପୂର୍ବରୁ ଆମେ ସଂକ୍ଷେପରେ 
ଅବତାରତତ୍ତ୍ଵ ବିଷୟରେ କହିଛୁଥ ବେଦାନ୍ତର ଆଲୋକରେ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ ଯେପରି 
ବ୍ରଝାଯାଏ ଆମେ ତାହାହିଁ କହିଛୁ, ଏବଂ ଗୀତା ମଧ୍ଯ “ସେହି ଆଲୋକରେହିଁ 
ବିଷୟଟିକୁ ଆମ ଆଗରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛି। ବର୍ଭମାନ ଆମେ ଆଉଟିକେ 
ଗଭୀର ଭାବରେ ଏହି ଅବତାରତତ୍ଵଟିକୁ ଦେଖ୍‌ବା ଏବଂ ସେହି ଦିବ୍ଯଜନ୍ମର 
ପ୍ରକୃତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟଟିକୁ ଦେଖ୍‌ବା, ଅବତାରତ୍ସ ହେଉଛି ଯାହାର ବାହ୍ୟ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । 
କାରଣ ଗୀତାର ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ଶିକ୍ଷାରେ ଏହାର ବେଶ୍‌ ଗୁରୁତ୍ସପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ ରହିଛି । 
ପ୍ରଥମେ ଗୀତାର ଦିବ୍ଯଗୁରୁ ସ୍ବୟଂ ଯେଉଁ ଭାଷାରେ ଅବତାରତ୍ସଵର ସ୍ବରୂପ 
ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ବିଷୟରେ ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଛନ୍ତି ତାହାର ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା 


ଅବତାରତୂର ସମ୍ଭାବନା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ୧୭୭ 


ଏବଂ ଗୀତାର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ଏହା ସହିତ ସଂପର୍କ ଥ୍‌ବା ଯେଉଁ ସବ୍ର 
କଥା କୁହାଯାଇଛି ବା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି ସେଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ସ୍କରଣ କରିବା। 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଲେ, ““ହେ ଅର୍ଜୁନ ମୋର ଓ ତୂମର ବହୂଚ୍ଚନ୍ଗୁ ଅତୀତ 


୬ 


ହୋଇଯାଇଛି, ମୁଁ ସେସମସ୍ତ ଜାଣେ, କିନ୍ତୁ ହେ ପରନ୍ତପ ତୁମେ ତାହା 
ଜାଣ ନାହିଁ। ଯଦିଓ ମୁଁ ଜନ୍ମରହିତ, ଅଜ, ଯଦିଓ ମୁଁ ମୋର ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ 
ସତ୍ତାରେ ଅବିନଶ୍ବର, ଯଦିଓ ମୁଁ ସମଗ୍ର ଭୂତର ଭଶ୍ଵର, ତଥାପି ମୁଁ ନିଜର 
ପ୍ରକୃତିରେ ଅଧୁଷ୍ଠିତ ହୋଇ ମୋ ନିଜ ମାୟା ଦ୍ବାରା ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରେ। 
ହେ ଭାରତ, ଯେବେ ଯେବେ ଧର୍ମର ଗ୍ଳାନି ହୁଏ ଓ ଅଧର୍ମର ଅଭ୍ଯୁତ୍‌ଥାନ 
ହୂଏ, ତେବେ ତେବେ ମୁଁ ନିଜକୁ ସୃଷ୍ଠି କରେ। ସାଧୁମାନଙ୍କୁ ପରିତ୍ରାଣ 
କରିବା ପାଇଁ, ଦୁଷ୍କୁତମାନଙ୍କୁ ବିନାଶ କରିବା ପାଇଁ ଓ ଧର୍ମର ସ୍ଥାପନା 
ପାଇଁ ମୁଁ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୂଏ। ହେ ଅର୍ଜୂନ/ ଯେ ମୋର ଏହି 
ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ ଓ ଦିବ୍ଯକର୍ମକୁ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ଜାଣେ ଦେହତ୍ୟାଗ ପରେ ସେ 
ଆଉ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ ହ୍ରଏ ନାହିଁ। ସେ ମୋତେହି ପ୍ରାପ୍ତହୂଏ। ଆସକ୍ତି, 
ଭୟ ଓ କ୍ରୋଧରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ, ମୋରି ଭାବରେ ପୂର୍ଣ ହୋଇ, ମୋରି 


ଆ ବମ୍‌ 


ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରି, ଜ୍ଞାନର ତପସ୍ଯାରେ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ ଅନେକେ ମୋରି 
ଭାବ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଭାବ)କୁ ଲାଭ କରନ୍ତି। ଯେ ଯେପରି ଭାବନେଇ ମୋ 
ଆଡ଼କୁ ଆସେ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ମୋର ପ୍ରେମରେ ସେହି ଭାବରେହି ଗ୍ରହଣ 
କରେ। ହେ ପାର୍ଥ ମନୁୂଷ୍ଯମାନେ ସବୁ ଭାବରେ ମୋର ପଥକୁହି ଅନୁସରଣ 
କରନ୍ତି ' |' ' 


× ବହୁନି ମେ ବ୍ଯତୀତାନି ଜନ୍ମାନି ତବ ଚାର୍ଜ଼ନ। 
ତାନ୍ୟହଂ ବେଦ ସର୍ବାଣି ନ ତ୍ଵଂ ବେତ୍‌ଥ ପରନ୍ତପ ॥ 
ଅଜୋଏପି ସନ୍ନବ୍ୟୟାତ୍ମା ଭୂତାନାମୀଶ୍ବରୋଃପି ସନ୍‌। 
ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ଵାମଧ୍ଷ୍ଠାୟ ସମ୍ଭବାମ୍ୟାତ୍ମମାୟୟା ॥ 
ୟଦା ୟଦା ହି ଧର୍ମସ୍ୟ ଗ୍ଲାନିର୍ଭବତି ଭାରତ। 
ଅଭ୍ୟୁତ୍ଥାନମଧର୍ମସ୍ୟ ତଦାତ୍ମାନଂ ସ୍ଜାମ୍ୟହମ୍‌ ॥ 
ପରିଦ୍ରାଣାୟ ସାଧୂନାଂ ବିନାଶାୟ ଟ ଦୁଷ୍କ୍ୃତାମ୍‌। 
ଧର୍ମସଂସ୍ଥାପନାର୍ଥାୟ ସମ୍ଭବାମି ଯୁଗେ ୟୁଗେ ॥ 
ଜନ୍ମ କର୍ମ ଚ ମେ ଦିବ୍ୟ ମେବଂ ୟୋ ବେରଭି ତତର୍ଵତଃ । 
ତ୍ୟକ୍ତ୍ା ଦେହଂ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ନୈତି ମାମେତି ସୋଏର୍ଜ୍ଵନ॥ 
ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧା ମନ୍ଜୟା ମାମ୍ବପାଶ୍ରିତାଃ । 
ବହବୋ ଜ୍ଞାନତପସା ପୂତା ମଦ୍‌ଭାବମାଗତାଃ ॥ 
ୟେ ୟଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌ । 
ମମବର୍ମାନୁବର୍ତନ୍ତେ ମନୁଷ୍ୟାଃ ପାର୍ଥ ସର୍ବଶ୫ଃ। ୪।୫-୧୧॥ 


୧୭୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କିନ୍ତୁ ଅଧୁକାଂଶ ଲୋକେ ସେମାନଙ୍କ କର୍ମର ସିଦ୍ଧି କାମନା କରି ଦେବତାମାନଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, ସେହି ଏକ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନରୂପ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଯଜ୍ଞ କରିଥାଆନ୍ତି କାରଣ କର୍ମରୂ- ଜ୍ଞାନ ରହିତ କର୍ମରୂ ଯେଉଁ ସିଵି 
ମିଳେ, ତାହା ମାନବ ଜଗତରେ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଓ ସହଜରେ ଲାଭ ହୁଏ, 
ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷେ ଏହା କେବଳ ସେହି ଜଗତରହି ଅନ୍ତର୍ଗତ। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ 
ସିଦ୍ଧି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଜ୍ଞାନର ସହିତ ଯଜ୍ଞ ଫଳରେ 
ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟ ଆତ୍ମ-ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଲାଭ କରାଯାଏ, ତାହା ଅଧ୍‌କ 
କଷ୍ଠସାଧ୍କ ଏହାର ଫଳ ଅସ୍ତତ୍ବର ଉଚ୍ଚତର ସ୍ତରର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ଏହାକୁ 
ଧରିପାରିବା ସହଜ ନୂହେଁ। ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ଗୁଣକର୍ମର 
ବିଭାବ ଅନୂସାରେ ଚାଦୁର୍ବର୍ଣ୍ଟ୍ୟ ନୀତିର ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ହରଏ ଏବଂ 
ଏହି ସାଂସାରିକ ସ୍ତରରେ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ଗୁଣ ଭିତର 
ଦେଇ ତାହାଙ୍କୁ ସନ୍ଧାନ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଲେ, “ଯଦିଓ ମୁଁ ଚାତୁର୍ବର୍ଣ୍ଣ୍ଯ 
ନୀତିର ସ୍ରଷ୍ଟା ତଥାପି ମୋତେ ଅକର୍ତା, ଅବିନଶ୍ଵର ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମା ବୋଲି 
ଜାଣିବାକୁ ହେବ। “କର୍ମ ମୋତେ ଆସକ୍ତ କରେ ନାହିଁ ବା କର୍ମଫଳ ପ୍ରତି 
ମୋର କୌଣସି ସହା ନାହିଁ * ୬ କାରଣ ଭଗବାନ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସତ୍ତା ରୂପରେ 
ଏହିସବୁ ଅହଂମୂଳକ ବ୍ଯକ୍ତିକତା ଓ ପ୍ରକୃତିଜାତ ଗୁଣର ଏହିସବୁ ଦ୍ନ୍ଦ୍ରର ଅତୀତ; 
ଏବଂ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ରୂପରେ, ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ବ୍ୟନ୍ତି ରୂପରେ ସେ କର୍ମ ଭିତରେ 
ମଧ୍ୟ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ମୁକ୍ତ ତେଣୁ ଦିବ୍ୟକର୍ମର କର୍ମୀମାନଙ୍କୁ ଚାଦୁର୍ବର୍ଣ୍୍ଯ 
ନୀତିର ଅନୁସରଣ କରିବା ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ଉଦ୍ଧ୍ବରେ ଯାହା ରହିଛି ତାହାକୁ 
ଜାଣିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ତହିରେ ବାସ କରିବାକୁ ହେବ। ସେହି ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ଆତ୍ମା ଏବଂ ପରମ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରିବାକୁ ହେବ। “ମୋତେ 
ଏହି ଭାବରେ ଯେ ଜାଣେ ସେ ତାହାର କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଆବଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହି, 
ଏହିପରି ଜାଣି ପୁରାକାଳର ମୁମୁକ୍ଷୁମାନେ କର୍ମ କରୁଥ୍‌ଲେ। ଅତଏବ ତୁମେ 
ମଧ୍ଯ ସେହି ପୂର୍ବତନ ମହାପୁରୂଷମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଆଚରିତ ସେହି ପୂର୍ବତର 
କର୍ମର ଆଚରଣ କର | 


× ନ ମାଂ କର୍ମାଣି ଲିମ୍ପନ୍ତି ନ ମେ କର୍ମଫଲେ ସହା । 
ଇତି ମାଂ ୟୋଃଭିଜାନାତି କର୍ମଭିର୍ନ ସ ବଧ୍ୟତେ ॥ ୪୮୧୪ 


× ଏବଂ ଛ୍ାତ଼ା କୃତଂ କର୍ମ ପୂବୈରପି ମୁମୁକ୍ଷୁଭିଃ | 


୪୬ ୪ ୫୬ 


କୁରୂ କମ୍ମୈବ ତସ୍ହାତ୍ତଂ ପୂବୈଃ ପୂର୍ବତରଂ କୃତମ୍‌ || ୪୮୧୫ 


ଅବତାରତ୍ସର ସମ୍ଭାବନା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ୧୭୯ 


ଏଠାରେ ଗୀତାର ଯେଉଁ ଶ୍ଳୋକଗୂଡ଼ିକର ସାରାଂଶ ଦିଆଗଲା ତା'ର 
ଦିତୀୟ ଅଂଶ ଦିବ୍ଯକର୍ମର ସ୍ଵରୂପକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛି, ଯାହାର ନୀତି ସଂପର୍କରେ 
ଆମେ ପୂର୍ବ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା କରିଛୁ। ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକ, ଯାହାର 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅନୁବାଦ ଦିଆଯାଇଛି, ତାହା ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବତାରତତ୍ଵକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରିଛି। କିନ୍ତୁ ଆମକୁ ଏଠାରେ ଅତି ସାବଧାନତାର ସହିତ ବୁଝିବାକୁ ହେବ 
ଯେ ଜଗତରେ ଧର୍ମସଂସ୍ଥାପନା କରିବା ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାର-ଗ୍ରହଣର ଏକମାତ୍ର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନୁହେଁ, ମାନବଜାତି ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବର ସେହି ପରମ 
ରହସ୍ଯ ଅବତାରତ୍ସର ଏହା ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୂହେଁ। ଧର୍ମସଂସ୍ଥାପନା ସ୍ଵୟଂ 
ଏପରି ଏକ ଯଥେଷ୍ଟ ବଡ଼ କାରଣ ନୁହେଁ, ବା ଏପରି ଏକ ସର୍ବୋଚ୍ଚ 
ମହାନ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ, ଯେଉଁଥ୍‌ ପାଇଁ ଜଣେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ, ଜଣେ କୃଷ୍ଣ ବା 
ଜଣେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପଡ଼ନ୍ତା। ଆହୁରି ଉଚ୍ଚତର 
ଏକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆହୁରି ମହତ୍ତର ଏକ ଭଗବତ୍‌ ସଂକଳ୍ଥକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା 
ଦିଗରେ ଏହି ଧର୍ମସଂସ୍ଥାପନା ଏକ ସାଧାରଣ ଅବସ୍ଥା ମାତ୍ର। କାରଣ ଦିବ୍ୟଜନ୍ମର 
ଦୁଇଟି ବିଭାବ ରହିଛି। ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଅବତରଣ, ମାନବଜାତି ମଧ୍ୟରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ, ମାନବର ଆକୃତି-ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଆତ୍ମ- ପ୍ରକାଶ, ଏହାହିଁ ଚିରନ୍ତନ ଅବତାର | ଅନ୍ୟଟି ହେଲା ଆରୋହଣ, ଭଗବାନଙ୍କ 
ଭାବରେ ମାନବର ଜନ୍ମ, ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରକୃତି ଓ ଚେତନା ଭିତରକୁ ମାନବର 
ଉତ୍‌ଥାନ, “ମଦ୍‌ଭାବମାଗତାଃ, ଏହା ହେଉଛି ଆତ୍ମାର ଏକ ନବଜନ୍ଗରେ 
ସତ୍ତାର ନୂତନ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ। ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର-ଗ୍ରହଣ ଓ ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପନା 
ଏହି ନବଜନ୍ମ ପାଇଁହିଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଠ। ଗୀତାର ଅବତାରତତ୍ତଵର ଏହି ଯେଉଁ ଦୁଇଟି 
ବିଭାବ ରହିଛି ତାହା ଅସତର୍କ ପାଠକର ଦୃଷ୍ଟିରେ ପଡ଼ି ନ ପାରେ, ଯଦି 
ସେ ଗୀତାଶିକ୍ଷାର ଗଭୀର ଅର୍ଥ ଭିତରକୁ ନ ଯାଇ କେବଳ ବାହ୍ୟ ଅର୍ଥରେ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହିଯାଏ । ଅଧ୍‌୍କାଂଶ ପାଠକଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଧାରଣତଃ ଏହାହିଁ ଘଟିଥାଏ । 
ଆଉ ମଧ୍ୟ ଗୀତାର ସେହିସବୁ ଟୀକାକାର ଯେଉଁମାନେ ନିଜର ବିଶେଷ 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ମତବାଦର ସଂକୀଣ୍ତୃତାରେ ଅନ୍ଧ, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହି ବିଷୟଟିକୁ 
ଧରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଅବତାରତତ୍ତ୍ଵର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥ ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ 
ତା'ର ଏହି ଦୂଇଟି ଦିଗକୁ ବୁଝିବା ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଆବଶ୍ଯକ। ତାଂ ନ ହେଲେ 
ଅବତାରତତ୍ତ୍ଵ ଏକ ଅନ୍ଧ ମତବାଦ, ଏକ ଲୌକିକ କୁସଂସ୍କାର ବା କହ୍ପନା 
ଓ ରହସ୍ଯବାଦର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ କୌଣସି ଏତିହାସିକ ବା ପୌରାଣିକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ମାନବଙ୍କୁ ଭଗବାନରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ଛଡ଼ା ଅଧ୍‌କ କିଛି ହେବ ନାହି। 
ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା କିନ୍ତୁ ଏହା ନୁହେଁ ଗୀତାର ସମସ୍ତ ଶିକ୍ଷା ପରି ଏହି ଅବତାରତତ୍ଵ 
ମଧ୍ୟ ଏକ ଗଭୀର ଦାର୍ଶନିକ ଓ ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ସତ୍ଯ ଏବଂ ସେହି ସର୍ବୋତ୍ତମ 


୧୮୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପରମ ରହସ୍ଯ “ରହସ୍ଯମ୍‌ ଉତ୍ତମମ୍‌ର ଏହା ଏକ ଅତ୍ଯାବଶ୍ଯକ ଅଙ୍ଗ ଓ 
ସେଦିଗରେ ଏକ ପଦକ୍ଷେପ। 

ଯଦି ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟକୁ ମନୁଷ୍ଯର ଏହି ଆରୋହଣକୁ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିବାହିଁ ମାନବତା ମଧ୍ଯକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତରଣର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇ 
ନ ଥାଂନ୍ତା। ତେବେ କେବଳ ଧର୍ମସଂସ୍ଥାପନା ପାଇଁ ଭାଗବାନଙ୍କର ଅବତାର 
ଗ୍ରହଣ ଏକ ନିରର୍ଥିକ ବିଷୟ ହୁଅନ୍ତା। କାରଣ ଧର୍ମ, ନ୍ୟାୟ ଓ ସଦାଚାର 
ଆଦିକୁ ସୁରକ୍ଷିତ କରିବାର କାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ ସର୍ବଶକ୍ତିମତ୍ତା ନିଜର ସାଧାରଣ 
ଉପାୟସବୁର ସାହାଯ୍ୟରେ ସମ୍ପନ୍ନ କରିପାରନ୍ତା। ମହାପୁରୁଷ ବା ମହାନ୍‌ 
ଆନ୍ଦୋଳନସବୁର ଭିତରଦେଇ, ରଷି, ରାଜା, ଧର୍ମଗୁରୁମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଓ 
କର୍ମ ଭିତରଦେଇ ଏହା ସଂପନ୍ନ କରାଯାଇପାରନ୍ତା। ଏଥୁପାଇଁ ଅବତାରଙ୍କର 
କୌଣସି ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। ଅବତାର ଆସନ୍ତି ମାନବ-ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ 
ଭଗବତ୍‌-ପ୍ରକୃତି ପ୍ରକଟନ ପାଇଁ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟତ୍ସ, କୃଷ୍ଣତ୍ସ ଓ ବ୍ରୁଦ୍ଧତ୍ବର ପ୍ରକଟନ ପାଇଁ, 
ଯାହା ଫଳରେ ମଣିଷର ପ୍ରକୃତି ନିଜର ନୀତି, ଚିନ୍ତା, ଭାବ ଓ ସତ୍ତାକୁ 
ଏହି ଖ୍ରୀଷ୍ଟତ୍ଵ, କୃଷ୍ଣତ୍ଵ ବା ବୁଦ୍ଧତ୍ବର ଆଦର୍ଶରେ ଗଢ଼ି ନିଜକୁ ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତିରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବ। ଅବତାର ଯେଉଁ ବିଧାନ, ଯେଉଁ ଧର୍ମ ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି 
ଏହାହିଁ ତାଂର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟ କୃଷ୍ଣ ବା ବୁଦ୍ଧ ଏହାର କେନ୍ଦ୍ରରେ 
ଦ୍ବାର ସଦୃଶ। ସେମାନେ ନିଜ ଭିତର ଦେଇ ଯେଉଁ ପଥ କରାଇନେଇଥାଂ ନ୍ତି, 
ମନୁଷ୍ଯ ତାହାର ଅନୁସରଣ କରେ। ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବତାର ମନୁଷ୍ଯ 
ସମ୍ମୁଖରେ ନିଜର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରଖନ୍ତି ଓ ଘୋଷଣା କରନ୍ତି ଯେ ସେ ନିଜେ 
ହେଉଛନ୍ତି ମାର୍ଗ) ସେ ନିଜେହିଁ ପ୍ରବେଶର ଦ୍ବାର, ସେ ନିଜର ମାନବତ୍ସ 
ସହିତ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାର ଏକତ୍ସ କଥା କହନ୍ତି, ଯିଶୁ ଯେପରି କହିଥ୍‌ଲେ 
ଯେ ମାନଦପୂୁତ୍ର ଏବଂ ଯେଉଁ ଭର୍ଣ୍ଣସ୍ଥ ପିତାଙ୍କଠାରୁ ସେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି 
ଉଭୟେ ଏକ, ବା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେପରି କହିଥ୍‌ଲେ ଯେ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ଗ୍ରହଣ 
କରିଥ୍‌ବା କୃଷ୍ଣ “ମାନୁଷୀମ୍‌ ତନୁମାଶ୍ରିତମ୍‌/ ଏବଂ ସର୍ବଭୂତର ମୁଖ୍ୟ ଓ ପରମ 
ଭଶ୍ନଵର କୃଷ୍ଣ, ଏ ଉଭୟ ସେହି ଏକ ପୁରୂଷୋଭତ୍ତମଙ୍କର ଦୁଇଟି ପ୍ରକାଶ - 
ସେଠାରେ ନିଜର ସତ୍ତା ଓ ସ୍ଵରୂପରେ ପ୍ରକଟିତ ଓ ଏଠାରେ ମାନବ ଆକାରରେ 
ପ୍ରକଟିତ । 

ଅବତାରତ୍ସର ଏହି ଦ୍ବିତୀୟ ଏବଂ ପ୍ରକୃତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯହିଁ ଯେ ଗୀତାଶିକ୍ଷାର 
ମୂଳକଥା ତାହା ଗୀତାର ଏହି ଅଂଶଟିକୁ ଯଥାର୍ଥଭାବରେ ବିଚାର କଲେ 
ସ୍ପଷ୍ଠହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଏହା ଆହୁରି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯଦି ଆମେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ 
ଖାଲି ଏହି ଅଂଶଟିକୁ ବିଚାର ନ କରି (ଗୀତାର ଶ୍ଳଵୋକଗୁଡ଼ିକୁ ଏପରି 
ଆଲୋଚନା କରିବା ଏକ ଭୂଲ ପଦ୍ଧତି) ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଶ୍ଳୋକ ସହିତ ଏହାର 


ଅବତାରତ୍ସର ସମ୍ଭାବନା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ୧୮୧ 


ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ ତଥା ଗୀତାର ସମଗ୍ର ଶିକ୍ଷା ସହିତ ଏହାର ସଂପର୍କକୁ ମିଳାଇ 
ବିଚାର କରୁ। ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଆମକୁ ଗୀତାର ଏହି ସଂପର୍କୀୟ ଶିକ୍ଷାଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍କରଣ 
ରଖ୍‌ ଏକତ୍ଵ ବିଚାର କରିବାକୁ ହେବ। ଆମକୁ ସ୍ଵରଣ ରଖ୍‌ବାକୂ ହେବ 
ଯେ ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା ହେଉଛି ସର୍ବଭୂତରେ ଏକହିଁ ଆତ୍ମା ରହିଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରାଣୀର ହୃଦୟରେ ଇଶ୍ଵର ବିରାଜମାନ। ଏହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ 
ସୃଷ୍ଟିର ସଂପର୍କ ବିଷୟରେ ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା ଓ ବିଭୁତି-ତତ୍ତଵ ସଂପର୍କରେ ଗୀତାରେ 
ଯେପରି ଜୋର ଦେଇ କୁହାଯାଇଛି ତାହା ମଧ୍ୟ ସ୍ଟରଣ ରଖ୍‌ବାକୁ ହେବ। 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାକୁ ହେବ କିପରି ଭାଷାରେ ଗୀତାର ଦିବ୍ୟଗୁରୁ ନିଜ୍ଚ ନିଃସସ୍ବାର୍ଥ 
କର୍ମର ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଇଛନ୍ତି ଯାହାକି ମାନବଶରୀରଧାରୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତଥା 
ସମସ୍ତ ଜଗତର ଭଶ୍ଵର ଉଭୟଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଯୋଜ୍ୟ। ସେହିସବୁ ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକ 
ଉପରେ ଯଥାର୍ଥ ଗୁରୂତ୍ଵ ଦେବାକୁ ହେବ, ଯେପରି ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ଏହି 
ଶ୍ଳୋକ ଯେଉଁଠି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି, ““ମୂଢ଼ବ୍ୟତ୍ତିମାନେ ମନୂଷ୍ୟ- ଦେହଧାରୀ 
ମୋତେ ଅବଜ୍ଞା କରନ୍ତି କାରଣ ସେମାନେ ସର୍ବଭୂତର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ଵରରୂପୀ 
ମୋର ପରମ ଭାବକୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ * ।/୨ ଏବଂ ଏହିସବୁ ଭାବର ଆଲୋକରେହିଁ 
ଆମେ ଗୀତାର ସେହି ଘୋଷଣା ବୁଝିପାରିବା ଯେଉଁଠି କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ ଓ ଦିବ୍ୟକର୍ମ ସଂପର୍କରେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରିବା 
ଦାରା ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ ଏବଂ ତାଙ୍କରି ଭାଗବତ ଭାବରେ ପୂଣ୍ତିହୋଇ, 
ତାଙ୍କରି ଆଶ୍ରୟ ନେଇ, ତାଙ୍କରି ଭାବକୁ ଲାଭ କରେ, ' ମଦ୍‌ଭାବମ୍‌, | ତା' ହେଲେ 
କେବଳ ଆମେ ଦିବ୍ଯଜନ୍ମ ଓ ତାଂର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ ଠିକ୍‌ରୁପେ ବୁଝିପାରିବା, 
ଏବଂ ବୁଝିବା ଯେ ଏହା ଏକ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ଓ ଅଲୌକିକ ଘଟଣା ନୂହେ, 
ଜଗତ୍‌ପ୍ରକାଶର ସମଗ୍ର ଯୋଜନାରେ ଏହାର ଏକ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ରହିଛି। 
ତାଂ ନ ହେଲେ ଆମେ ଏହି ଅବତାରତ୍ଵର ଦିବ୍ଯରହସ୍ଯକୁ ବୁଝିପାରିବା 
ନାହିଁ ହୁଏତ ଏହାକୁ ପୂରାପୂରି ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଦେବା ବା କୁସିଂସ୍କାରଗ୍ରସ୍ତ 
ହୋଇ ଅନ୍ଧଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଯିବା କିଂବା ଏ ସଂପର୍କରେ ଆଧୁନିକ ମନର 
ସେହିସବୁ କ୍ଷୁଦ୍ର ଓ ଅଗଭୀର ଧାରଣାର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇପଡ଼ିବା ଯେଉଁଥ୍‌ରେ 
ଏହାର ସମସ୍ତ ଆନ୍ତର, ଗୂଢ଼ ଓ ସାହାଯ୍ୟପ୍ରଦ ଅର୍ଥ ତାଂର ମୂଲ୍ୟ ହରାଏ। 
କାରଣ ପ୍ରାଚ୍ୟରୁ ଯେଉଁସବୁ ଭାବଧାରା ମନୁଷ୍ଯର ଯୁକ୍ତି-ବୃଛି ଆଗରେ 
ଉପସ୍ଥାପିତ ହେଉଛି, ତାହା ଭିତରୁ ଏହି ଅବତାରତତ୍ତ୍ଵ ଆଧୁନିକ ମନ ପାଇଁ 
ବୁଝିବା ବା ଗ୍ରହଣ କରିବା ସବୁଠାରୁ କଠିନ। ଆଧୁନିକ ମନ ଏହାକୁ ଅତି 


× ` ଅବଜାନନ୍ି ମାଂ ମୂଢ଼ା ମାନୁଷୀଂ ତନୁମାଶ୍ରିତମ୍‌। 
ପରଂ ଭାବମଜାନନ୍ତୋ ମମ ଭୂତମହେଶ୍ଵରମ୍‌ ॥ ୯।୧୧ 


୧୮୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବେଶିରେ ମାନବ ଶକ୍ତି, ଚରିତ୍ର ଓ ପ୍ରତିଭାର କୌଣସି ମହାନ୍‌ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି 
ବା ପ୍ରଥ୍‌ବୀ ପାଇଁ ଓ ପୃଥୁବୀରେ କରାଯାଇଥ୍‌ବା କୌଣସି ମହାନ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟର 
ଏକ ରୂପକ ହିସାବରେହି ଗ୍ରହଣ କରେ କିଂବା ଏହାକୁ ଏକ ଅନ୍ଧ କୁସଂସ୍କାର 
ମାତ୍ର କହି ଉଡ଼ାଇ ଦିଏ, ନାସ୍ତିକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଏକ ନିର୍ବୋଧ ବିଚାର 
ଓ ବୂଦ୍ଧିବାଦୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ବିଚାରର ପଥରୋଧକାରୀ ଏକ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ । 
ଜଡ଼ବାଦୀମାନେ ତ ଏହାକୁ ଆଦୌ ବିଚାର ଭିତରକୁ ଆଣିବେ ନାହିଁ, କାରଣ 
ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ଯୁକ୍ତିବାଦୀ ଓ ଭାଗବତ 
ପ୍ରାକଟ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ ନ କରୁଥୁବା ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ (୦6୮୫) ଏହାକୁ ଏକ 
ମୂର୍ଖତା ଓ ହାସ୍ୟାସ୍ବଦ ବିଷୟ ବୋଲି କହିବେ। ନୈଷ୍ଠିକ ଦ୍ଧୈତବାଦୀମାନେ 
ଯେଉଁମାନେ ମାନବ ପ୍ରକୃତି ଓ ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଏକ ଅଲଂଘ୍ଯ 
ବ୍ଯବଧାନ ଦେଖନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିନ୍ଦା କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସମାନ। ଯୁକ୍ତିବାଦୀଙ୍କର ଆପରଭି ହେଉଛି, ଯଦି ଭଗବାନ ଥାଆନ୍ତି ତେବେ 
ସେ ବିଶ୍ଵାତୀତ ବା ବିଶ୍ବର ବାହାରେ ଏବଂ ସଂସାରର ଘଟନାବଳୀରେ କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ହସ୍ତକ୍ଷେପ କରନ୍ତି ନାହିହ ଏବଂ ବନ୍ଧା ନିୟମ ଓ ଅନୂୁଶାସନର 
ଯନ୍ତ୍ରରେ ସଂସାରକୁ ପରିଚାଳିତ ହେବାକୁ ଛାଡ଼ି ଦିଅନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ବସ୍ତୁତଃ ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ବିଶ୍ଵଠାରୂ ବହୂ ଦୂରରେ ରହୁଥୁବା ଜଣେ ବୈଧାନିକ 
ସମ୍ରାଟ ବା ଜଣେ ଉଦାସୀ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ରାଜା ବା ଅତିଦବେଶିରେ ପ୍ରକୃତିର 
କ୍ରିୟା ପଛରେ ରହିଥୁବା ଉଦାସୀନ ନିଷ୍ରିୟ ଆତ୍ମା ମାତ୍ର, ସାଂଖ୍ଯର ବସ୍ତୁ 
ନିରପେକ୍ଷ ଅକର୍ତା ସାକ୍ଷୀପୂରୂଷ ପରି। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମା, ତାଙ୍କ 
ପକ୍ଷରେ ଶରୀର ଧାରଣ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ସେ ଅସୀମ, ଅନନ୍ତ, ମନୁଷ୍ଯ 
ପରି ସୀମିତ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ; ସେ ଚିର ଅଜନ୍ମା ସ୍ରଷ୍ଟା, ସୃଷ୍ଟଜୀବଙ୍କ 
ପରି ପୃଥୁବୀରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିପାରିବେ ନାହି-- ଏପରିକି ତାଙ୍କର ଅଖଣ୍ଡ 
ସର୍ବଶନ୍ତିମତ୍ତା ପକ୍ଷେ ଏସବୁ ଜିନିଷ ସମ୍ଭବ ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ। ଏହିସବୁ ଆପଭି 
ସହିତ ନୈଶ୍ଠପିକ ଦ୍ବୈତବାଦୀମାନେ ସେମାନଙ୍କର ଆପରତ୍ତିକୁ ଯୋଡ଼ି କହିବେ 
ଯେ ଭଗବାନ ନିଜର ସ୍ବରୂପ, କର୍ମ ଓ ସ୍ଵଭାବରେ ମନୁଷ୍ଯଠାରୂ ସଂପୂର୍ଣ୍ତ 
ଭିନ୍ନ ଓ ପୃଥକ୍‌ ଯେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସେ କେବେ ମନୂଷ୍ଯର ଅପୂର୍ଣ୍ଣତାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଅଜାତ ଭାଗବତ ପୁରୁଷ କେବେହେଲେ ମାନବୀୟ 
ବ୍ଯକ୍ତିରୂପରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିପାରିବ ନାହିଁହ ଯେ ଜଗତ୍‌ ସମୂହର ନିୟନ୍ତା 
ଓ ଅଧୀଶ୍ମର ସେ କେବେହେଲେ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ମାନବ କର୍ମ ଓ ମରଣଶୀଳ 
ମାନବଶରୀର ଭିତରେ ସୀମିତ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। ଏହି ଆପଭ୍ଭିସବୁ 
ଯାହାକି ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବୁଛି ପାଇଁ ଖୁବ୍‌ ଅକାଟ୍ଯ ବୋଲି ମନେହୁଏ, 
ଗୀତାର ଦିବ୍ଯଗୁରୁଙ୍କ ମନରେ ମଧ୍ୟ ଏହି ଆପତ୍ତି ବିଷୟ ଉଠିଥ୍‌ଲା ପରି 


ଅବତାରତ୍କର ସମ୍ଭାବନା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ୧୮୩ 


ଜଣାଯାଏ, ସେ ତେଣୁ କହିଛନ୍ତି ଯଦିଓ ଭଗବାନ ଜନ୍ମରହିତ, ନିଜର ଆତ୍ମସତ୍ତାରେ 
ଅବିନଶ୍ଵର ସର୍ବଭୂତର ଭଶ୍ଵର, ତଥାପି ସେ ନିଜ ପ୍ରକୃତିରେ ଅଧ୍‌ଷ୍ଠିତ ହୋଇ 
ନିଜର ମାୟା ଦ୍ବାରା ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥାଆନ୍ତି। ସେ ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀର ଧାରଣ 
କରିଥ୍‌ବାରୂ ମୂଢ଼ ବ୍ଯକ୍ତିମାନେ ତାଙ୍କ ଅବଜ୍ଞା କରିଥାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଯଥାର୍ଥରେ 
ତୀଙ୍କର ପରମସତ୍ତାରେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସମଗ୍ର ଜଗତର ଇଶ୍ଵର; ନିଜର, 
ନିଜର ଭାଗବତ ଚୈତନ୍ୟର କ୍ରିୟାରେ ସେ ଚାଦୁୂର୍ବର୍ଣ୍ଣ୍ୟର ସ୍ରଷ୍ଟା ଏବଂ ସଂସାରର 
ସମସ୍ତ କର୍ମର କର୍ତା ତଥାପି ତହିଁ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନିଜର ଭାଗବତ ଚୈତନ୍ୟର 
ନୀରବତାରେ ସେ ତାଙ୍କ ନିଜ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମର ନିରପେକ୍ଷ ଦ୍ରଷ୍ଟା - କାରଣ 
ସେ ସର୍ବଦା ନୀରବତା ଓ କର୍ମ ଉଭୟର ଉରଦ୍ଦ୍ବରେ,। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପରମ 
ପୂରୂଷୋତ୍ତମ। ଏହିପରି ଭାବରେ ଗୀତା ଅବତାରତତ୍ତଵ ସଂପର୍କୀୟ ସମସ୍ତ 
ଆପରିକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିଛି ଓ ଏହିସବୁ ବିରୋଧର ସମନ୍ରୟ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଛି। କାରଣ ଏହା ଭଶ୍ଵର ଓ ଜଗତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବୈଦାନ୍ତିକ ମତକୁହିଁ 
ଗ୍ରହଣ କରି ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି। 

କାରଣ ବୈଦାଚ୍ରିକ ମତ ଅନୁସାରେ ଆପାତତଃ ଅକାଟ୍ୟ ମନେ ହେଉଥ୍‌ବା 
ଏହିସବୁ ଆପତ୍ତି ମୂଳରୂହିଁ ଅର୍ଥହୀନ। ବେଦାନ୍ତର ବିଚାର ପାଇଁ ଅବତାରତରତ୍ଵ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ତଥାପି ଏକ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଓ ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ ଧାରଣାରୂପେ 
ବେଦାନ୍ତମତ ଏହା ମଧ୍ଯରେ ସହଜ ଓ ସ୍ବାଭାବିକ ଭାବରେ ଆସିଯାଏ। କାରଣ 
ଏଠାରେ ସବ୍ରକିଛିହି ଭଗବାନ, ସବୁକିଛିହିଁ ଆତ୍ମା, ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତା, ବ୍ରହ୍ମ, 
ଏକମେବାଦ୍ଦିତୀୟମ୍‌, - ଏହା ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ନାହିଁ, ଏହାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଓ 
ପୃଥକ୍‌ କିଛି ନାହିଁ ରହି ମଧ୍ଯ ପାରେନା; ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ଭାଗବତ ଚୈତନ୍ୟରହିଁ 
ଏକ ଶକ୍ତି, ତାଂଛଡ଼ା ଅନ୍ୟକିଛି ହୋଇ ପାରେନା। ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଭଗବତ୍‌ 
ସତ୍ତାର ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ଯ, ଆମ୍ମଭାବାପନ୍ନ ଓ ବସ୍ତୁ ଭାବାପନ୍ନ ଆତ୍ମରୂପ 
ଏବଂ ଶରୀରରୂପ, ଭାଗବତ ଚୈତନ୍ୟର ଶକ୍ତ ଭିତରୁହିଁ ସେମାନେ ଉପ୍ଵନ୍ନ 
ଓ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଅବସ୍ଥିତ। ଅନନ୍ତ ପକ୍ଷରେ ସାନ୍ତ ଭାବ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବା ତ ଦୂରର କଥା, ଏ ସମପତ୍ର ବିଶ୍ଵ ତା ଛଡ଼ା 
ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ। ଆମର ଦୃଷ୍ଟି ଯେଉଁ ଆଡ଼େ ଯାଉ, ଆମେ ଯେଉଁ 
ଭାବରେ ଦେଖୁ, ଆମେ ବାସ କଟୁଥ୍‌ବା ଏହି ବିଶାଳ ଜଗତରେ ଏହାଛଡ଼ା 
ଆଉ କିଛି ନାହିଁ। ଆତ୍ମା ଆକାର ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଅସମର୍ଥ ବା ଦେହ 
ଓ ମନ ସହିତ ନିଜେ ସମ୍ବନ୍ଧଯୁକ୍ତ ହେବାକୁ ବା ଏକ ସୀମାବଦ ପ୍ରକୃତି 
ଓ ଶର୍ଚୀର ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ବିରକ୍ତ ଓ ଅସନ୍ମାତ ହେବା ତ ଦୂରର କଥା 
ଏସମସ୍ତ ଜଗତ କେବଳ ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧ ଉପରେ, ଆତ୍ମାର ସେହି ଆକାର 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉପରେହିଁ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି। ଏହା ଆଦୌ ଠିକ୍‌ ନୂହେଁ ଯେ 


୧୮୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏହି ଜଗତ୍‌ କେବଳ ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ଅନ୍ଧ ନିୟମର ଏକ ଖେଳା ଯାହାର ଶକ୍ତିର 
ଗତି ଓ କ୍ରିୟାରେ ବା ଯାହାର ମନ ଓ ଶରୀର କର୍ମରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ କଲା 
ଭଳି କୌଣସି ଆତ୍ମା ବା ଚୈତନ୍ୟ ନାହିଁ ଓ ଏହାର ଉର୍ଧ୍ଧରେ ବା ବାହାରେ 
କେଉଁଠି ଏକ ଉଦାସୀନ ଆମତମ୍ମା କେବଳ ନିଷ୍ପିୟ ଭାବରେହି ରହିଛି - ଏହା 
ଆଦୌ ଠିକ୍‌ ନୂହେଁ, ବରଂ ବିପରୀତ ପକ୍ଷେ ସମଗ୍ର ଜଗତ୍‌ ଏବଂ ତାଂର 
ପ୍ରତିଟି ଅଣୁପରମାଣୁ ଭଗବତ୍‌ ଶକ୍ତିର କ୍ରିୟା ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କିଛି ନୂହେ, 
ଏବଂ ସେହି ଭଗବତ୍‌ ଶକ୍ତିହି ଜଗତର ପ୍ରଚିଟି କ୍ରିୟା ଓ ଗତିବୂଭ୍ତିକୁ ନିର୍ଦାରଣ 
ଓ ପରିଚାଳନା କରୁଛି, ଏହାର ପ୍ରତିଟି ରୂପ ଭିତରେ ବାସ କରୁଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଆମ୍ମା ଓ ମନକୁ ଅଧ୍‌କାର କରିଛି। ସବୁକିଛିହି ରହିଛି ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, 
ସବୁକିଛିର ଗତି ଓ କର୍ମ ତାଙ୍କରି ଭିତରେ, ସବୁକିଛିର ଅସ୍ତତ୍ସ ଓ ସତ୍ତା 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କରି ଭିତରେ ଓ ସବୁରି ଭିତରେ ସେ ରହିଛନ୍ତି, ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରଦେଇ 
ସେହି କର୍ମ କରୂଛନ୍ତି ଓ ନିଜର ସତ୍ତାକୁ ପ୍ରକଟ କରୁଛନ୍ତି, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ 
ହେଉଛନ୍ତି ଛଦ୍ନବେଶରେ ସ୍ଵୟଂ ନାରାୟଣ। 

ଅଜନ୍ମା ଭଗବାନଙ୍କ ପକ୍ଷେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ ଅସମ୍ଭବ ହେବାତ ଦୂରର 
କଥା, ସମସ୍ତ ଜୀବହି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭାବରେ ଅଜ ଆମ୍ମା, ସମସ୍ତେହିଁ ଆଦି- ଅନ୍ତହୀନ 
ସନାତନ, ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ମୂଳ ସତ୍ତା ଓ ବିଶ୍ବବ୍ୟାପକତାରେ ସମସ୍ତେ 
ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ଏକ ଅଜ ଆତ୍ମା ଯାହା ପାଇଁ ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ଯୁ ହେଉଛି 
ବାହ୍ଯିକ ଆକାର ପରିଗ୍ରହ ଓ ପରିବର୍ଭନର ଏକ ଘଟନା ମାତ୍ର। ଯେ ପୂର୍ଣ୍ର, 
ସେ ଯେଉଁ ଅପୂର୍ଣ୍ଣତାର ରୂପ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି ତାହାହିଁ ବିଶ୍ବର ସମୁଦାୟ 
ରହସ୍ଯ, କିନ୍ତୁ ଧାରଣ କରାଯାଇଥୁବା ମନ ଓ ଶରୀରର ରୂପ ଓ କର୍ମରେହିଁ 
ଏହି ଅପୂର୍ଣ୍ଣତା ଦୃଷ୍ଟ ହୂଏକ ଯେ ଏହାକୁ ଧାରଣ କରିଥାଏ ତାହାଠାରେ 
କୌଣସି ଅପୂର୍ଣ୍ଣତା ନାହି। ଯେପରି ସୂର୍ଯ୍ୟ ଯେ ସବୁକୁ ଆଲୋକିତ କରେ 
ତାହାଠାରେ ଆଲୋକ ବା ଦର୍ଶନର କୌଣସି ଦୋଷ ନାହିଂ, କିନ୍ତୁ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର 
ଦର୍ଶନେନ୍ଦ୍ରିୟର କ୍ଷମତାରେହିଁ ଥାଏ ଦୋଷ ବା ଅପୂର୍ଣ୍ଣତା। ଭଗବାନ କୌଣସି 
ସୁଦୂର ସ୍ବର୍ଗରୁ ଯେ ଏହି ବିଶ୍ବସଂସାରକୁ ପରିଚାଳନା କରୁଛନ୍ତି ତାହା ମଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ, ସେ ତାଙ୍କର ସର୍ବବ୍ୟାପକତା ଦ୍ବାରା ସର୍ବତ୍ର ନିବିଡ଼ ଭାବରେ ବିରାଜମାନ 
ରହି ଏହା ସଂପନ୍ନ କରୁଛନ୍ତି। ଶକ୍ତିର ସମସ୍ତ ସସୀମ କ୍ରିୟା ଏକ ଅନନ୍ତ 
ଦିବ୍ଯଶକ୍ତିରହିଁ କ୍ରିୟା ତାହା ଏପରି କୌଣସି ସୀମିତ ଓ ସ୍ବଠତନ୍ତ୍ର ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ 
ଶକ୍ତିର କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ଯେକି ଅନ୍ୟ କେଉଁଠୂ ଶନ୍ତି ଆହରଣ ନ କରି କେବଳ 
ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଚାଲିଛି। ଇଚ୍ଛା ଓ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସସୀମ 
କ୍ରିୟାରେ ଆମେ ଆବିଷ୍କାର କରିପାରିବା ଯେ ତାହାକୁ ଧରିରହିଛି ଏକ ଅନନ୍ତ 
ସର୍ବ-ଇଚ୍ଛା ଓ ସର୍ବାଜ୍ଚାନର କ୍ରିୟା। ଭଗବାନଙ୍କର ଶାସନ କୌଣସି ଅନୂପସ୍ଥିତ 


ଅବତାରତ୍ସର ସମ୍ଭାବନା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ୧୮୫ 


ଶାସକର ବାହ୍ଯ ଓ ବିଦେଶୀ ଶାସନ ନୂହେଁ; ସେ ସବୂକିଛିର ଶାସନ ଓ 
ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି କାରଣ ସେ ସବୁକିଛିର ଉର୍ଦ୍ଧବରେ ରହିଛନ୍ତି, ଖାଲି ସେତିକି 
ନୁହେଁ ସେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କ୍ରିୟା ଓ ଗତିବୃତ୍ତି ଭିତରେ ସ୍ଵୟଂ ରହିଛନ୍ତି 
ଓ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାର ସେଇହି ଏକମାତ୍ର ପ୍ରାଣ ଓ ଆତ୍ମା। ତେଣୁ ଆମର 
ଯୁକ୍ତିବୁଛି ଅବତାରତ୍ଵର ସମ୍ଭାବନା ବିରୋଧରେ ଯେଉଁସବୁ ଆପରି ଉଠାଇଥାଏ, 
ସେଗୁଡ଼ିକ କେହି ତିଷ୍ଠି ପାରିବେ ନାହିଁ, କାରଣ ଆମର ଯୁକ୍ତି-ବୂଦ୍ଧିମୂଳକ 
ବିଚାର ଦ୍ବାରା ଭେଦ ଓ ବିଭାଗର ଏହା ଏପରି ଏକ ବୃଥା ବିଚାର ଯାହାକି 
ଜଗତର ସମଗ୍ର ବାସ୍ତବତା ଦ୍ବାରା ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ତରେ ଖଣ୍ଡିତ ଓ ଅପ୍ରମାଣିତ 
ହେଉଛି। 

କିନ୍ତ ତଥାପି ଏହି ସମ୍ଭାବନାର ପ୍ରଶ୍ନ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠେ ଯେ ପ୍ରକୃତରେ କ”ଣ ଭଗବାନ ଏହିପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି, ପ୍ରକୃତରେ 
କ”ଣ ଭଗବତ୍‌ ଚେତନା ପରଦାର ଅନ୍ତରାଳରୁ ବାହାରି ଆସି ଏହି ବାହ୍ଯ 
ଓ ସସୀମ ଜଗତ୍‌, ଏହି ମାନସିକ ଓ ଜଡ଼ଜଗତ୍‌, ଏହି ସୀମାବଦ୍ଧ ଓ 
ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତ୍‌ ଭିତରେ ସିଧାସଳଖ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି। ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ସସୀମତା 
ଏକ ସଂଜ୍ଞା ଛଡ଼ା ଅଧୁକ କିଛି ନୂହେଁ। ନିଜ ଚେତନାର ବିବିଧ ଭାବ 
ଆଗରେ ଅସୀମର ଆମତ୍ମ-ଅଭିବ୍ଯତ୍ତିର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ବାହ୍ଯ ରୂପ ହେଲା 
ଏହି ସସୀମ, ଏହା ତାଂର ବାହ୍ୟ ମୂଲ୍ଯ ମାତ୍ର। ବାସ୍ତବ ମୂଲ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସସୀମ ନିଜର ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତାରେ ସେଇ ଅସୀମ ଅନନ୍ତ, ତାହାର 
ବାହ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମରେ ବା ସଂସାରରେ ତାହାର ଆତ୍ମ-ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିରେ ସେ 
ଯେପରି ଯାହାବି ହେଉନା କାହିକି। ମନୂଷ୍ଯକୁ ଯଦି ଆମେ ଖୁବ୍‌ ଘନିଷ୍ଠ 
ଭାବରେ ଦେଖୁ, ତେବେ ଦେଖ୍‌ପାରିବୁ ଯେ ସେ କେବଳ ନିଜେ ନିଜେ 
ଏକା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୃଥକ୍‌ ଏକ ସ୍ଵୟଂସ୍ଥିତ ବ୍ୟକନ୍ତି ନୂହେଁ। ସେ ହେଉଛି ଏକ 
ମନ ଓ ଶରୀର-ବିଶେଷରେ ସ୍ଵୟଂ ମାନବଜାତି ଏବଂ ଏହି ମାନବଜାତି 
ମଧ୍ଯ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ପୃଥକ୍‌ ଏକ ସ୍ଵୟଂସ୍ଥିତ ଜାତି ନୁହେଁ। ଏହା ହେଉଛି 
ସ୍ଵୟଂ ବିଶ୍ବସନ୍ତା, ସ୍ବୟଂ ବିଶ୍ବେଶ୍ବର ଯେକି ମାନବଜାତିର ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି। 
ଏହି ରୂପ ଭିତରେ ସେ କେତେକ ସମ୍ଭାବନାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି। 
ଆମର ବର୍ଭମାନର ଭାଷାରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ସେ ତାଙ୍କର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର 
କେତେକ ଶକ୍ତକୁ ଏହାରି ଭିତରେ ବିକଶିତ ଓ ବିବର୍ତଭିତ କରିବାକୁ ଚାହାଚ୍ତି। 
ସେ ଯାହା ବିବର୍ତିତ କରନ୍ତି, ତାହା ସେ ନିଜେହି, ତାହା ସ୍ଵୟଂ ଆତ୍ମା। 

କାରଣ ଆମ୍ମା କହିଲେ ଆମେ ବୁଟ୍‌ ସେହି ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତାକୁ ଯାହାର 
ରହିଛି ଚେତନାର ଅନନ୍ତଶକ୍ତି ଏବଂ ନିଜର ସତ୍ତାରେ ଅନାପେକ୍ଷିକ ଅପାର 
ଆନନ୍ଦ। ଆତ୍ମାର ସ୍ଵରୂପ ହୁଏତ ଏହିପରି ଯଦି ଏହିପରି ନ ହୋଇଥାଏ 


୧୮୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତେବେ ଏହା କିଛି ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ, ଅନ୍ତତଃ ମନୂଷ୍ଯ ଓ ଜଗତ୍‌ ସହିତ ଏହାର 
କୌଣସି ସଂପର୍କ ନାହିଁ% ତେଣୁ ଜଗତ୍‌ ଓ ମନୂଷ୍ଯର ମଧ୍ଯ ଏହା ସହିତ 
କିଛି ସଂପର୍କ ନାହିଁ ଜଡ଼ ଓ ଶରୀର ହେଉଛି କେବଳ ସଚେତନ ସତ୍ତାର 
ଶକ୍ତିର ଏକ ପୁଞ୍ଜୀଭୂତ କ୍ରିୟା ଚେତନା ନିଜର ଇନ୍ଦିୟ-ଶକ୍ତିର ବିକାଶ ଭିତର 
ଦେଇ ନାନା ସମ୍ବନ୍ଧର ବିକାଶ ପାଇଁ ଏହି ଜଡ଼ ଓ ଦେହର ଉପଯୋଗ 
କରେ। ଜଡ଼ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତରେ ଚେତନାଶୂନ୍ଯ ନୁହେ, କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ପରମାଣୁରେ, ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କୋଷରେ ଏକ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି, ଏକ ବୁଦ୍ଧିର କ୍ରିୟା 
ରହିଛି ବୋଲି ଆଜି ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇଛି। 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ସେହି ଶକ୍ତି ହେଉଛି ତା” ଭିତରେ ଅନ୍ତନିହିତ ଥ୍‌ବା ଆତ୍ମାର 
ବା ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପର ସଂକଳ୍ପ ଓ ବଦିିର ଶକ୍ତିକ ତାହା ଜଡ଼ ଅଣୁ ବା 
କୋଷର ନିଜସ୍ଵ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସଂକଳ୍ପ ବା ବୁଦ୍ଧି ନୁହେଁ। ଏହି ଯେଉଁ ବିଶ୍ଧବ୍ଯାପୀ 
ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ଓ ବୁଦ୍ଧି ସର୍ବତ୍ର ନିହିତ ଅଛି ଏହା ରୂପରୁ ରୂପ ଭିତରଦେଇ 
ନିଜର ଶକ୍ତିକୁ ବିକଶିତ କରାଇଚାଲିଛି, ଏବଂ ଅନ୍ତତଃ ପୃଥୁବୀରେ ଏହା 
ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେହିଁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭଗବତ୍‌ତ୍ବର ସବୁଠାରୁ ନିକଟବର୍ତୀ ହୋଇଛି ଏବଂ 
ଏଠାରେ ଏହା ପ୍ରଥମେ ଏପରିକି ଆକାରଗତ ବାହଏ\ ବୁଦ୍ଧିରେ ମଧ୍ଯ ନିଜର 
ଦିବ୍ୟତା ସଂପର୍କରେ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ସଚେତ ହୋଇଛି। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 
ମଧ୍ଯ ଏକ ସୀମା ରହିଛି, ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ସେହି ଅପୂର୍ଣ୍ଣତା ରହିଛି ଯାହା ଫଳରେ 
ନିମ୍ନସ୍ତରର ଅଆଧାରସବୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ନିଜ ଏକାମ୍ବକତାର ଜ୍ଞାନ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସୀମିତ ସତ୍ତାରେ ବାହ୍ୟକର୍ମର ସୀମିତତା 
ସଙ୍ଗରେ ରହିଥାଏ ବାହ୍ଯ ଚେତନାର ମଧ୍ଯ ଏକ ସୀମିତତା ଏବଂ ଏହାହିଁ 
ଜୀବର ସ୍ଵଭାବକୁ ନିରୂପିତ କରେ ଓ ଏହାରି ଫଳରେହି ଜୀବ ଜୀବ ଭିତରେ 
ବିଭିନ୍ନତା ଦେଖାଦିଏ। ଅବଶ୍ଯ ଭଗବାନ ପଶ୍ଚାତରେ ରହି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି 
ଓ ନିଜର ବିଶେଷ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏହି ବାହ୍ୟ ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଚେତନା ଏବଂ 
ସଂକଳ୍ପ ଭିତର ଦେଇ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସେ ନିଜେ ବେଦର ଭାଷାରେ 
'ଗୁହାୟାମ୍‌',, ଗୁହା ଭିତରେ ଲୁକ୍କାୟିତ ଅଥବା ଗୀତାରେ ଯେପରି କୁହାଯାଇଛି, 
“ରଶ୍ଵର ସର୍ବଭୂତର ହୃଦୟରେ ଅବସ୍ଥାନ କରି ସର୍ବଭୂତଙ୍କୁ ମାୟା ଦ୍ବାରା 
ଯନ୍ତ୍ରାରୂଢ଼ବତ୍‌ ଚଳାଉଛନ୍ତି “ । ୨ ଭଗବାନ ଯେପରି ଭାବରେ ଜୀବର ହୃଦୟରେ 
ଗୁପ୍ତରହି ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ ତାହାର ଅହଂମୂଳକ ପ୍ରାକୃତ ଚେତନା ଭିତରଦେଇ କର୍ମକରନ୍ତି, 
ଜୀବ ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହାହିଁ ସାର୍ବଜନୀନ କାର୍ଯ୍ୟପ୍ରଣାଳୀ। ତାଂହେଲେ 


× ଇଶ୍ଵରଃ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ହୃଦ୍‌ଦେଶେ୍ରନ ତିଶ୍ଠତି। 
ଜ୍ରାମୟନ୍‌ ସର୍ବଭୂତାନି ୟ୍ବନ୍ତାରୂଢ଼ାନି ମାୟୟା ॥ ୧୮।୬୧ 


ଅବତାରତୂର ସମ୍ଭାବନା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ୧୮୭ 


ଆମେ କାହିକି ଭାବିବାକୁ ଯିବା ଯେ ଏକ ଅଧୁକତର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଓ ସଚେତନ 
ଦିବ୍ୟକର୍ମ ସଂପାଦନ ପାଇଁ ସେ କୌଣସି ରୂପରେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତରାଳରୂ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଓ ପ୍ରାକୃତ ଚେତନା ଭିତରକୁ ଆସନ୍ତି ବୋଲି ? ଯଦି ଏପରି 
ହୋଇଥାଏ ତେବେ ସ୍ବଷ୍ଠତଃ ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଓ 
ମଣିଷ ଭିତରେ ଯେଉଁ ପରଦା ରହିଛି, ତାହାକୁ ଅପସାରଣ କରିବା ପାଇଁହିଁ 
ସେ ଆସନ୍ତି, କାରଣ ନିଜ ପ୍ରକୃତିରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ମନୂଷ୍ଯ ତାହା କରିବାକୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମର୍ଥ । 


ଗୀତା କହେ ଯେ ଜୀବ ସାଧାରଣତଃ ଯେଉଁ ଅପୂର୍ଠରଭାବରେ କର୍ମକରେ 
ତା'ର କାରଣ ହେଉଛି ସେ ପ୍ରକୃତିର ଯାନ୍ତ୍ରିକ କ୍ରିୟାର ଅଧୀନ ଏବଂ ମାୟାର 
ରୂପରେ ଆବଦ୍ଧ। ପ୍ରକୃତି ଓ ମାୟା ଏ ଦୁଇଟି ହେଉଛି ଭାଗବତ ଚେତନାର 
ସେହି ଏକହି କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ଶକ୍ତିର ଦୁଇଟି ପରିପୂରକ ବିଭାବ। ମାୟା ତା”ର 
ମୂଳ ସ୍ଵରୂପରେ ଭ୍ରମ ନୁହେଁ, କେବଳ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଆଜ୍ଞାନତା ଫଳରେହିଁ 
ଏଥ୍‌ରେ ଏହି ଭ୍ରମର ଆଭାସ ବା ଉପାଦାନ ଆସି ପହଞ୍ଚୁଛି, ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର 
ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ମାୟାହିଁ ଏହାର ଉତ୍ସ - କିନ୍ତୁ ମାୟା ନିଜର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପରେ 
ହେଉଛି ଭାଗବତ ଚେତନାର ସେହି ଶକ୍ତି ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ତାହାର ସତ୍ତାର ନାନାବିଧ 
ଆତ୍ମ-ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର କ୍ଷମତା ନିହିତ ରହିଛି ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ସେହି ଚେତନାର 
କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ଶକ୍ତି ଯାହାକି ଏହିସବୁ ବିଭିନ୍ନ ଆତ୍ମ- ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକର 
ସ୍ଵଧର୍ମ ଓ ସ୍ଵଭାବ ଅନୁଯାୟୀ ସେମାନଙ୍କର ଗୁଣକର୍ମ ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରକଟ କରେ। 
“ମୁଁ ମୋ ନିଜ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ଚାପ ଦେଇ ସେହି ପ୍ରକୃତିର ଶାସନରେ 
ଅବଶ୍ୟ ଏହିସବୁ ଭୂତ ଓ ଜୀବଗଣଙ୍କୁ ବାରଂବାର ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି * ।'? ଯେଉଁମାନେ 
ମାନବ ଶରୀରରେ ବିରାଜିତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ‡ ସେମାନେ ଏ 
ସଂପର୍କରେ ଅଞ୍ଚ, କାରଣ ସେମାନେ ପ୍ରକୃତିର ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ କ୍ରିୟାର ସଂପୂର୍ଣ୍ତ 
ଅଧୀନ, ତାହାର ମାନସିକ ଅଞ୍ଚାନତାର ଅସହାୟ ଦାସ, ତାହାକୁ ମାନି 
ଚଳନ୍ତି ଏବଂ ଏପରି ଏକ ଆସୁରିକ ପ୍ରକୃତିରେ ବାସ କରନ୍ତି ଯାହାକି ସେମାନଙ୍କର 
ସଂକନ୍ଥ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ କାମନା ଓ ଅହଂ ଦ୍ବାରା ମୋହିତ ଓ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରେ 
“ମୋହିନୀଂ ପ୍ରକୃତିମ୍‌ ଆଶ୍ରିତାଃ।।” କାରଣ ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ସହଜରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ନିକଟରେ ପ୍ରକଟିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁହ ସେ ନିଜକୁ ଘନ ଅନ୍ଧକାରର 
ମେଘରେ ବା ଉଦ୍ଜଳ ଆଲୋକର ମେଘ ଭିତରେ ଲୁଚାଇ ରଖନ୍ତି, ନିଜର 


× ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ଵାମବଷ୍ଟଭ୍ୟ ବିସୃଜାମି ପୁନଃ ପୁନଃ । 
ଭୂତଗ୍ରାମମିମଂ କୃତ୍‌ସ୍ଵମବଶଂ ପ୍ରକୃତେର୍ବଶାତ୍‌॥ ୯।୮ 


୧୮୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯୋଗମାୟାରେ ନିଜକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଆବୃତ କରି ରଖନ୍ତିଂ । ଗୀତା କହେ 
“ଏ ସମସ୍ତ ଜଗତ ପ୍ରକୃତିର ତ୍ରିଗୁଣମୟ ଭାବ ଦ୍ଧାରା ମୋହିତ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ 
ମୋତେ ଜାଣିପାରୂ ନାହି, କାରଣ ମୋର ଏହି ଗୁଣାମ୍ବିକା ଦିବ୍ଯମାୟାକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରିବା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦ୍ରଃସାଧ୍ୟ ଯେଉଁମାନେ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, 
ସେହିମାନେ କେବଳ ଏହି ମାୟାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ 
ଆସୁରିକ ପ୍ରକୃତିରେ ବାସ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ମାୟା ଦ୍ବାରା ଅପହୃତ 
ହୁଏ *।”୮ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଭାଗବତ ଚେତନା ଅନ୍ତନ୍ନି ହିତ ରହିଛି 
କାରଣ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଭଗବାନ ରହିଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେ ସେଠାରେ ନିଜ 
ମାୟା ଦ୍ବାରା ଆବୃତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ମୂଳ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ 
ଅପହୃତ ହୋଇଛି ମାୟାର କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା, ପ୍ରକୃତିର ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା 
ତାହା ଅହଂର ଭ୍ରମରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି। ତଥାପି ପ୍ରକୃତିର ଏହି ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ 
କ୍ରିୟାରୂ ମଣିଷ ନିଜକୁ ପ୍ରତ୍ଯାହୃତ କରିଆଣି ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଗୋପନ 
ପ୍ରଭୁଙ୍କର ଅଭିମୁଖୀ ହେଲେ ସେ ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ରୂପେ 
ଜାଣିପାରିବ। 

ବର୍ଭମାନ ଏହା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା ଯେ ସାଧାରଣଜୀବଙ୍କୁ ଜନ୍ମଦେବାର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ନିଜେ ଅବତାର ରୂପେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାର କାର୍ଯ୍ୟ, ଭଗବାନଙ୍କର 
ଏହି ଉଭୟ କାର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟରେ କହିବାବେଳେ ଗୀତା, ଭାଷାରେ ସାମାନ୍ୟ 
ଅଥଚ ବେଶ୍‌ ତାତପ୍ପର୍ଯ୍ୟଯପୂର୍ଣ୍ଣ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରଖ୍‌ ଉଭୟକୁ ପ୍ରାୟ ସମାନ ଭାବରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛି। ““ମୋ ନିଜ ପ୍ରକୃତିକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି, “ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ଵାମ୍‌ ଅବଷ୍ଟଭ୍ୟଂ; 
ପୁଣି ପରେ କୁହାଯାଇଛି, ଅସହାୟଭାବେ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନରେ ଅବଶ ହେବା 


ହେତ୍ର, “ଅବଶଂ ପ୍ରକୃତେଃ ବଶାତ୍‌”, ଏହି ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରାଣିବର୍ଗଙ୍କୁ ମୁଁ ମୋ 
ନିଜ ମଧ୍ୟରୂ ସୃଷ୍ଠି କରିଛି, “ବିସୂୃଜାମିଂ।୮” ପୂଣି ““ନିଜ ପ୍ରକୃତିରେ ଅଧୁଶ୍ଚିତ 
ହୋଇ ମୁଁ ନିଜର ଆତମତ୍ମମାୟା ଦ୍ରାରା ଜନ୍ମ ନିଏ, ଫପ୍ରକୃତିଂ 
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× ନାହଂ ପ୍ରକାଶଃ ସର୍ବସ୍ୟ ୟୋଗମାୟା- ସମାବୃତଃ | ୭।୨ ୫ 


× ତିଭିର୍ଗୁଣମୟୈର୍ଭାବୈରେଭିଃ ସର୍ବମିଦଂ ଜଗତ୍‌ | 
ମୋହିତଂ ନାଭିଜାନାତି ମାମେଭ୍ୟଃ ପରମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥ 
ଦୈବୀ ହ୍ଯୟେଷା ଗୁଣମୟୀ ମମ ମାୟା ଦୁରତ୍ୟୟା । 
ମାମେବ ଯେ ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେ ମାୟାମେତାଂ ତରନ୍ତି ତେ ॥ 
ନ ମାଂ ଦୁଷ୍ଟ୍ରତିନୋ ମୂଢ଼ାଃ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ନରାଧମାଃ । 
ମାୟୟାପହୂତନ୍ଧାନା ଆସୁରଂ ଭାବମାଶ୍ରିତାଃ || ୭--୧୩୧୪/।୧୫ 


ଅବତାର ତୂର ସମ୍ଭାବନା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ୧୮୯ 


ସ୍ଵାମଧ୍ଷ୍ଠାୟ .. . ଆମ୍ମାୟୟା), † ନିଜକୁ ସୃଷ୍ଟିକରେ ( ଆତ୍ମାନମ୍‌ ସୂଜାମି) | ' 
ଅବଷ୍ଠଭ୍ଯ ଶବ୍ଦ ଯେଉଁ ପ୍ରକ୍ରିୟା ୯ ତା”ହେଲା ଉପରୁ ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ଚାପ ପ୍ରୟୋଗ, ଯାହାଦ୍ବାରା ଆୟତ୍ତ କରାଯାଉଥ୍‌ବା ବସ୍ତୃଟି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଜିତ, 
ନିପୀଡ଼ିତ ହୂଏ ଓ ତାଂର ଗତି ତଥା କ୍ରିୟାରେ ଆବଦ୍ଧ ଓ ସୀମିତ ହୁଏ 
ଏବଂ ଅସହାୟ ଭାବରେ ଆୟରଭରତକାରୀ ଶକ୍ତର ବଶ୍ଯତା ସ୍ବୀକାର କରେ, 
“ଅବଶମ୍‌ ବଶାତ୍‌।” ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପ୍ରକୃତି ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟକରେ ଏବଂ 
ଏହାର ଅଧୀନରେ ଥବା ପ୍ରାଣିସମୂହ ଏହି ଯନ୍ତ୍ର ଭିତରେ ଅସହାୟ ଭାବରେ 
ଚାଳିତ ହେଉଥାଆନ୍ତି, ସେମାନେ ନିଜ କର୍ମର ପ୍ରଭୁ ନୂହନ୍ତି। ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ 
“ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାୟ” ଶବ୍ଦ ଯେଉଁ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବୁଝାଏ, ତା” ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିରେ ବାସ 
କରିବା ଅଥଚ ତହିଁ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାଂର ଉପରେ ଓ ଉର୍ତ୍ବରେ ଛିଡ଼ା 
ହେବା; ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭଗବତ୍‌ ପୁରୂଷ “ଅଧ୍‌ଷ୍କାତ୍ରୀ ଦେବତାଂ”ଙ୍କ ଦାରା ଏହା 
ଏକ ସଚେତ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଓ ଶାସନ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ପୁରୁଷ ଅଜ୍ଞତା ବଶରେ 
ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ଅସହାୟ ଭାବରେ ଚାଳିତ ହେଉ ନାହିଁ ବରଂ ପ୍ରକୃତି ପୁରୂଷର 
ଆଲୋକ ଓ ସଂକଳ୍ପରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଚ। ତେଣୁ ସାଧାରଣ ଜନ୍ମରେ ଯାହା ଗୃଷ୍ଠିହୁଏ 
ତାହାହେଲା ଭୂତସକଳ, “ଭୁତଗ୍ରାମମ୍‌,, ଦିବ୍ଯଜନ୍ମରେ ଯାହାର ଆବିର୍ଭାବ ହୁଏ 
ତା' ହେଉଛି ସ୍ଵୟଂ-ସୃଷ୍ଟ, ଆତ୍ମସଚେତନ, ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତା, “ ଆତ୍ମାନଂଂ | ବେଦାନରେ 
ଆତ୍ମା ଓ “ଭୂତାନି” ଭିତରେ ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖା ହୋଇଛି, ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ- ଦର୍ଶନ 
ଅନୁସାରେ ତା” ହେଉଛି ସତ୍ତା (୦୦୮୩) ଓ ତାଂର ସମ୍ଭତି (୦€୦୦୮୮୩୮୦) 
ର ପାର୍ଥକ୍ଯ। ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାୟା ହେଉଛି ସୃଷ୍ଟି ବା ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ଉପାୟ 
ସ୍ଵରୂପ, କିନ୍ତୁ ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ କ୍ଷେତ୍ଵରରେ ଏହା ହେଉଛି ଆତ୍ମ-ମାୟା “ଆତ୍ମମାୟୟାଂ, 
ଏହା ଅଜ୍ଞାନର ନିମ୍ନତର ମାୟାରେ ନିବର୍ତନ ନୁହେଁ, ଏହା ହେଉଛି ନିଜ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ କ୍ରିୟା ସଂପର୍କରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସଚେତ ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ ଭଗବତ୍‌ ପୁରୁଷଙ୍କର 
ଜାଗତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆତ୍ମ-ଅଭିବ୍ୟନତ୍ତିର ଏକ ସଚେତନ କର୍ମ, ଗୀତା ଅନ୍ୟତ୍ର 
ଏହାକୁହିଁ ଯୋଗମାୟା ବୋଲି କହିଛି। ସାଧାରଣ ଜନ୍ମର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଗବାନ 
ଯୋଗମାୟା ସାହାଯ୍ୟରେ ନିମ୍ନତର ଚେତନାରୂ ନିଜକୁ ଆବୃତ ଓ ଗୋପନ 
ରଖୁଛନ୍ଚି ତେଣୁ ଏହା ଆମ ପାଇଁ ଅଜ୍ଞାନର କାରଣ ଓ ଅବିଦ୍ଯାମାୟାର 
ରୂପ ନିଏ; କିନ୍ତୁ ପୁଣି ସେହି ଯୋଗମାୟା ଦ୍ବାରାହିଁ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର ପ୍ରକାଶ 
ଫଳରେ ଆମର ଚେତନା ଭଗବାନଙ୍କ ଅଭିମୁଖରେ ଫେରିବାକୁ ଆରମ୍ଭକରେ, 
ସେତେବେଳେ ଏହା ଜ୍ଞାନର କାରଣ ଓ ବିଦ୍ୟାମାୟାର ରୂପ ନିଏ। ଦିବ୍ୟଜନ୍ମର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ଯେ ସାଧାରଣତଃ ଯେଉଁ କର୍ମ ଅଜ୍ଞାନ 
ଭିତରେ କରାହୁଏ, ଏହା ଜ୍ଞାନରୂପରେ ସେହିସବୁ କର୍ମକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଓ ଆଲୋକିତ 
କରେ। 


୧୯୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତେଣୁ ଗୀତାର ଭାଷାରୁ ଏହା ସ୍ବଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ଦିବ୍ଯଜନ୍ମ ହେଉଛି 
ମାନବତା ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କର ସଚେତ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ, ଏହା ମୂଳତଃ ସାଧାରଣ 
ଜନ୍ମର ଠିକ୍‌ ବିପରୀତ (ଯଦିଓ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେହି ଏକ ଧରଣର 
ଉପାୟ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ) କାରଣ ଏହା ଅଞ୍ଜାନ ଭିତରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ ନୂହେ, 
ଏହା ହେଉଛି ଞ୍ଞାନର ଜନ୍ମ ଏହା ଏକ ଶାରୀରିକ ଜନ୍ମ ନୁହେଁ, ଏହା 
ଆତ୍ମିକ ଜନ୍ମ। ଏହା ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତାରୂପେ ଆତ୍ମାର ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ ଯେକି ନିଜର 
ଭୂତଭାବକୁ ସଚେତନ ଭାବରେ ନିୟମିତ କରେ, ଅଞଜ୍ଞାନର ମେଘଭିତରେ 
ନିଜର ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ହରାଏ ନାହିଁ। ଏହା ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭୂରୂପେ ଶରୀରରେ 
ଆତ୍ମାର ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ, ଯେଉଁଠି ଆତ୍ମା ଉର୍ଦ୍ବରେ ରହି ସ୍ବାଧୀନ ଭାବରେ ନିଜ 
ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ପ୍ରକୃତିଯନ୍ତ୍ରରେ ବଦ୍ଧହୋଇ ଅସହାୟ 
ଭାବରେ ବାରଂବାର ଘୂରୂ ନ ଥାଏ, କାରଣ ଏହା କର୍ମକରେ ଜ୍ଞାନରେ 
ରହି, ଅଧୁକାଂଶଙ୍କ ପରି ଅଜ୍ଞାନରେ ରହି ନୁହେଁ। ଏହା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ 
ଭିତରେ ରହିଥ୍‌ବା ଗୋପନ ଆତ୍ମାର ଦିବ୍ଯଜନ୍ଜ। ଯେଉଁ ଆତ୍ମା ସାଧାରଣ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରଦାର ଅନ୍ତରାଳରେ ରହି ସବୂକିଛିକୁ ଶାସନ କରୁଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ପୂରା ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସି ଏକ ମାନବରୁପ ନେଇ ଭଶ୍ଵର 
ଭାବରେ ଏହି ଜନ୍ମକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍‌କାର କରେ। ସାଧାରଣ ଜନ୍ମର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏହା ଇଶ୍ନର ରୂପରେ ପରଦାର ଅନ୍ତରାଳରେ ରହି କ୍ରିୟା କରିଥାଏ, ଯେତେବେଳେ 
ପରଦାର ସମ୍ମୁଖଭାଗରେ ଥ୍‌ବା ବାହ୍ଯଚେତନା କୌଣସି କିଛିର ଅଧୁକାରୀ 
ନ ହୋଇ ବଦରଂ ନିଜେ ଅଧୁକୃତ ହୋଇଥାଏ, କାରଣ ସେଠାରେ ତାହା 
ଏକ ଆଂଶିକ ସଚେତନ ସତ୍ତା, ଆତ୍ମ-ବିସୃତ ଜୀବ, ନିଜ କର୍ମରେ ପ୍ରକୃତିର 
ଅଧୀନତା ଦ୍ବାରା ଆବଦ୍ଧ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଅବତାରରଂ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଭଗବତ୍‌ 
ଆତ୍ମା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ କର୍କୁକ ମାନବତା ଭିତରେ ସେହି ଦିବ୍ୟ ଭାଗବତ ଭାବର 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରକାଶ, ଯାହା ମଧ୍ୟକୂ ଉଠିଯିବା ପାଇଁ ମାନବସତ୍ତାର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ 
ମାନବ-ଆତ୍ମା ଅର୍ଚ୍ଚନଙ୍କୁ ଦିବ୍ୟଗୁରୁ ଆହ୍ବାନ ଜଣାଇଲେ। କିନ୍ତୁ ସେ ଏହି 
ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ଯକୁ ଉଠିବା ପାଇଁ କେବଳ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବେ ଯଦି ସେ 
ନିଜର ସାଧାରଣ ମାନବଦତ୍ଵର ଅଜ୍ଞାନ ଓ ସୀମାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିପାରନ୍ତି। 
ଏହି ଅବତାରତ୍ସ ହେଉଛି ଉର୍ଦ୍ଧରୂ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ଯାହାକୁ ଆମକୁ 
ନିମ୍ବରୁ ବିକଶିତ କରିବାକୁ ହେବ ମାନବସତ୍ତାର ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯଜନ୍ମ ଭିତରକୁ 


× ଅବତାର ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଅବତରଣ, ଯେଉଁ ରେଖା ଭଗବାନଙ୍କୁ ମାନବଜଗତ ବା ମାନବୀୟ 
ସ୍ତରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରିଥାଏ ସେହି ରେଖାର ତଳକୂ ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତରଣ କରି 
ଆସିବାହିଁ ଅବତାର । 


ଅବତାରତ୍ୃୃର ସମ୍ଭାବନା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ୧୯୧ 


ଆମଭଳି ମରଜଗତର ଜୀବମାନଙ୍କୁ ଉଠିଯିବାକୁ ହେବ, ତାହା ମଧ୍ୟକୁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଅବତରଣହି ଅବତାର। ଆମ ମାନବିକ ଅସ୍ତିତ୍କଵର ଏକ ସର୍ବାଙ୍ଗସୁନ୍ଦର ନମୁନା 
ଓ ମାନବୀୟ ଆକାର-ପ୍ରକାର ଭିତରେ ଭଗବାନ ମାନବ ସମ୍ମୁଖରେ ତାଙ୍କର 
ଯେଉଁ ଆକର୍ଷଣୀୟ ଦିବ୍ୟ ମନୋହର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରଖ୍‌ଯାଆନ୍ତି ତାହାହିଁ ଅବତାର । 


୧୬ 
ଅବତାରତ୍ସର ପ୍ରଣାଳୀ 


ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର ଗ୍ରହଣର 
ରହସ୍ଯଃ ଭଗବାନଙ୍କର ମାନବ ରୂପ ଓ ମାନବ ସ୍ଵଭାବକୁ ଧାରଣ କରିବାର 
ରହସ୍ଯ ହେଉଛି ଗୀତାର ଦୃଷ୍ଟିରେ ମାନବ ଜନ୍ମର ଚିରନ୍ତନ ରହସ୍ୟର କେବଳ 
ଅନ୍ଯ ଏକ ଦିଗ। ବାହ୍ଯତଃ ନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମ ବରାବର 
ନିଜର ମୂଳ ସ୍ଵରୂପରେ ଭଗବାନଙ୍କର ରୂପ ଗ୍ରହଣର ଏକ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟ 
ବିଷୟ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟର ଶାଶ୍ବତ ଓ ବିଶ୍ଵଗତ ସତ୍ତା ହେଉଛି ଭଗବାନ, 
ଏପରିକି ତାଂର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ, ମମୈବାଂଶଃ”; 
ଅବଶ୍ଯ ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର କୌଣସି ଖଣ୍ଡ ବା ଭଗ୍ନାଂଶ ନୁହେଁ କାରଣ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ କ୍ଷୁଦ୍ର ଖଣ୍ତ ଖଣ୍ଡ ଅଂଶରେ ବିଭକ୍ତ ବୋଲି କଳ୍ପନା କରାଯାଇ 
ପାରେନା। ଏହା ହେଉଛି ସେହି ଏକ ଚୈତନ୍ୟର ଆଂଶିକ ଚୈତନ୍ୟ, ସେହି 
ଏକ ଶକ୍ତିର ଆଂଶିକ ଶକ୍ତି, ସେହି ଏକ ଭୁମାନନ୍ଦ ଦ୍ବାରା ବିଶ୍ରସତ୍ତାର ଆଂଶିକ 
ଆନନ୍ଦ ଉପଭୋଗ, ତେଣୁ ବିଶ୍ଵଲୀଳାରେ ବା ଆମେ ଯେପରି କହ୍ନ, ପ୍ରକୃତି 
ଭିତରେ ଏହି ଜୀବ ହେଉଛି ସେହି ଅନନ୍ତ ଓ ଅସୀମ ସତ୍ତାରହି ଏକ 
ସସୀମ ଓ ସାନ୍ତ ସତ୍ତା। ଏହି ସସୀମତାର ଚିହ୍ନ ହେଉଛି ଏକ ଅଜ୍ଞାନତା, 
ଯେଉଁ ଅଜ୍ଞାନତା ଫଳରେ ମନୂଷ୍ଯ ଯେଉଁ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ଆସିଛି ତାହାଙ୍କୁ 
ଯେ ଭୁଲିଯାଏ ଖାଲି ସେତିକି ନୁହେଁ, ସେ ତା” ନିଜ ଅନ୍ତରରେ ନିରନ୍ତର 
ଅଧ୍ଶ୍ଠିତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭୂଲିଯାଏ, ଯେକି ତାଂ ପ୍ରକୃତିର ଗୋପନ ହୃଦୟରେ 
ନିତ୍ୟବିରାଜମାନ ଓ ତା”ର ନିଜ ମାନବଚେତନାର ମନ୍ଦିରର ଅନ୍ତର୍ବେଦୀରେ 
ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଅଗ୍ନ ପରି ସର୍ବଦା ପଳ୍ପଳିତ । 

ମନୁଷ୍ଯ ଆଜ୍ଞ କାରଣ ତାଂର ଅନ୍ତରାତ୍ମୀାର ଚକ୍ଷୁ ତଥା ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ସମସ୍ତ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଉପରେ ସେହି ପ୍ରକୃତିର, ସେହି ମାୟାର ଛାପ ଲାଗିଛି, ଯେଉଁ 
ମାୟା ଦ୍ବାରା ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତାରୂ ସୃଷ୍ଠ ହୋଇ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର 
ରାଜ୍ୟ ଭିତରକୁ ଆସିଥ୍‌ଲା। ପ୍ରକୃତି ବା ମାୟା ତାହାକୁ ଭାଗବତ ଉପାଦାନର 
ଅମୂଲ୍ଯ ଧାତୁରେ ଏକ ମୁଦ୍ରା ପରି ଗଢ଼ିଛି, କିନ୍ତୁ ତାଂ ଉପରେ ନିଜର 
ପ୍ରାକୃତ ଗୁଣରୂପକ ଖାଦର ଏକ ଶକ୍ତ ଆବରଣ ବା ପୁଟ ଚଢ଼ାଇ ଦେଇଛି 


ଅବତାର ତୂର ପ୍ରଣାଳୀ ୧୯୩ 


ଓ ତା” ଉପରେ ନିଜର ମୋହର ଛାପ ତଥା ପଶୁ-ମନୁଷ୍ୟଯର ଏକ ଗଭୀର 
ଛାପ ବସାଇ ଦେଇଛି। ଯଦିଓ ଏଠାରେ ଭାଗବତ ସତ୍ତାର ଗୋପନ ଚିହ୍ନସବୁ 
ରହିଛି କିନ୍ତୁ ଆରମ୍ଭରୂ ତାହା ସ୍ପଷ୍ଠ ବୁଝାପଡ଼େ ନାହିଁ ଓ ବୁଝିବା ମଧ୍ୟ ବହୂ 
କଷ୍ଟସାଧ୍ଯ। ଏହାର ଯଥାର୍ଥ ଆବିଷ୍କାର କେବେହେଲେ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆମ ନିଜ ସତ୍ତାର ସେହି ଗଭୀର ରହସ୍ଯକୁ ବୁଝିବାର ଦୀକ୍ଷା ମିଳି ନାହିଁ, 
ଯାହାକି ଭଗବତ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ମାନବ ଓ ମର୍ତ୍ୟ୍ମମୁଖୀ ମାନବ ଭିତରେ ପାର୍ଥିକ୍ଯକୁ 
ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଦିଏ। ଅବତାରଙ୍କ ଭିତରେ ଦିବ୍ଯଜନ୍ମ ନେଇଥୁବା ସେହି ମାନଦଙ୍କ 
ଭିତରେ ଦିବ୍ଯ ଉପାଦାନର ପ୍ରକୃତ ଧାତୁଟି ଚଢ଼ାଯାଇଥ୍‌ବା ପୁଟଭିତରୂ ମଧ୍ଯ 
ଦୀପ୍ତିମାନ୍‌ ହୋଇ ଝଟକୁଥାଏ, ପ୍ରକୃତିର ମୋହର ଛାପ ଥାଏ କେବଳ ବାହ୍ଯରୂପରେ, 
କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଦୁଷ୍ଟିହୂଏ ଅନ୍ତଃସ୍ଥିତ ଗୋପନ ଭଗବାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି, ତାଙ୍କର 
ଜୀବନଶକ୍ତି ହୁଏ ଅନ୍ତଃସ୍ଥିତ ଗୋପନ ଭଗବାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଏବଂ ଏହା ସେ 
ଧାରଣ କରିଥ୍‌ବା ମାନବପ୍ରକୃତିର ଆବରଣ ଭେଦକରି ବାହାରକୁ ଫୁଟିପଡ଼େ। 
ଭଗବାନଙ୍କର ଚିହ୍ନ ଓ ଲକ୍ଷଣସବୁ ବାହ୍ଯ ବା ଭୌତିକ ଚିହ୍ନ ନୂହେ, ତାହା 
ଆନ୍ତର ଓ ଆତ୍ମିକ ଚିହ୍ନ ଯେଉଁମାନେ ଦେଖିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ଓ ଦେଖିପାରନ୍ତି 
ତାହା ସେମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ବୋଧଗମ୍ୟ ହୋଇଉଠେ । 
ଆସୁରିକ ପ୍ରକୃତି ଏହିସବୁ ବିଷୟରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅନ୍ଧ କିଛି ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ, 
କାରଣ ସେ କେବଳ ଦେଖେ ଶରୀରକ୍ର, ଆତ୍ମାକୁ ନୁହେଁ ସେ କେବଳ 
ଦେଖେ ବାହ୍ୟ-ସତ୍ତାକୁ, ଅନ୍ତର୍ସତ୍ତାକୁ ନୁହେଁ କେବଳ ମୁଖାଟିକୂୁହି ସେ ଦେଖେ, 
ଭିତରର ପୁରୂଷଙ୍କୁ ନୁୂହେଁ। ସାଧାରଣ ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମର କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାନବରୂପ 
ଗ୍ରହଣ କରୂଥ୍‌ବା ବିଶ୍ଵଗତ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାର ପ୍ରକୃତିଭାବଟାହି ମୁଖ୍ଯ ହୁଏ, 
କିନ୍ତୁ ଅବତାରଙ୍କ ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମଦବେଳେ ଭଶ୍ଵରଭାବହି ହ୍ରଏ ମୁଖ୍ଯ। ଗୋଟିକର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରକୃତିକୁ ନିଜର ଆଂଶିକ ସତ୍ତା ଉପରେ ଅଧୂକାର 
ଓ କର୍ରୂତ୍ନ ବିସ୍ତାର କରିବାକୁ ଛାଡ଼ିଦିଅନ୍ତି। ଅନ୍ୟଟିର କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନହିଁ 
ନିଜର ଅଂଶସତ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅଧ୍କାର କରନ୍ତି ଏବଂ ଦିବ୍ଯଭାବରେ ଏହାକୁ 
ପରିଚାଳିତ କରନ୍ତି। ଗୀତା କହେ ଯେ ଅବତାରଗ୍ରହଣ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ 
ପରି କ୍ରମବିବର୍ତନ ବା ଉର୍ଦ୍ଧାରୋହଣ ଦ୍ବାରା ହୁଏ ନାହିଁ ବା ଦିବ୍ଯଜନ୍ମଲାଭ 
ଦିଗରେ କ୍ରମ- ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଦାରା ହୁଏ ନାହି, ଅବତାରତ୍ସର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯେତେବେଳେ 
ଏକ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅବତରଣ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନ ମାନବୀୟତା ମଧ୍ୟକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ଭାବରେ ଓହ୍ଲାଇ ଆସନ୍ତି ଓ ମାନବୀୟ ଆକାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୈ। 

କିନ୍ତୁ ସେହି ଉର୍ଦ୍ବବାରୋହଣ ଓ ବିବର୍ତଭନକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ଯେ 
ଭଗବାନ ଏହି ଅବତରଣକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନିଅନ୍ତି, ଏହା ଗୀତାରେ ବେଶ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ 
କୂହାଯାଇଛି। ଆମେ କହିପାରୁ ଯେ ଏହି ଅବତାର ଗ୍ରହଣ ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯ 


୧୯୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସତ୍ତା ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରକାଶର ଯେଉଁ ସମ୍ଭାବନା ଅଛି, ତାହାକୁ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସ୍ୂରୂପ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଏ, ଯେପରିକି ମନୁଷ୍ଯ ଦେଖିପାରିବ ଏହା 
କିଭଳି ବିଷୟ ଏବଂ ନିଜେ ସେହି ଦିଗରେ ବଢ଼ିଉଠିବା ପାଇଁ ସାହସ କରିପାରିବ। 
ଆଉ ମଧ୍ୟ ଏହାର ଅନ୍ୟ ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ସେହି 
ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ପ୍ରଭାବକୁ ପୃଥ୍‌ବୀ-ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ସ୍ପନ୍ଦମାନ ରଖିଯିବା ଯେପରିକି 
ପାର୍ଥୁବ ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଦ୍ଧବଗାମୀ ପ୍ରୟାସ ସେହି ଦିବ୍ଯ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ଆତ୍ମା ଦ୍ବାରା 
ପରିଚାଳିତ ହୁଏ। ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା ଦିବ୍ଯମାନବ ତା”ର ଏକ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଛାଞ୍ଚ ରଖିଯିବା, ଯେପରିକି ଦିବ୍ୟଜୀବନକାମୀ ମାନବର ଆତ୍ମା ନିଜକୁ ସେହି 
ଛାଞ୍ଚରେ ଗଢ଼ିତୋଳେ। ଅବତାରତ୍ଵର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯକୁ ଏକ ଧର୍ମ 
ପ୍ରଦାନ କରିବା, କେବଳ ଏକ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ମତବାଦ ନୂହେ, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତର୍ଜୀବନ 
ଓ ବହିର୍ଜୀବନର ଏକ ପଦ୍ଧତି ଦେଇଯିବା, ଏକ ମାର୍ଗ, ଆତ୍ମଗଠନର ଏପରି 
ଏକ ନିୟମ ଓ ବିଧାନ ଦେଇଯିବା ଯାହାଦ୍ବାରା କି ମନୁଷ୍ଯ ଦିବ୍ଯତ୍ଵ ଦିଗରେ 
ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଲାଭ କରିପାରେ। ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଯେହେତୁ ଏହି ଅଭିବୂଦ୍ଧି, ଏହି 
ଉର୍ଦ୍ଧାରୋହଣ କେବଳ ଏକ ବିଚ୍ଛିନ୍‌ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ବ୍ୟାପାର ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଜଗତ୍‌-କର୍ମ ପରି ଏହା ଏକ ସମଷ୍ଚିଗତ ବ୍ୟାପାର 
ଓ ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିର କଲ୍ଯାଣ ଓ ଉନ୍ନତି ହେଉଛି ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ଯ ତେଣୁ 
ଅବତାର-ଗ୍ରହଣର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା ମାନବଜାତିର ଅଗ୍ରଗମନରେ ସାହାଯ୍ଯ 
କରିବା, ଗଭୀର ସଂକଟ ସମୟରେ ଏହାକ୍ର ଏକତ୍ରକରି ରଖିବା, ଅଧୋଗାମୀ 
ଶକ୍ତିଗୁୂଡ଼ିକ ପ୍ରବଳ ହୋଇ ଉଠିବାବେଳେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଧ୍ଵଂସକରିବା, ମନୁଷ୍ଯ- ପ୍ରକୃତି 
ଭିତରେ ଭଶ୍ବରାଭିମୁଖୀ ଯେଉଁ ମହାନ୍‌ ଧର୍ମ ରହିଛି ତାହାକୁ ସୁରକ୍ଷିତ ବା 
ପୁନଃ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା, ଯେତେ ଦୂର ଭବିଷ୍ୟତରେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ 
ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରେ ପଥ ପରିଷ୍କାର କରିବା, ଆଲୋକ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣତାର 
ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ (“ସାଧୂନାମ୍‌) ବିଜୟ ଆଣିଦେବା ଓ ଯେଉଁମାନେ 
ଅଶୁଭ ଓ ଅନ୍ଧକାରର ରାଜ୍ୟକୁ ଅତୁଟ ରଖିବାକୁ ଯୁଦ୍ଧ କରୁଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ 
ପରାଜିତ କରିବା । ଏହିସବୁ ହେଲା ଅବତାର- ଗ୍ରହଣର ସର୍ବଜନବିଦିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ; 
ଏବଂ ସାଧାରଣତଃ ଅବତାରଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଦେଖିହିଁ ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କୁ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଆସନ ଦେବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି। କେବଳ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ବ୍ଯକ୍ତିମାନେହିଁ ଦେଖିପାରନ୍ତି ଏହି ବାହ୍ଯ ଅବତାରତ୍ସ ହେଉଛି ମାନବଜୀବନର 
ରୂପ ଭିତରେ ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ ଶାଶ୍ବତ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ଏକ ନିଦର୍ଶନ; ସେମାନଙ୍କର 
ମାନବୀୟ ମନ ଓ ମାନବୀୟ ଶରୀର ନେଇ ସେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି ଏଇଥ୍‌ପାଇଁ 
ଯେ ସେମାନେ ଯେପରି ତାଙ୍କ ସହିତ ଏକ ହୋଇଯାଇ ପାରିବେ ଓ ତାଙ୍କ 
ଦ୍ବାରା ଅଧ୍କୃତ ହୋଇପାରିବେ। ବାହ୍ଯମାନବ ରୂପରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ, କୃଷ୍ଣ ବା 


ଅବତାରତ୍ସର ପ୍ରଣାଳୀ ୧୯୫ 


ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି, ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯର ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଚିରନ୍ତନ ଅବତାରର ଯେଉଁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ତାହା ମୂଳରେ ରହିଛି ସେହି ଏକହିଁ 
ଗୂଢ଼ ସତ୍ଯ। ପୃଥ୍‌ବୀରେ ବାହ୍ୟ ମାନବଜୀବନ ଭିତରେ ଯାହା ସଂଘଟିତ 
ହୋଇଛି, ତାହା ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କର ଆନ୍ତର ଜୀବନରେ ପୂନରାବୂତ୍ତ ହୋଇପାରେ । 

ଏହାହି ହେଲା ଅବତାର-ଗ୍ରହଣର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। କିନ୍ତୁ ଏହାର ପ୍ରଣାଳୀ 
କ”ଣ? ପ୍ରଥମେ ଆମେ ଅବତାରତ୍ସ ସଂପର୍କରେ ଏକ ବଦ୍ଧିଗତ ବିଚାର 
ଓ ତାଂ”ର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପକୁ ହ୍ରାସକରି ଦେଖାଉଥ୍‌ବା ଏକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ନେଉ । 
ଏହି ପ୍ରକାର ବିଚାର ଅବତାରଙ୍କ ଭିତରେ କେବଳ ଦେଖିଥାଏ ସାଧାରଣ 
ମନୁଷ୍ଯଠାରୁ ଅନେକଗୁଣରେ ଅଧୁକ ନୈତିକ, ବୌଦ୍ଧିକ ଓ କର୍ମଶକ୍ତି ଆଦି 
ଦିବ୍ୟତର ଗୁଣର ଏକ ଅସାଧାରଣ ପ୍ରକାଶ। ଏହି ଧାରଣାରେ କିଛିଟି ସତ୍ଯ 
ମଧ୍ଯ ରହିଛି। ଯେ ଅବତାର ସେ ମଧ୍ୟ ବିଭୁତି। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେକି ନିଜର 
ଦିବ୍ଯ ଅନ୍ତର୍ସତ୍ତାରେ ହେଉଛନ୍ତି ମାନବରୂପଧାରୀ ସ୍ଵୟଂ ଇଶ୍ଵର, ତାଙ୍କର ବାହ୍ଯ 
ମାନବସତ୍ତାରେ ସେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଯୁଗର ନେତା, ବୃସ୍ତି-କୁଳର ପ୍ରଧାନ ପୁରୂଷ। 
ପ୍ରକୃତିର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଦେଖିଲେ ଘଟନାଟି ଏହିପରି, କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମାର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ନୁହେ। ଭଗବାନ ତାଙ୍କ ପ୍ରକୃତିର ଅନନ୍ତଗୁଣ ଭିତରଦେଇ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ସେହିସବୁ ଗୁଣର ଶକ୍ତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ଅନୁସାରେହିଁ ଏହି ପ୍ରକାଶର 
ଗଭୀରତାରେ ତାରତମ୍ୟ ଜଣାଯାଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତି ହେଉଛନ୍ତି 
ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତକ ଭାବରେ ତାଙ୍କ ଗୁଣର ପ୍ରକଟ ଶକ୍ତି ଜ୍ଞାନ, ଶକ୍ତି ପ୍ରେମ, 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ବା ଅନ୍ୟ ଯେକୌଣସି ରୂପରେ ଏହା ହେଉଛି ସେହି ଭଗବାନଙ୍କରହିଁ 
ବହିଃ ପ୍ରକାଶ। ଯେଉଁ ମନପ୍ରାଣର ସତ୍ତା ଓ ଆଧାର ଭିତରଦେଇ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଏହି ଶକ୍ତି ପ୍ରକାଶିତ ହ୍ରଏ ଓ ନିଜର ମହତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କରେ 
ତାହାହିଁ ବିଭୂତି। ଏହି ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୃତିତ୍ଵର ଅସାଧାରଣତା, 
ଦିବ୍ଯଗୁଣର ଏକ ମହତ୍ତର ଶକ୍ତି ଓ ଫଳପ୍ରଦ ସାମର୍ଥ୍ଯ - ଏହିସବୁ ହେଲା 
ବିଭୂତିର ଲକ୍ଷଣ। ମାନବ ବିଭୂତି ହେଉଛନ୍ତି ଭାଗବତ ସିଦ୍ଧିଲାଭ ଦିଗରେ 
ମାନବଜାତିର ପ୍ରୟାସର ଅଗ୍ରଣୀ ନେତା, କାର୍ଲାଇଲ୍‌ ଯାହାଙ୍କୁ ବୀର ବୋଲି 
କହନ୍ତି ସେ ସେହିପରି ଜଣେ ବୀର, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ମନୂଷ୍ଯ ଭିତରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଶକ୍ତି। ଗୀତାରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି: ମୁଁ ହେଉଛି 
ବୃଷ୍ଣିବଂଶୀୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବାସୁଦେବ ( କୃଷ୍ଣ), ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଧନଞ୍ଜୟ 
( ଅର୍ଜୁନ), ମୁନିମାନଙ୍କ ମଧରେ ବ୍ୟାସ, ରଷି-କବିମାନଙ୍କ ଭିତରେ କବି ଭଶନା = 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ଯେ ସର୍ବୋତ୍ତମ, ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଦଳରେ ଯେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ, 
କୌଣସି ସମୂହର ବିଶିଷ୍ଟ ଆତ୍ମଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରକଟ କରୁଥ୍‌ବା ଗୁଣ ଓ କର୍ମର 
ଯେ ସବୁଠାରୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ବିଭୂତି। ସତ୍ତାର 


୧୯୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଶକ୍ତିର ଏହିପରି ଉତ୍କର୍ଷତା ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରକାଶର ଅଗ୍ରଗତିରେ ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଆବଶ୍ୟକ ସୋପାନ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ମହାନ୍‌ ପୂରୂଷ ଯେ ଆମର ସାଧାରଣ 
ସ୍ତରର ଉପରକୁ ଉଠିଯାଆନ୍ତି। ସେ କେବଳ ତାହା କରିବା ଦ୍ବାରାହି ସାଧାରଣ 
ମାନବକୁ ଉପରକୁ ଉଠାଇ ନିଅନ୍ତି, ଆମର ଦିବ୍ୟ ସମ୍ଭାବନାର ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ଜୀବନ୍ତ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି, ଭାଗବତ ଜ୍ୟୋତିର ଏକ 
କିରଣଛଟା, ଭାଗବତ ଶକ୍ତିର ଏକ ଉଚ୍ଛ୍ଵାସ। 


ମହାମନୀଷୀ ଓ ବୀରପୁରୂଷମାନଙ୍କୁ ଦେବତା ବୋଲି ଭାବିବାର ଯେଉଁ 
ଏକ ସ୍ବାଭାବିକ ପ୍ରବୂଭି ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ରହିଛି ତାହା ପନ୍ଥରେ ଏହାହିଁ 
ହେଉଛି ସତ୍ଯ। ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ମନରେ ଏହିପରି ଧାରଣାର ସଂସ୍କାର ଅତି 
ସ୍ପଷ୍ଟ ସେମାନେ ବଡ଼ ବଡ଼ ସନ୍ଥ, ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଧର୍ମପ୍ରଚାରକମାନଙ୍କୁ ଅତି 
ସହଜରେ ଅଂଶାବତାର ବୋଲି ଭାବନ୍ତି। ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ୟର ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ଏ ଭାବଟି ଆହୁରି ପରିସ୍ତୂଟ, ସେମାନଙ୍କର କେତେକ ସାଧୁପୁରୂଷମାନଙ୍କୁ ସେମାନେ 
ବିଷ୍ଧଙ୍କର ପ୍ରତୀକାତ୍ମକ ଜୀବନ୍ତ ଅସ୍ତଶସ୍ପତର ଅବତାର ବୋଲି ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି - 
ପ୍ରକୃତରେ ସମସ୍ତ ମହାନ୍‌ ଆତ୍ମାଙ୍କର ତାହାହିଁ ଯଥାର୍ଥ ପରିଚୟ, କାରଣ 
ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଉର୍ଦ୍ଧାଭିମୁଖୀ ଅଗ୍ରଗତି ଓ ସଂଗ୍ରାମରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଅସ୍ତସ୍ବରୂପ। ଯେଉଁସବୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ମତବାଦ ଭଗବାନଙ୍କର ସତ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତି 
ଏବଂ ମାନବୀୟ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତି- ଏ ଦୁଇଟି ଭିତରେ କୌଣସି ଅଲଂଘ୍ଯ 
ବ୍ୟବଧାନ ଦେଖେ ନାହିଁ, ସେହିସବୁ ମତବାଦରେ ଉଲ୍ଲିଖିତ ଭାବ ସ୍ବାଭାବିକ 
ଏବଂ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଏହା ହେଉଛି ମାନବତା ଭିତରେ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତା ରହିଥୁବାର 
ଉପଲବ୍ଧି। କିନ୍ତୁ ତଥାପି ବିଭୂତି ଅବତାର ନୂହନ୍ତି। ତା” ହୋଇଥୁଲେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଯେପରି ଅବତାର, ଅର୍ଜୁନ, ବ୍ଯାସ, ଉଶନା ସମସ୍ତେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଅବତାର 
ହୋଇଥାଂନ୍ତେ, ଯଦି ବି ସେମାନଙ୍କ ଅବତାରତ୍ଵର କ୍ଷମତା ଅପେକ୍ଷାକୃତ କମ୍‌ 
ହୋଇଥାଂନ୍ତା। କେବଳ ଭାଗବତ ଗୁଣ ରହିବା ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଭିତରେ 
ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ଓ ପରମାତ୍ମା ରୂପେ ନିଜ ଦିବ୍ୟ ଉପସ୍ଥିତି ଦ୍ବାରା ମାନବିକ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ପରିଚାଳିତ କରୂଥ୍‌ବାର ଆନ୍ତର ଚେତନା ରହିବା ଦରକାର । ଗୁଣସମୂହର 
ଉତ୍କର୍ଷ ସାଧନ ହେଉଛି ସମ୍ଭତିର ଏକ ଅଂଶ, “ଭୂତଗ୍ରାମ”, ସାଧାରଣ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି 
ଭିତରେ ଏକ ଉର୍ଦ୍ଧାରୋହଣ, କିନ୍ତୁ ଅବତାରଙ୍କ ଭିତରେ ଥାଏ ଏକ ବିଶେଷ 
ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିକ ଉର୍ଵ୍ବରୁ ଏହା ଏକ ଦିବ୍ଯଜନ୍ଜଃ ସନାତନ ଓ ବିଶ୍ପଗତ ଭଗବାନ 
ଏକ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ମାନବୀୟ ଆକାର ଭିତରକୁ ଅବତରଣ କରି ଆସିଥାଂନ୍ତି, 
“ଆତ୍ମାନମ୍‌ ସୂଢାମିଂ ଏବଂ କେବଳ ପରଦାର ଅନ୍ତରାଳରେ ନୁହେଁ, ବାହ୍ଯ 
ପ୍ରକୃତିରେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ସ୍ଵରୂପ ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ଥାନ୍ତି । 


ଅବତାରତ୍ସର ପ୍ରଣାଳୀ ୧୯୭ 


ଏ ସଂପର୍କରେ ଆଉ ଏକ ମଝିମଟିଆ ଧାରଣା ରହିଛି ଯାହାକି ଅବତାରତ୍ସ 
ସଂପର୍କରେ ଏକ ଗୂଢ଼ତର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପୋଷଣ କରିଥାଏ । ଏହି ମତ ଅନୂସାରେ 
କୌଣସି ଏକ ମାନବ ଆତ୍ମା ନିଜ ଭିତରକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତରଣ ପାଇଁ 
ଆବାହନ କରିଥାଏ ଏବଂ ଭାଗବତ ଚେତନା ଦ୍ବାରା ହୁଏତ ଅଧୁକୃତ ହୁଏ 
କିଂବା ତାହାର ଏକ ସଫଳ ପ୍ରତିଚ୍ଛାୟା ବା ଆଧାରରେ ପରିଣତ ହୁଏ। 
ଏହି ମତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅନୁଭୂତିର କେତେକ ସତ୍ଯ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। ମନୂଷ୍ଯ 
ଭିତରେ ସଂଘଟିତ ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ ଓ ତାଂର ଭର୍ଦ୍ଧାରୋହଣର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଭାଗବତ 
ଚେତନାରେ ମନୂଷ୍ଯର ଅଭିବୂଦ୍ଧି। ଏହି ଅଭିବୃଦ୍ଧି ତାଂର ସଂପୂର୍ଣ ଚରମ 
ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚିଲେ ସେହି ଭାଗବତ ଚେତନାରେ ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। ମନୁଷ୍ଯର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତି-ସତ୍ତାକୁ ଏକ 
ଅନନ୍ତ ଓ ବିଶ୍ଵମୟ ସତ୍ତା ଭିତରେ ମିଶାଇଦିଏ ବା ଏକ ବିଶ୍ଵାତୀତ ପରମ 
ସତ୍ତାର ଉର୍ଦ୍ଵବତା ଭିତରେ ନିଜକୁ ହଜାଇଦିଏ। ଏହା ଆତ୍ମା ସହିତ, ବ୍ରହ୍ମ 
ସହିତ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକ ହୋଇଯାଏ ବା ଯେପରି ଆହୁରି 
ଚରମ ଭାବରେ କୁହାଯାଇଥାଏ ଯେ ସେ ସ୍ଵୟଂ ହୋଇଉଠେ ସେହି ଅଦ୍ରିତୀୟ 
ଆମ୍ମା, ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଭଗବାନ। ଗୀତାରେ ମଧ୍ୟ ଜୀବ, ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇଯିବା ବିଷୟ 
(“ବ୍ରହ୍ମଭୁତ।ଂ) ଏବଂ ତାଂ ଫଳରେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି। କିନ୍ତୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାକୁ ହେବ 
ଯେ ଜୀବ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ବା ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ହୋଇଯିବା ବିଷୟ ଗୀତାରେ 
କେଉଁଠି କୁହାଯାଇ ନାହିଁ; ଯଦିଓ ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି ସେ ସ୍ଵୟଂ ଜୀବ, 
ସର୍ବଦାହଁ ଇଶ୍ଵର, ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶସତ୍ତା, ମମୈବାଂଶଃ | କାରଣ ଏହି ମହାମିଳନ, 
ଏହି ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ପରିଣତି ହେଉଛି ଉଦ୍ଧ୍ଧାଁରୋହଣର ଏକ ଅଂଶ ମାତ୍ର। ଯଦିଓ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ ଲାଭ କରିପାରେ କିନ୍ତୁ ତାହା ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତରଣ 
ନୁହେଁ, ଅବତାରତ୍ସ ନୁହେଁ, ତାହାକୁ ଅତି ବେଶିରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଭାଷାରେ 
ବ୍ରଦ୍ଧତ୍ବଲାଭ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ। ଏହା ହେଉଛି ବର୍ତମାନର ଜାଗତିକ 
ବ୍ୟନ୍ତିଭାବ ଭିତରୁ ବାହାରିଆସି ଜୀବର ଏକ ଅନନ୍ତ ଅତିଚେତନାରେ ଜାଗରଣ। 
ଏହା ନିଜ ସଙ୍ଗରେ ଅବତାରଙ୍କର ଆନ୍ତର ଚେତନା ବା ଅବତାରୋଚିତ 
କର୍ମ ଯେ ବହନ କରିବ, ଏପରି କିଛି କଥା ନାହିଁ। 

ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ଭାଗବତ ଚେତନାରେ ଏହି ପ୍ରବେଶ ଫଳରେ ଏହା 
ମଧ୍ଯ ଘଟିପାରେ ଯେ ଭଗବାନ ଆମ ସତ୍ତାର ମାନବୀୟ ଅଂଶରେ ପ୍ରବିଷ୍ଠ 
ବା ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସି ପ୍ରକଟିତ ହୋଇପାରନ୍ତି ଓ ନିଜକୁ ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରକୃତି, 
କର୍ମମ। ମନ ଓ ଏପରିକି ଦେହ ମଧ୍ୟରେ ଢାଳି ଦେଇପାରନ୍ତି ଏବଂ ଏହାକୁ 
ଅନ୍ତତଃ ପକ୍ଷେ ଆଂଶିକ ଅବତାରତ୍ସଵ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ। ଗୀତା କହେ 


୧୯୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯେ ଭଗବାନ ହୃଦ୍‌ଦେଶରେ ବାସ କରୁଛନ୍ତି - ଏଠାରେ ଅବଶ୍ଯ ହୃଦୟର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସୃକ୍ଷ୍୍‌ ଶରୀରର ହୃଦୟ ଯାହାକି ସମସ୍ତ ଆବେଗ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତି 
ଓ ମାନସିକ ଚେତନାର ଗ୍ରନ୍ଥିସ୍ଥଳ ଏବଂ ଯେଉଁଠାରେ ମଧ୍ୟ ବ୍ଯକ୍ତି-ପୁରୂଷ 
ବାସ କରଚ୍ତି ¬ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ରହିଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ରହିଛନ୍ତି ପରଦାର ଅନ୍ତରାଳରେ 
ଓ ନିଜ ମାୟା ଦ୍ବାରା ସମାବୃତ ହୋଇ। କିନ୍ତୁ ଉର୍ଦ୍ବର ଏକ ସ୍ତର, ଯାହାକି 
ଆମରି ଭିତରର ଏକ ସ୍ତର ଅଥଚ ଯାହା ଆମର ବର୍ତମାନର ସାଧାରଣ 
ଚେତନାର ଅତୀତ, ଯାହାକୁ ପ୍ରାଚୀନ ଦ୍ରଷ୍ଟାମାନେ ସ୍ଵର୍ଗ ବୋଲି କହୁଥ୍‌ଲେ ¬ 
ସେହି ସ୍ତରରେ ଭଶ୍ଵର ଓ ଜୀବ ଉଭୟ ମୂଳତଃ ଏକ ସତ୍ତା ରୂପେ ପ୍ରକାଶିତ। 
କେତେକ ମତବାଦର ପ୍ରତୀକ ଅନୁଯାୟୀ ଏହାକୁ ପିତା ଓ ପୁତ୍ର ବୋଲି 
କ୍ରହାଯାଇଛି। ଏ ହେଉଛନ୍ତି ଭାଗବତ ପରମପୁରୂଷ ଓ ତାଙ୍କଠାରୁ ସମ୍ଭତ 
ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯମାନବ ଉର୍ଦ୍ଧର ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି, ଭଜିନ ମଦର, ପରା ପ୍ରକୃତି, 
ପରା ମାୟା ଭିତରୁ ନିମ୍ନତର ମାନବିକ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଜନ୍ମ ନେଇଛିଂ । 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ଧର୍ମରେ ଅବତାରତ୍କଵର ଏହାହିଁ ଭିତର ତତ୍ତ୍ଵ ବୋଲି ମନେହୁଏ। 
ସେମାନଙ୍କର ତ୍ରିସତ୍ତାଁଂବାଦରେ ଯେ ପିତା ସେ ଉର୍କ୍ଵରେ; ଏହି ଅନ୍ତଃସ୍ଵର୍ଗରେ 
ରହିଛନ୍ତି ପୁତ୍ର ହେଉଛନ୍ତି ଗୀତାର ମତାନୂଯାୟୀ ଜୀବଭୂତା ପରା ପ୍ରକୃତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ପରା ପ୍ରକୃତି ଜୀବଭାବ ଗ୍ରହଣ କରି ଦିବ୍ଯମାନବ ରୁପେ 
ପୃଥ୍‌ବୀରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଟଥ ଓ ପବିତ୍ର ଆତ୍ମା (1୩୦୮ ୭୮୮୩ ହେଉଛି ବିଶୁଦ୍ଧ 
ଆତ୍ମା ବା ବ୍ରହ୍ମ ଚୈତନ୍ୟ ଏହି ବରହ୍ମ”ଚୈତନ୍ଯ ପିତା ଓ ପୁତ୍ର ବା ଭଶ୍ଵର 
ଓ ଜୀବ, ଏ ଦୁହିଙ୍କ ଏକ କରାଏ, ତାହା ଭିତର ଦେଇ ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସଂପର୍କ ବିନିମୟ ହୂଏଥ, କାରଣ ଆମେ ଶୁଣୁ ଯେ ଯିଶୁଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି 
ପବିତ୍ର ଆତ୍ମା ଅବତରଣ କରିଥୁଲା, ଏବଂ ଏହି ଅବତରଣ ଫଳରେହି ଯିଶଵଙ୍କ 
ସାଧାରଣ ମାନବ ଶିଷ୍ଯମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଭର୍ଦ୍ଛତର ଚେତନାର ଶକ୍ତିସବୁ 
ଆସିଯାଇଥୁଲା । 


କିନ୍ତୁ ପୂରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଉର୍ଦ୍ଧତର ଦିବ୍ୟଚେତନା ସ୍ବୟଂ ମଧ୍ୟ ମାନବତା 
ମଧ୍ଯରେ ଅବତରଣ କରିପାରେ ଏବଂ ଜୀବର ଚେତନା ତାହା ଭିତରେ ବିଲୀନ 
ହୋଇଯାଇପାରେ। ଶ୍ରୀ ଚୈତନ୍ୟଦେବଙ୍କର ସମସାମୟିକ ଲୋକମାନେ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ ତାଙ୍କର ମଧ୍ୟ ମଝିରେ ମଟିରେ ଏହିପରି ଦିବ୍ୟ ଭାଗବତ ଆବେଶ 


× ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ଆଖ୍ୟାୟିକାରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ମାଂଙ୍କ ନାମ ଏହି ପ୍ରତୀକଟିକୁ ଖୁବ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛି। ଖ୍ରୀଷ୍ଟି ଆନ୍‌ 
ଧର୍ମରେ ଏହି ପ୍ରତୀକଟିକୁ ପୌରାଣିକ ରଚନାବଳୀ ଅନୁସାରେ ନାଜାରଥର ଯିଶୁଙ୍କ 
ପ୍ରକୃତ ମାନୁଷୀ ଜନନୀଙ୍କ ସାଥ୍‌ରେ ଯୋଡ଼ି ଦିଆଯାଇଛି। 


ଅବତାର ତ୍ର ପ୍ରଣାଳୀ ୧୯୯ 


ହେଉଥ୍‌ଲା; ସେ ତାଙ୍କର ସାଧାରଣ ଚେତନାରେ ଭଗବାନଙ୍କର କେବଳ ଜଣେ 
ଭକ୍ତ ଓ ପ୍ରେମିକ ଥୁଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଦେବତା ରୂପେ ପୂଜା କରିବାକୁ 
ପୂରା ବାରଣ କରୁଥୁଲେ। କିନ୍ତୁ ଏହିସବୁ ଅସାମାନ୍ୟ ମୁହୂର୍ତରେ ତାଙ୍କର 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବାନ୍ତର ଘଟି ସେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ହୋଇ ଯାଉଥ୍‌ଲେ ଓ ସେହି 
ଦିବ୍ୟଭାବ ନେଇ ସମସ୍ତ କଥାବାର୍ତା ଓ ଆଚରଣ କରୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ସେତେବେନେ 
ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଭାଗବତ ଜ୍ୟୋତି, ପ୍ରେମ ଓ ଶକ୍ତିର ବିପୁଳ ପ୍ପାବନ ଦେଖାଯାଉଥ୍ଲା | 
ଏହିପରି ଅବସ୍ଥା ଯଦି କାହାଭିତରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ଓ ସାଧାରଣ ଭାବରେ ବରାବର 
ରହେ ଓ ମାନୁଷୀ ଆଧାରଟି ଭାଗବତ ଉପସ୍ଥିତି ଓ ଭାଗବତ ଚେତନାର 
ଏକ ନିରନ୍ତର ଆଧାରମାତ୍ର ହୂରଏ, ତା'ହେଲେ ଅବତାରତ୍ସ ସଂପର୍କରେ ଏହି 
ମଧ୍ଯବର୍ତୀ ଧାରଣା ଅନୁସାରେ ଏହି ଅବସ୍ଥାକୁ ଅବତାର ବୋଲି କୁହାଯିବା 
ଉଚିତ। ଆମ ମାନବିକ ଧାରଣା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ୟ ଏହା ସମ୍ଭବ ବୋଲି ମନେ 
ହୋଇପାରେ, କାରଣ ମାନବଂସତ୍ତା ନିଜ ପ୍ରକୃତିକୁ ଏପରି ଉଦ୍ଧ୍ଵ୍‌କୁ ଉନ୍ନୀତ 
କରିପାରେ ଯେତେବେଳେ କି ସେ ଭାଗବତ ସତ୍ତା ସହ ନିଜର ଏକତ୍ସ 
ଅନୁଭବ କରେ, ନିଜେ ଭଗବାନଙ୍କର ଚେତନା, ଜ୍ୟୋତି, ଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରେମର 
ଏକ ଆଧାର ମାତ୍ର ବୋଲି ଅନୁଭବ କରେ ଓ ନିଜର ଇଚ୍ଛା ଓ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ଓ ସତ୍ତା ଭିତରେ ବିଲୀନ କରିଦେଇପାରେ। ଏହା ଏକ 
ସ୍ଵୀକୃତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅବସ୍ଥା - ତାଂହେଲେ ତା'ର ଏକ ସ୍ବାଭାବିକ ପ୍ରତ୍ଯୁତ୍ତର 
ରୂପେ ସେହି ଭାଗବତ ଇଚ୍ଛା, ସତ୍ତା, ଶକ୍ତିକ ପ୍ରେମ ଜ୍ୟୋତି ଓ ଚେତନା 
ଯେ ମାନବଜୀବର ସମଗ୍ର ବଏକ୍ତିକୁ ଅଧୁକାର କରିବ, ଏଥ୍‌ରେ କିଛି ଅସମ୍ଭବ 
ନାହି। ଏବଂ ଏହା କେବଳ ଦିବ୍ଯୟଜନ୍ମ ଓ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତି ଲାଭକରିବା ଦିଗରେ 
ମନୁଷ୍ଯର ଆରୋହଣ ନୂହେଁ, ଏହା ମଧ୍ୟ ମାନବତା ଭିତରେ ଭାଗବତ 
ପୁରୂଷଙ୍କର ଏକ ଅବତରଣ, ଅବତାର - ଗ୍ରହଣ | 


ଗୀତା କିନ୍ତୁ ଏହା ଅପେକ୍ଷା ଅନେକ ଦୂର ଯାଇଛି। ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ 
ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନଙ୍କର ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବା କଥା କହିଛି। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜର 
ବହୂ ଅତୀତ ଜନ୍ମମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ଭାଷାରେ ଏହା 
ସ୍ପଷ୍ଟକରି ଦେଇଛନ୍ତି। ଏହା କହିଲାବେଳେ ସେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଧାରଣ 
କରିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ ଏକ ଗ୍ରହଣକ୍ଷମ ମାନବ-ସତ୍ତାକୁ ସୂଚାଇ ନାହାଚ୍ତି, 
ସେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କୁହିଁ ସୂଚାଇଛନ୍ତି। କାରଣ ସେ ସ୍ରଷ୍ଟାର ଭାଷାହିଁ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ପରେ ମଧ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଜଗତ୍‌-ସୃଷ୍ଟି ବିଷୟରେ 
କହିବେ, ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ସେ ଏହି ଭାଷାହିଁ ପ୍ରୟୋଗ କରିବେ। “ଯଦିଓ 
ମୁଁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଅଜ ଅବିନାଶୀ ଭଶ୍ଵର, ତଥାପି ମୋର ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟର 


୨୦୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାତା ରୂପେ ମୁଁ ନିଜ ମାୟା ଦ୍ବାରା ନିଜକୂ ସୃଷ୍ଠି କରେ।“ ଏଠାରେ 
ଭଗବାନ ଓ ମାନବଜୀବର ବା ପରମ ପିତା ଓ ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ଦିବ୍ଯମାନବର 
କୌଣସି କଥା ନାହିଁ, କେବଳ ଭଗବାନ ଓ ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତି ବିଷୟହି କୁହାଯାଇଛି। 
ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ନିଜ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ମାନବରୂପେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, 
ମାନବର ଆକାର-ପ୍ରକାର ଭିତରକୁ ଭଗବତ୍‌ ଚେତନା ଓ ଭଗବତ୍‌ ଶକ୍ତି 
ନେଇ ଅବତରଣ କରି ଆସନ, ଯଦିଓ ମାନବରୂପ ଓ ମାନବର ଆକାର-ପ୍ରକାର 
ଭିତର ଦେଇ କର୍ମ କରିବାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି। ତଥାପି ସେ ମାନବର 
ସେହି ଆକାର-ପ୍ରକାର ଭିତରକୁ ଭାଗବତ ଚେତନା ଓ ଭଗବତ୍‌ ଶକ୍ତି ନେଇ 
ଅବତରଣ କରିଥାଆନ୍ତି ଓ ଶରୀର ଭିତରେ ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକୁ ସେ 
ଉର୍ଦ୍ବସ୍ତ ଓ ଅନ୍ତଃସ୍ଥିତ ଆତ୍ମାରୁପେ ଅଧ୍‌ଷ୍ଠିତ ରହି ( “ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାୟ”) ପରିଚାଳନା 
କରନ୍ତି। ସେ ସବୁରସମୟରେହି ଉର୍ଦ୍ଧୁର୍‌ ଶାସନ ଓ ପରିଚାଳନ କରନଚ୍ତି, ଏହି 
ଭାବରେହି ଉର୍ଦ୍ଧୁରୁ ସେ ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତି ଓ ତଦନ୍ତର୍ଗତ ମନୁଷ୍ଯକୁ ପରିଚାଳିତ 
କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଭିତରୁ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦା ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତିକୁ ଶାସନ କରନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ତାହା କରନ୍ତି ସ୍ବୟଂ ଗୁପ୍ତ ରହି। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଅବତାରଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଉଛି ସେ ଗୁପ୍ତରହି ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି, ଏବଂ ପ୍ରଭୂ ଓ ପରମ 
ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାତା ସେହି ଭାଗବତ ଉପସ୍ଥିତି ସଂପର୍କରେ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ସଚେତନ 
ଥାଏ, ଏବଂ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଦ୍ଧ୍ବରୁ କୌଣସି ଗୋପନ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା 
ନୁହେଁ, ସ୍ଵର୍ଗସ୍ଥ ପିତାଙ୍କ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ନୁହେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ¬ ନିଜର 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ପ୍ରକଟ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିକୁ “ ପରିଚାଳିତ କରନ୍ତି। ଏଠାରେ 
ଆଉ କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯର ମଧ୍ୟସ୍ଥତାର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହି, କାରଣ ଏଠାରେ 
ଜୀବର କୌଣସି ପ୍ରକୃତିବିଶେଷକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ନୂହେଁ, ସ୍ଵୟଂ ନିଜର 
ପ୍ରକୃତିକୂହି ଆଶ୍ରୟ କରି “ପ୍ରକୃତିମ୍‌ ସ୍ଵାମ୍‌,, ସମସ୍ତ ଜଗତର ପ୍ରଭୁ ମାନବ-ଜନ୍ମ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାଆନ୍ତି। 

ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ ଏକ କଠିନ ବିଷୟ; ମନୁଷ୍ଯର ସାଧାରଣ ଯୁକ୍ତିବୁଦ୍ଦି ପକ୍ଷରେ 
ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସହଜ ନୂହେ। ଏହାର କାରଣ ମଧ୍ୟ ଖୁବ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଠ, 
ଅବତାରଙ୍କର ମାନବତ୍ସହିଁ ହେଉଛି ସେହି କାରଣ। ଅବତାରଙ୍କର ସବୁ ସମୟରେ 
ଦୁଇଟି ଭାବ ରହିଥାଏ, ଭାଗବତ ଭାବ ଓ ମାନବଭାବ; ଭଗବାନ ମାନବପସ୍ରକୃତିକୁ 
ତାହାର ସମସ୍ତ ବାହ୍ଯସୀମା ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ରତା ସହିତ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଆନ୍ତି ଏବଂ 
ସେସବୁକୁ ଭାଗବତ ଚେତନା ଓ ଭାଗବତ ଶକ୍ତିର ପରିସର, ଉପାୟ ଓ 


× ଅଜୋଏପ ସନବ୍ୟୟାମ୍ା ଭୂତାନାମୀଶ୍ମରୋଏପି ସନ୍‌। 
ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ଵାମଧ୍ଷ୍କାୟ ସମ୍ଭବାମ୍ୟାତ୍ମମାୟୟା ॥ ୪।୬ 


ଅବତାରତ୍ମର ପ୍ରଣାଳୀ ୨୦୧ 


ଯନ୍ତ୍ରରେ ପରିଣତ କରନ୍ତି, ଦିବ୍ୟ ଜନ୍ମ ଓ ଦିବ୍ଯ କର୍ମର ଏକ ଆଧାରରେ 
ପରିଣତ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏହା ଏହି ଭଳିହି ହେବା ଉଚିତ, ତା” ନହେଲେ 
ଅବର୍ତାରଙ୍କର ଆଗମନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପୂରଣ ହେବ ନାହିଁ। କାରଣ ସେହି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ଠିକ୍‌ ଏହାହିଁ ଦେଖାଇ ଦେବା ଯେ ମାନବ-ଜଚ୍ଚନ୍ଧ ଏହାର 
ସମସ୍ତ ସୀମିତତା ସତ୍ତ୍ଵେ ଦିବ୍ଯଜନ୍ମ ଓ ଦିବ୍ଯ କର୍ମର ସହାୟ ଓ ଯନ୍ତ୍ର 
ହୋଇପାରେ, ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ ଭାଗବତ ଚେତନା ସଙ୍ଗେ ମାନବ-ଚେତନା ସଂପୂର୍ଣ 
ସମଞ୍ଜସ ହୋଇପାରେ, ଓ ଏହା ସେହି ଦିବ୍ଯଟଚେତନାର ଏକ ଆଧାରରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇପାରେ, ଏବଂ ଏହି ମାନବ-ଚେତନାର ଛାଞ୍ଚକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ 
କରି ଓ ଏହାର ଆଲୋକ, ପ୍ରେମ, ଶକ୍ତି ଓ ଶୁଦ୍ଧତାର ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ ଆହୁରି 
ବଢ଼ାଇ ଦେଇ ଏହାକୁ ଭାଗବତ ଚେତନାର ଆହୁରି ସମୀପବର୍ରୀ କରାଯାଇପାରେ । 
ଆଉ ଏସବୁ କିପରି ସଂପନ୍ନ କରାଯାଇପାରେ ତାହା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଇ ଦେବା 
ହେଉଛି ଅବତାରଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ଯଦି ଅବତାରଙ୍କୁ ସର୍ବଦା ପୂରାପୂରି ଏକ 
ଅସାଧାରଣ ଅଲୌକିକ ଢଙ୍ଗରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ହୁଅନ୍ତା। ତେବେ ଏହି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। କେବଳ ଏକ ଅତିପ୍ରାକୃତ ବା ଅଲୌକିକ 
ଅବତାର ଏକ ଅର୍ଥହୀନ ଓ ଅସଂଗତି ବିଷୟ। ଅବଶ୍ଯ ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ 
ଯେ ଅବତାରମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ସଂପୂର୍ଣ୍ର ନିଷିଦ୍ଧ 
ବା ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଷଟଙ୍କର ଯେପରି ଅଲୌକିକ ଆରୋଗ୍ଯକାରିଣୀ ଶକ୍ତି ଥ୍‌ଲା ବୋଲି 
କଥ୍‌ତ ଅଛି ସେପରି କୌଣସି ଅଲୌକିକ କ୍ଷମତାର ପ୍ରୟୋଗ ରହିବ ନାହିଁ। 
କାରଣ ମଣିଷ-ପ୍ରକୃତି ପକ୍ଷେ ମଧ୍ୟ ଏହିପରି ଅସାଧାରଣ ଶକ୍ତିର ପ୍ରୟୋଗ 
ବେଶ୍‌ ସମ୍ଭବ। ତେଣୁ ସେପରି କିଛି କଥା ନାହିଁ ଓ ତାହା ବିଷୟଟିର 
ମୂଳକଥା ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ଯଦି ଅବତାରଙ୍କ ଜୀବନ ହୂଏ କେବଳ ଅଲୌକିକ 
ଘଟନାର ଆତସବାଜି ପ୍ରଦର୍ଶନ ତା”ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଚଳିବ ନାହିଁ। ଅବତାର 
ଜଣେ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ଦେଖାଉଥ୍‌ବା ଞ୍ଷାନ୍ଦ୍ରଜାଲିକ ପରି ଆସନ୍ତି ନାହିଁ, ସେ 
ଆସନ୍ତି ମାନବଜାତିର ଦିବ୍ୟନେତା ରୂପରେ ଏବଂ ଏକ ଦିବ୍ଯମାନବତାର 
ଆଦର୍ଶ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରୂପରେ। ଏପରିକି ତାଙ୍କୁ ମାନବୋଚିତ ଦୁଃଖ ଓ ଶାରୀରିକ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ମଧ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହୁଏ, ଏବଂ ଦେଖାଇ ଦେବାକୁ ହୁଏ ଯେ 
କିପରି ସେହି ଯନ୍ତ୍ରଣା ମଧ୍ଯ ମୁତ୍ତି ଓ ଉଦ୍ଧାରର ଉପାୟ ହୋଇପାରେ - 
ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଏହାହିଁ କରିଥ୍‌ଲେ ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଏହା ମଧ୍ୟ ଦେଖାଇବାକୁ ହୁଏ 
ଯେ ମାନବପ୍ରକୃତିରେ ଅବତରିତ ଭାଗବତ ଆମ୍ମା ଏହିସବୁ ଦୁଃଖ- ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ 
ନିଜ .ଭପରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି ମାନବ ପ୍ରକୃତିରେହିଁ ସେସବୁକୁ 
ଜୟ କରାଯାଇପାରେ। ବୁଦ୍ଧ ଏହାହି କରିଥ୍‌ଲେ। ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତିବାଦୀ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କୁ 
ପ୍ରଶ୍ନ କରନ୍ତା ““ତୂମେ ଯଦି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପୁତ୍ର ହୋଇଥାଅ ତେବେ କ୍ରୁଶରୁ 


୨୦୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓହ୍ଲାଇ ଆସଂ ବା ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଦେଖାଇ କେହି ଯଦି କୁହନ୍ତା ଯେ ଅବତାର 
କେବେହେଲେ ଭଗବାନ ନୂହନ୍ତି, କାରଣ ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମରିବାକୁ ପଡୁଛି ପୁଣି 
କୁକୁର ବିରାଡ଼ିଙ୍କ ପରି ରୋଗରେ ପଡ଼ି ମଧ୍ଯ ମରିବାକୁ ହେଉଛି, ସେ 
ନିଜେ ଜାଣେ ନାହିଁ ସେ କଂଣ କହୂଛି, କାରଣ ସେ ବିଷୟଟିର ମୂଳ 
କଥାଟିକୁ ମଧ୍ୟ ଧରିପାରି ନାହିଁ। ଦିବ୍ୟ ଆନନ୍ଦର ଅବତାର ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ 
ଶୋକ ଓ ଦୂଃଖଭୋଗର ଅବତାର ଆସିବା ପ୍ରୟୋଜନ। ଅବତାରଙ୍କୁ ମାନବର 
ସୀମା ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ଠତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହୂଏ, ଏହା ଦେଖାଇ ଦେବା ପାଇଁ 
ଯେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ କିପରି ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ହେବ। ଏହା କିପରି ଭାବରେ 
ଓ କେତେଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅତିକ୍ରମ କରାଯିବ) ଏହା କେବଳ ଆନ୍ତର ଭାବରେ 
ହେବ ନା ବାହ୍ୟ ଭାବରେ ମଧ୍ୟ ହେବ, ତାହା ନିର୍ଭର କରେ ମାନବଜାତିର 
ଅଗ୍ରଗତିର ସ୍ତର ଉପରେ, ଏହା କୌଣସି ଅମାନୁଷୀ ଅଲୌକିକ ଘଟନା 
ଦ୍ବାରା ସଂପନ୍ନ କରାଯାଏ ନାହିଁ। 


ବର୍ତମାନ ପ୍ରଶ୍ନ ଆସୁଛି ଯେ ଅବତାର କିପରି ଭାବରେ ଏହି ମାନବଦେହ 
ଓ ମନ ଗ୍ରହଣ କରନଚ୍ତି। ଏହି ପ୍ରଶ୍ନଟିହି ବାସ୍ତବିକ କଠିନ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯର 
ବ୍ରଛି ଏଠାରେ ନିଜର ସୀମିତତା ଯୋଗୁଁ ଇତସ୍ତତଃ ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରେ 
ଓ କୌଣସି କୂଳକିନାରା ପାଏ ନାହିଁ। କାରଣ ଏହି ଦେହ-ମନ ସହସା, 
ଏକ ସଙ୍ଗରେ ଏହିପରି ରୂପ ନେଇ ସୃଷ୍ଟ ହୋଇ ନାହିଁ; ଏହା ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଛି 
ଏକପ୍ରକାରର ବିବର୍ତନ ଦ୍ବାରା, ଶାରୀରିକ ବା ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ବା ଉଭୟବିଧ 
ବିବର୍ଭନ ଦ୍ରାରା। ଅବଶ୍ଯ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ ଅବତାରଙ୍କ ଅବତରଣ, 
ଅନ୍ୟ ଦିଗରୁ ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ ପରି ମୂଳତଃ ଏକ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବ୍ୟାପାର । ଗୀତାର 
ବାକ୍ଯ ଆତ୍ମାନଂ ସୃଜାମିଂରେ ଏହାହିଁ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି, ଏହା ଆତ୍ମାର 
ଜନ୍ମଂ ତଥାପି ଏହା ସହିତ ଯୁକ୍ତ ଏକ ଶାରୀରିକ ଜନ୍ମ ତ' ରହିଛି। ତାଂହେଲେ 
ଅବତାରଙ୍କର ଏହି ମାନଦଦେହ ଓ ମନ କିପରି ସୃଷ୍ଟ ହେଲା? ଆମେ 
ଯଦି ଧରିନେଉ ଯେ ଶରୀର ସବୁ ସମୟରେ ବଂଶାନୁକ୍ରମିକ ବିବର୍ତନ ଦ୍ବାରା 
ନିଶ୍ଚେତନ ପ୍ରକୃତି ଓ ତହିଁରେ ନିହିତ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ନିମିତ ହୁଏ ଓ 
ଏଥ୍‌ରେ ବ୍ଯକ୍ତିଓଆତ୍ମାର କିଛି କରିବାର ନାହିଁ, ତାଂହେଲେ ତ” ବିଷୟଟି 
ଖବ୍‌ ସହଜ ହୋଇଯାଇଛି। ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ଏକ 
ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ଦେହ କୌଣସି ପବିତ୍ର ଓ ମହତ୍‌ ବଂଶାନୁକ୍ରମରେ 
ତିଆରି ହୂଅନ୍ତା ଏବଂ ଅବତରଣ କରୁଥୁବା ଭଗବାନ ସେହି ଦେହକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରୁଥାଆନ୍ତେ। କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଅବତାରଙ୍କ ବିଷୟରେ କହିବାକୁ ଯାଇ ସେହି 
ଶ୍ଳୋକରେ ସାହସର ସହିତ ଅବତାରଙ୍କ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ବିଷୟ ମଧ୍ଯ କହିଛି। ପୁନର୍ଜନ୍ମର 


ଅବତାରତ୍କର ପ୍ରଣାଳୀ ୨୦୩ 


ସାଧାରଣ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁସାରେ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରୂଥ୍‌ବା ଜୀବ ତା'ର ଅତୀତର 
ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଓ ମାନସିକ ବିବର୍ତନ ଅନୁସାରେ ସ୍ଵୟଂ ନିଜର ମାନସିକ ଓ 
ଶାରୀରିକ ଦେହ ଠିକ୍‌ କରିନିଏ ଓ ପାଖାପାଖି ତାହାକୁ ତିଆରି କରିନିଏ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରେ। ଆତ୍ମାହି ନିଜ ଶରୀର ତିଆରି କରିନିଏ, ଆତ୍ମା 
ସହିତ କୌଣସି ସଂପର୍କ ରଖା ନ ଯାଇ ତାହା ନିମନ୍ତେ ଏକ ଶରୀର 
ତିଆରି କରିଦିଆଯାଏ ନାହିଁ। ତା'ହେଲେ କ'ଣ ଆମେ ବୂଝିବା ଯେ ଏକ 
ନିତ୍ୟ ନିରନ୍ତର ଅବତାର ମାନବିକ ବିବର୍ତନର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ଓ ଗତି 
ଅନୁସାରେ ନିଜର ମାନସିକ ଓ ଶାରୀରିକ ଦେହକୁ ବିବର୍ତିତ କରାଇନେଭଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଏହି ଭାବରେ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି ୨ ଏହି ଧରଣର 
ଏକ ଭାବନେଇ କେହି କେହି ବିଷ୍ପଙ୍କର ଦଶ ଅବଦତାରକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରନ୍ତି। 
ପ୍ରଥମେ ନାନା ପଶୁ ଶରୀର, ତା'ପରେ ପଶୁମାନବ, ତା'ପରେ ବାମନ 
ମୂର୍ରୁ ତାଂପରେ ଦର୍ଵର୍ଷ ଆସୁରିକ ପ୍ରକୃତିର ମାନବ ପରଶୁଧାରୀ ରାମ, 
ତାଙ୍କ ପରେ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତିର ମାନବ ମହତ୍ତର ରାମ, ତାଙ୍କ ପରେ ପ୍ରବୁଦ୍ଧ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମାନବ ବଦ୍ଧ ଏବଂ କାଳଦୂୃଷ୍ଟିରୁ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପୂର୍ବରୁ କିନ୍ତୁ ଆସନ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁୂଥ ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ହେଲେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦିବ୍ୟଭାବାପନ୍ର- ମାନବ-ଶୀକୃଷ୍ଣ କ କାରଣ ଶେଷ 
ଅବତାର କଳ୍‌କୀ କେବଳ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥ୍‌ବା କର୍ମକୁହିଁ 
ସଂପନ୍ନ କରନ୍ତି, ପୂର୍ବର ଅବତାରମାନେ ଯେଉଁ ବିପୁଳ ସମ୍ଭାବନାମୟ ମହତ୍‌ 
ପ୍ରୟାସକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଯାଇଛନ୍ତି କଳ୍‌କୀ ତାହାକୁ ଶକ୍ତିଦେଇ ସିଦ୍ଧ କରନ୍ତି। 
ଆମର ଆଧୁନିକ ମନ ପାଇଁ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କଷ୍ଟକର କିନ୍ତୁ ଗୀତାର 
ଭାଷା ଏହାହିଁ ବୁଝାଏ ବୋଲି ମନେହୂଏ। ଅଥବା ଗୀତା ଯେହେତୁ ଏହି 
ସମସ୍ୟାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ ସମାଧାନ କରି ନାହି ଆମେ ଏହାକୁ ଆମ ନିଜର 
ଅନ୍ଯ କୌଣସି ବାଟରେ ସମାଧାନ କରିପାରୂ, ଯଥା - ଅବତାର ଯେଉଁ 
ଶରୀର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ତାହା ଜୀବ ଦ୍ବାରାହି ନିମିତ ହ୍ରଏ କିନ୍ତୁ ଜନ୍ମ ସମୟରେ 
ଅବତାର ତାହା ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ଅଥବା ଗୀତାରେ ଯେଉଁ ଚାରିମନୁଙ୍କ ( ଚତ୍କାରଃ 
ମନବଃ) କଥା କୁହାଯାଇଛି, ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାନବର ମନ ଓ ଶରୀରର 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ପିତା, ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୂ ଜଣେ ଏହି ଶରୀର ପ୍ରସ୍ତୃତ କରିଥ୍‌ବେ। 
କିନ୍ତୁ ଏହା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ରହସ୍ଯର ଏପରି ଗୂଢ଼ ବିଷୟ ଯାହାକି ଆଧୁନିକ 
ଯୁକ୍ତିବାଦୀ ମନ ବର୍ତମାନ ଆଦୌ ଶୁଣିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୃତ ହେବ ନାହୁଁ, କିନ୍ତୁ 
ଆମେ ଥରେ ଯେତେବେଳେ ଅବତାରତ୍ଵର ସତ୍ଯକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେଉଛ୍ୁ ତା'ର 
ଅର୍ଥ ହେଲା ଆମେ ରହସ୍ଯମୟ ସେହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରିସାରିଛୁ ଏବଂ 
ଆମେ ତାଂ ଭିତରେ ଥରେ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରବେଶ କରିଛୁ ସେତେବେଳେ 
ତହିଁରେ ଦୁଢ଼ ପଦକ୍ଷେପ ନେଇ ଚାଲିବା ବାଞ୍ଚନୀୟ। 


୨୦୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏହାହି ହେଲା ଗୀତାର ଅବତାର ତତ୍ଵ। ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାରତ୍ଵର 
ସମ୍ଭାବନା ବିଷୟରେ ଯେପରି ଆଲୋଚନା କରିଥ୍‌ଲୁ, ଅବତରଣର ପ୍ରଣାଳୀ 
ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ୟ ଆମକୁ ସେହିପରି ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲା, 
କାରଣ ମଣିଷର ଯୁକ୍ତିବୁଛି, ଏ ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇପାରେ, 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବିଚାରକୁ ନେଇ ତାହାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଦରକାର। ଏହା ସତ୍ଯ 
ଯେ ଗୀତାରେ ଅବତାରତ୍ଵର ଭୌତିକ ଦିଗଟି ଉପରେ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା 
ହୋଇ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଗୀତା-ଶିକ୍ଷାର କ୍ରମ ଭିତରେ ଏହାର ଏକ ନିହ୍ଦିଷ୍ଠ ସ୍ଥାନ 
ଅଛି ଏବଂ ଗୀତାର ସମଗ୍ର ଯୋଜନାରେ ଏହା ନିହିତ ହୋଇ ରହିଛି। 
କାରଣ ଗୀତାର ସମଗ୍ର ନକ୍‌ସା ହେଲା ଅବତାର ଜଣେ ବିଭୁତିଙ୍କୁ, ମନୁଷ୍ଯତ୍ଵର 
ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଶିଖରରେ ପହଞ୍ଚୁଥ୍‌ବା ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ ଓ ଦିବ୍ୟକର୍ମ ଦିଗରେ 
ଆଗେଇ ନେଉଛନ୍ତି। ନିଃସନ୍ଦେହ ଭାବରେ ଏହା ସତ୍ଯ ଯେ ମାନବାତ୍ମାକୁ 
ନିଜ ଭିତରକ୍ର ଉଠାଇନେବା ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଅବତରଣହିଁ 
ପ୍ରଧାନ କଥା, ଭିତରର ଖ୍ରୀଷ୍ଟ, କୃଷ୍ଣ ବା ବୂଦ୍ଧହି ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରଧାନ କଥା। 
କିନ୍ତୁ ଠିକ୍‌ ଯେପରି ଆନ୍ତର ବିକାଶ ପାଇଁ ବାହ୍ଯ ଜୀବନର ପ୍ରଭୂତ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ରହିଛି, ସେହିପରି ଏହି ମହାନ୍‌ ଆଧ୍ୟମ୍ବିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ବାହ୍ୟିକ ଅବତାରତ୍ସର 
ପ୍ରୟୋଜନ କିଛି କମ୍‌ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ। ମାନସିକ ଓ ଶାରୀରିକ ପ୍ରତୀକର 
ପୂର୍ଷ୍ଚତା ଆନ୍ତର ସତ୍ୟର ବିକାଶ ପାଇଁ ସହାୟତା କରେ, ପରେ ଏହି ଆନ୍ତର 
ସତ୍ଯ ଆହୁରି ଅଧ୍‌କ ଶକ୍ତି ନେଇ ନିଜର ଏକ ଅଧୁକ ପୂର୍ଣ୍ଚତର ରୂପରେ 
ବାହ୍ୟ ଜୀବନ ଭିତର ଦେଇ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରେ। ଏହିପରି ଭାବରେ 
ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ସତ୍ୟ ଓ ମାନସିକ ଶାରୀରିକ ରୂପ ¬ ଏହି ଦୁଇଟି ଭିତରେ 
ପାରସ୍ପରିକ କ୍ରିୟା-ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଓ ଆଦାନପ୍ରଦାନ ନିରନ୍ତର ଚାଲିଛି ଏବଂ ଏହାରି 
ଭିତର ଦେଇ ମାନବତା ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି କେତେବେଳେ 
ନିଜକୁ ଗୋପନ କରି ବା କେତେବେଳେ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରି ନିଜ ଗତିପଥରେ 


ଆଗେଇ ଚାଲିଛି। 


୧୭ 


ଦିବ୍ଯଜନ୍ମ ଓ ଦିବ୍ଯକର୍ମ 


ଅବତାରଙ୍କ ଜନ୍ମପରି ସେ ଯେଉଁ କର୍ମ ପାଇଁ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି 
ତାହାର ମଧ୍ଯ ଦୁଇଟି ଭାବ ଓ ଦୁଇଟି ରୂପ ଥାଏ; ଗୋଟିଏ ବାହାରର, 
ଅନ୍ୟଟି ଭିତରର। କ୍ରିୟା ଓ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାୟ ଉତ୍‌ଥାନ ଓ ପତନର ଏକ ଛନ୍ଦ 
ଭିତର ଦେଇ ଅଗ୍ରସର ହେବା ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ନିୟମ; ଏହି ନିୟମ 
ସତ୍ତ୍ଵେ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯଧର୍ମ ମାନବଜାତିର ଭଗବନ୍ଲ୍‌ଖ୍ରୀ ପ୍ରାୟ ସବୁ ନିଶ୍ଚିତ 
ପଶ୍ଚାଦପସରଣରୁ ରକ୍ଷାକରି ତାହାକୁ ନିଶ୍ଚିତ ଅଗ୍ରଗତି ପଥରେ ନେଇଯାଏ, 
ସେହି ଦିବ୍ଯଧର୍ମକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ନିମିତ୍ତ ଓ ତାକୁ ପୁନର୍ଗଠନ କରିବା ନିମିତ୍ତ 
ବାହ୍ୟଜଗତ ଉପରେ ଯେଉଁ ଭଗବତ୍‌-ଶକ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ତାହା ହେଉଛି 
ଅବତାରଙ୍କ କର୍ମର ବାହ୍ୟ ଦିଗ। ଅବତାରଙ୍କ କର୍ମର ଏକ ଭିତରର ଦିଗ 
ମଧ୍ଯ ରହିଛି ତା ହେଉଛି ଭଗବନ୍ଲୁଖ୍ୀ ଚେତନାର ଦିବ୍ଯ ଶକ୍ତି ବ୍ଯକ୍ତିର 
ଆତ୍ମା ଓ ଜାତିର ଆତ୍ମା ଉପରେ କ୍ରିୟାକରେ ଯେପରିକି ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ 
ଏହା ଭଗବାନଙ୍କ ନବ ନବ ପ୍ରକାଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବ ଏବଂ ନିଜର 
ଉତର୍ଧ୍ଧମୁଖୀ ଆତ୍ମ-ପ୍ରସୁଟନର ଶକ୍ତିରେ ସୁରକ୍ଷିତ, ପୁନଗୂଜୀବିତ ଓ ସମୃଦ୍ଧ ହୋଇ 
ଉଠିବ। ଅବତାର କେବଳ ଏକ ମହାନ ବାହ୍ଯକର୍ମ ପାଇଁ ଆସନ୍ତି ବୋଲି 
ସାଧାରଣ କର୍ମପ୍ରବଣ ମନୁଷ୍ଯ ଅନେକ ସମୟରେ ଯେଉଁ ଧାରଣା କରିଥାଏ, 
ତାହା ଠିକ୍‌ ନୂହେଁ। ବାହ୍ଯିକ କର୍ମ ଓ ଘଟଣାର କୌଣସି ନିଜସ୍ଵ ମୂଲ୍ଯ 
ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ମୂଲ୍ଯ ନିର୍ଭରକରେ ସେମାନେ ଯେଉଁ ଶକ୍ତିର 
ପ୍ରତିନିଧତ୍ବ କରନ୍ତି ସେମାନେ ଯେଉଁ ଭାବର ପ୍ରତୀକ ହୋଇଉଠନ୍ତି ଏବଂ 
ଯାହାକୁ ସିଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ସେହି ଶକ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ତାହା ଉପରେ। 

ଯେଉଁ ସଂକଟ ସମୟରେ ଅବତାରଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ହୁଏ, ତାହା ଯଦିଓ 
ବାହ୍ଯଦୁଷ୍ଟିରେ ଘଟଣାବଳୀ ଓ ଜାଗତିକ ପରିବର୍ତନର ଏକ ସଂକଟ ରୂପେ 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏହାର ମୂଳ ସ୍ବରୂପରେ ଓ ବାସ୍ତବ ଅର୍ଥରେ 
ଏହା ହେଉଛି ମାନବଜାତିର ଚେତନାରେହି ଏକ ସଂକଟ, ଯେତେବେଳେ 
ତାହାକୁ କୌଣସି ମହାନ୍‌ ପରିବର୍ତନ ଭିତରଦେଇ ଯିବାକୁ ପଡ଼େ ବା କୌଣସି 


୨୦୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ନୂତନ ବିକାଶ ସାଧନ କରିବାକୁ ହୁଏ। ଏହି ପରିବର୍ତନ ସାଧନ କରିବାକୁ 
ଏକ ଦିବ୍ଯଶକ୍ତି ଆବଶ୍ଯକ କିନ୍ତୁ ଏହି ଶକ୍ତିର ଧରଣ ବରାବର ହୁଏ ଏହା 
ଯେଉଁ ଚେତନାକୁ ମୂର୍ଭ କରୁଥାଏ ତାହାର କ୍ଷମତା ଅନୁଯାୟୀ। ତେଣୁ ମାନବ 
ମନ ଓ ଆତ୍ମାରେ ଦିବ୍ୟଚେତନାର ଆବିର୍ଭାବ ଆବଶ୍ୟକ। ଅବଶ୍ୟ ଯେତେବେଳେ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ବରଦ୍ଦିଗତ ବା ବ୍ଯବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିବର୍ତନ ଆବଶ୍ଯକ ହୁଏ, 
ସେତେବେଳେ ଅବତାରଙ୍କର କୌଣସି ହସ୍ତକ୍ଷେପର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହି, ସେତେବେଳେ 
ଚେତନାର ଏକ ମହାନ ଅଭ୍ଯୁତ୍‌ଥାନ ହ୍ରଏ, ଶକ୍ତିର ଏକ ମହାନ୍‌ ପ୍ରକାଶ 
ହୁଏ, ଯାହାଫଳରେ ମନୁଷ୍ଯମାନେ କିଛିକାଳ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ସାଧାରଣ 
ଅବସ୍ଥାର ଉପରକୁ ଉଠିଯାଆନ୍ତି ଓ ଚେତନା ଏବଂ ଶକ୍ତିର ଏହି ଅଭ୍ଯୁଦୟ 
କେତେକ ଅସାଧାରଣ ବ୍ୟଲ୍ତିଙ୍କ ଭିତରେ ଖୁବ୍‌ ଉତ୍ତୁଙ୍ଗ ସ୍ତରକୁ ଉଠିଯାଏ, 
ଏହିମାନେହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ବିଭୂତି ଏବଂ ସାଧାରଣ କର୍ମକୁ ନେତୃତ୍ସ ଦେଉଥ୍‌ବା 
ଏମାନଙ୍କ କର୍ମ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପରିବର୍ତନ ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ହୁଏ । ଇଉରୋପର ଧର୍ମସଂସ୍କାର 
(9670୮77ଥୀ107) ଓ ଫରାସୀ ବିପ୍ନବ ଏହି ପ୍ରକାରହି ଏକ ସଂକଟ ଥ୍ଲା, ସେଗୁଡ଼ିକ 
ମହାନ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଘଟଣା ନୁହେଁ, ବୁଦ୍ଧଦିଗତ ଓ ବ୍ଯବହାରିକ ପରିବର୍ତନ ମାତ୍ର। 
ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଧର୍ମ-ଜଗତରେ ଓ ଅନ୍ଯଟି ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ ଭାବଧାରା 
ଓ ଆଦର୍ଶ କ୍ଷେତ୍ବରେ। ଏହା ଫଳରେ ସାଧାରଣ ଚେତନାରେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ଭନ 
ଆସିଥ୍‌ଲା ତାହା ମାନସିକ ଏବଂ ବ୍ଯବହାରିକ, କିନ୍ତୁ ତାହା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପରିବର୍ତନ 
ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସଂକଟର ମୂଳରେ ରହିଥାଏ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବୀଜ 
ଓ ହେତୁ, ସେତେବେଳେ ଏହାର ପ୍ରବର୍ତକ ଓ ନେତା ରୂପେ ଏକ ମାନବୀୟ 
ମନ ଓ ଆତ୍ମାରେ ଭାଗବତ ଚୈତନ୍ୟର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବା ଆଂଶିକ ପ୍ରକାଶ ହୁଏ। 
ଏହାହିଁ ଅବତାର । 

ଅବତାରଙ୍କର ବାହ୍ଯକର୍ମ ସଂପର୍କରେ ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି 
‹ ଧର୍ମ- ସଂସ୍ଥାପନାର୍ଥାୟ”,, ଯୁଗେ ଯୁଗେ, ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମ ମଳିନ ହୋଇଯାଏ, 
ଅବସନ୍ନ ଓ ହୀନବଳ ହୁଏ ଏବଂ ଏହାର ବିପରୀତ ଅଧର୍ମ ପ୍ରବଳ ଓ 
ଅତ୍ଯାଚାରୀ ହୋଇ ମୁଣ୍ଡ ଉଠାଏ, ସେତେବେଳେ ଅବତାର ଆସନ୍ତି ଏବଂ 
ଧର୍ମକୁ ପୂଣି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରନ୍ତି। ଏବଂ ଯେହେତୁ ଚିନ୍ତା ବା 
ବିଚାର ଭିତରେ ଯାହା ଧର୍ମାଧର୍ମ ରହିଥୀଏ, ତାହା ସର୍ବଦା କର୍ମ ଭିତର 
ଦେଇ ଓ ସେଇ ଦିଚାରର ଅନୁଗାମୀ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କ ଭିତର ଦେଇ ପ୍ରକଟିତ 
ହୁଏ, ତେଣୁ ସେତେବେଳେ ସବୁଠାରୁ ଲୌକିକ ଓ ବାହିୟିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅବତାରଙ୍କର 
କର୍ମ ହେଲା ଅଧର୍ମ ଓ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର ଅନ୍ଦକାରମୟ ରାଜତ୍ସଵରେ ଉପ୍ପୀଡ଼ିତ ଧର୍ମର 


ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ ଓ ଦିବ୍ୟକର୍ମ ୨୦୭ 


ଅନ୍ଲେଷକ ସାଧୁମାନଙ୍କୁ ପରିତ୍ରାଣ କରିବା ଓ ଅଧର୍ମର ସହାୟକ ଦୁୃଷ୍ଟୃତମାନଙ୍କୁ 
ବିନାଶ କରିବାଃ। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଗୀତା ଯେଉଁ ଭାଷା ବ୍ଯବହାର କରିଛି, 
ତାହାର ଏପରି ସାଧାରଣ ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ 
ଅବତାରତୂର ସମସ୍ତ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଗଭୀର ଅର୍ଥ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ। ଧର୍ମ ଏକ 
ଏପରି ଶବ୍ଦ ଯେ ତାହାର ଯେଉଁ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି ତାହା ନୈତିକ ଓ ବ୍ଯବହାରିକ, 
ପ୍ରାକୃତିକ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଏବଂ ଧାମିକ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ। ଏଥ୍‌ଭିତରୁ ଅନ୍ୟଯଗୁଡ଼ିକୁ 
ବାଦ୍‌ଦେଇ ଯେକୌଣସି ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥରେ କେବଳ ନୈତିକ ବା କେବଳ 
ଦାର୍ଶନିକ ବା କେବଳ ଧାମିକ ଅର୍ଥରେ ଏହି ଧର୍ମ ଶବ୍ଦକୁ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇପାରେ । 
ନୈତିକ ଭାବରେ ଧର୍ମ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା ସଦାଚାରର ନିୟମ, ଆଚରଣର 
ନୈତିକବିଧ୍‌ ବା ଆହୁରି ଅଧକ ବାହ୍ଯ ଓ ବ୍ଯବହାରିକ ଅର୍ଥରେ ସାମାଜିକ 
ଓ ରାଜନୈତିକ ନ୍ୟାୟ ବା କେବଳ ସାମାଜିକ ନିୟମର ପାଳନ। ଯଦି 
ଏହି ଅର୍ଥରେ ଧର୍ମ ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର ହୋଇଥାଏ ତା”ହେଲେ ଆମକୁ ବୁଝିବାକୁ 
ହେବ ଯେ ଯେତେବେଳେ ଅନାଚାର, ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅତ୍ୟାଚାରର ପ୍ରାଦୁର୍ଭାବ 
ହ୍ରଏ ସେତେବେଳେ ସଦାଚାରୀମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ଓ ଦୁରାଚାରୀମାନଙ୍କୁ 
ବିନାଶ କରିବାକୁ ଏବଂ ଅନ୍ୟାୟ-ଅତ୍ଯାଚାରକୁ ଧ୍ଵଂସ କରି ମନୁଷ୍ଯ ସମାଜରେ 
ପୂଣି ନୀତି-ନ୍ଯାୟର ଆସନକୁ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଚିତ କରିବାକୁ ଅବତାର ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି। 

ଏହିପରି ଭାବରେ କୃଷ୍ଣାବତାରର ପ୍ରଚଳିତ ପୌରାଣିକ ବର୍ଣ୍ଣନା ହେଉଛି 
ଦର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଓ ତାଙ୍କ ଭାଇମାନଙ୍କ ଭିତରେ ମୂର୍ର ହୋଇଥ୍‌ବା କୌରବମାନଙ୍କର 
ଅନ୍ୟାୟ-ଅତ୍ୟାଚାରର ଭାର ପୃଥ୍ବୀପକ୍ଷେ ଏପରି ଦୁର୍ବିସହ ହୋଇପଡ଼ିଲା ଯେ 
ପୃଥ୍‌ବୀ ତା'ର ଭାର ଲାଘବ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲା। ତେଣୁ ବିଷ୍ଣୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରୂପେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ, 
ଅତ୍ୟାଚାରିତ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କଲେ ଓ ଅନ୍ୟାୟପରାୟଣ କୌରବମାନଙ୍କୁ 
ବିନାଶ କଲେ। ବିଷ୍ପଙ୍କର ପୂର୍ବ ଅବତାରମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି 
କ୍ରହାଯାଇଛି। ରାମ ଅବତୀଣ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ରାବଣର ଅନ୍ଯାୟ- ଅତ୍ୟାଚାରକୁ 


# ୟଦା ୟଦା ହି ଧର୍ମସ୍ୟ ଗ୍ଲାନିର୍ଭବତି ଭାରତ। 
ଅଭ୍ୟୁତ୍‌ଥାନମଧର୍ମସ୍ୟ ତଦାତ୍ମାନଂ ସ୍ଜାମ୍ୟହମ୍‌ ॥ 
ପରିଦ୍ରାଣାୟ ସାଧୂନାଂ ବିନାଶାୟ ଚ ଦୃଷ୍କ୍ୃତାମ୍‌। 
ଧର୍ମସଂସ୍ଥାପନାର୍ଥାୟ ସଂଭବାମି ୟୁଗେ ଯୁଗେ ॥ ୪।୭-୮ 


୨୦୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଧ୍ବଂସ କରିବାକୁ, ପରଶୁରାମ ଆସିଥ୍‌ଲେ ଯୋଦ୍ଧା ଓ ଶାସକଗୋଷ୍ଠୀ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କର 
ଅନ୍ୟାୟ ଉଚ୍ଚ୍‌ଝଳତାକୁ ବିନାଶ କରିବାକୁ ଓ ଦୈତ୍ଯ ବଳିର ଶାସନକୁ ବିନାଶ 
କରିବାକୁ ବାମନ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥ୍‌ଲେ। କିନ୍ତୁ ପୌରାଣିକ ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ଅବତାରଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ଏହି ବ୍ଯବହାରିକ, ନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ 
ରାଜନୈତିକ ଦିଗଟି ଅବତାରତ୍ସର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଓ କାର୍ଯ୍ୟର ଏକ ଯଥାର୍ଥ ପରିଚୟ 
ଦେଉ ନାହିଁ। ଏଥ୍‌ରେ ଅବତାରତ୍ସଵର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ପ୍ରୟୋଜନ ବିଷୟ ସ୍ଥାନ 
ପାଇ ନାହି, ଏବଂ ଯଦି ଏହିପରି ବାହ୍ଯ ପ୍ରୟୋଜନ ଓ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପହିଁ 
ସବୂକଥା ହୂୁଅନ୍ତାଃ ତେବେ ଆମକୁ ବୁଦ୍ଧ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କୁ ଅବତାର ପର୍ଯ୍ୟାୟରୁ 
ବାଦ୍‌ ଦେଇଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ, କାରଣ ଦୃଷ୍ଟମାନଙ୍କ ବିନାଶ କରି ସାଧୁମାନଙ୍କୁ 
ପରିତ୍ରାଣ କରିବା ଏହାଙ୍କର ଆଦୌ କାର୍ଯ୍ୟ ନ ଥୁଲା, ଏହାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଥୁଲା ସମଗ୍ର ମାନବଜାତି ପାଇଁ ଏକ ନୂତନ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବାଣୀ ଆଣିଦେବା, 
ଦିବ୍ୟବିକାଶ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଉପଲନ୍ଘ୍ିର ଏକ ନୂତନ ବିଧାନ ଆଣିଦେବା। 
ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ଆମେ ଯଦି ଧର୍ମ ଶବ୍ଦକୁ କେବଳ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ 
କରୂ, ଯଦି ଧର୍ମ କହିଲେ ଆମେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଓ ଧର୍ମଜୀବନର ଏକ ନୀତି 
ବା ବିଧାନ ବୋଲି ବୁଝୁ, ତାଂହେଲେ ଆମେ ଅବଶ୍ଯ ଅବତାରତତ୍ବର ମୂଳ 
ସତ୍ଯଟିକୂ ଧରିପାରିବୁ କିନ୍ତୁ ଅବତାରଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟର ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଂଶ 
ବାଦ୍‌ ପଡ଼ିଯିବାର ବିପଦ ରହିଛି। ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାର-ଗ୍ରହଣର ଇତିହାସରେ 
ସବୁ ସମୟରେ ଆମେ ତାଙ୍କର ଦୁଇପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ ଦେଖୁ ଏବଂ ଏପରି 
ହେବା ମଧ୍ଯ ଅନିବାର୍ଯ୍ଯ। କାରଣ ଅବତାର ମାନବଜୀବନରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
କାର୍ଯ୍ୟର ଭାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। ଜଗତରେ ଭଗବତ୍‌ ଇଚ୍ଛା ଓ ଭଗବତ୍‌ 
ଜ୍ଞାନର ଧାରା ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ଏବଂ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ସବୁ ସମୟରେ ବାହ୍ୟ 
ତଥା ଆନ୍ତର ଉଭୟ ଭାବରେ ସିଦ୍ଧ ହ୍ରଏ, ଆତ୍ମାରେ ଏକ ଆନ୍ତର ପ୍ରଗତି 
ଦ୍ବାରା ଓ ଜୀବନରେ ଏକ ବାହ୍ୟ ପରିବର୍ତନ ଦ୍ବାରା । 

ଅବତାର ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଓ ବରଦ୍ଧଙ୍କ ପରି ଜଣେ ମହାନ୍‌ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଗୁରୂ ଓ 
ତ୍ରାଣକର୍ତା ରୂପେ ଆସିପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ପାର୍ଥ ଦ ଜୀବନକାଳ ଶେଷ 
ହୋଇଯିବା ପରେ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟର ଫଳସ୍ବରୂପ ଜାତିର କେବଳ ନୈତିକ 
ଜୀବନରେ ନୁହେଁ, ତାହାର ସାମାଜିକ ବାହ୍ଯଜୀବନ ଓ ଆଦର୍ଶରେ ମଧ୍ୟ 
ଗଭୀର ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପରିବର୍ଭନ ସଂଘଟିତ ହୁଏ। ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ସେ 
ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ଯଜୀବନ, ଦିବ୍ଯବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵ ଓ ଶକ୍ତିର ଅବତାର ରୂପେ ବାହ୍ଯତଃ ଏକ 
ସାମାଜିକ, ନୈତିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପନ୍ନ କରିବା 


ଦିବ୍ୟଜନ୍ଗ୍‌ ଓ ଦିବ୍ୟକର୍ମ ୨୦୯ 


ପାଇଁ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇପାରନ୍ତି ରାମ ଓ କୃଷ୍ଣଙ୍କ କାହାଣୀରେ ଯେପରି ଦର୍ଶାଯାଇଛି, 
କିନ୍ତୁ ତାଂହେଲେ ଏପରି ଅବତରଣ ସର୍ବଦା ଜାତିର ଆତ୍ମାରେ, ତାହାର 
ଆନ୍ତର ଜୀବନ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ନବଜନ୍ମ ନିମନ୍ତେ ଏକ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ଶକ୍ତରୂପେ 
କାର୍ଯ୍ୟକରେ। ଏହା ବଡ଼ ରହସ୍ଯର ବିଷୟ ଯେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଠଧର୍ମର 
ସ୍ଥାୟୀ, ଜୀବନ୍ତ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ଫଳ ହୋଇଛି ଏହାର ନୈତିକ, ସାମାଜିକ 
ଓ ବ୍ଯବହାରିକ ଆଦର୍ଶର କ୍ଷେତ୍ବରେ ଏବଂ ଏପରିକି ଯେଉଁସବୁ ଜାତି ଓ 
ଯୁଗ ଏହାର ଧାର୍ମିକ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ମତ, ସାଧନା ଓ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଆଦିକୁ 
ପରିତ୍ଯାଗ କରି ଦେଇଛନ୍ତି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ନୈତିକ, ସାମାଜିକ 
ଓ ବ୍ୟବହାରିକ ଆଦର୍ଶରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛନ୍ତି। ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁୂକୁ ତାଙ୍କର ସଂଘ ଓ ତାଙ୍କର ଧର୍ମକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ 
ଜାତିର ଜୀବନ ଓ ଚିନ୍ତାଧାରା ଉପରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ସାମାଜିକ, ନୈତିକ 
ଆଦର୍ଶର ଯେଉଁ ଛାପ ରହିଛି, ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବ ରହିଛି, ତାହାକୁ କେବେହେଲେ 
ପୋଛିଦେଇ ହେବ ନାହିଁ। ଆଉ ବର୍ତମାନ ଆଧୁନିକ ଇଉରୋପ ଯଦିଓ 
ଖାଲି ନାମକୁ ମାତ୍ର ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ତଥାପି ତାହାର ମାନବଧର୍ମ ହେଉଛି ନୈତିକ 
ଓ ସାମାଜିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ତତ୍ଵସବ୍ରରହି ଅନ୍ଯ ନାମ, 
ଏବଂ ତାହାର ସାମ୍ୟ, ମୈତ୍ରୀ ଓ ସ୍ବାଧୀନତାର ଆଦର୍ଶ ହେଉଛି ସାମାଜିକ, 
ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେହି ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ତତ୍ରସବୁରହିଁ ଅନ୍ୟନାମ । 
ବିଶେଷ କରି ଏହି ଆଦର୍ଶ ସେହିମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଗୃହୀତ ହୋଇଛି, ଯେଉଁ 
ଲୋକମାନେ ତୀବ୍ରଭାବରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମକୁ ଓ ତା'ର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସାଧନାକୁ ଆକ୍ରମଣ 
କରିଥ୍‌ଲେ ଓ ଯେଉଁଯୁଗ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ନିଜର ବୁଦ୍ଧିଗତ ପ୍ରୟାସରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମକୁ 
ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଚାହିଥୁଲା। ଅନ୍ଯପକ୍ଷରେ ରାମ ଓ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜୀବନ 
ଏକ ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଅତୀତ ଯୁଗର ବିଷୟ, କେବଳ କାବ୍ଯକବିତା ଓ ପୌରାଣିକ 
କାହାଣୀ ଜରିଆରେହିଁ ଆମେ ସେ ବିଷୟରେ ଯାହାକିଛି ଜାଣୁ ଏବଂ ସେସବୁକୁ 
କେବଳ କାଳ୍ପନିକ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଧରାଯାଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ଆମେ ସେସବୁକୁ 
କେବଳ କାଳ୍ପନିକ କାହାଣୀ ବୋଲି ଧରୁ ବା ଏତିହାସିକ ଘଟଣା ବୋଲି 
ଧରୁ ସେଥ୍‌ରେ କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହି। କାରଣ ଜାତିର ଆନ୍ତର ଚେତନା 
ଓ ମାନବ ଆତ୍ମାର ଜୀବନରେ ଏକ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ରୂପ, ଉପସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଭାବ 
ହିସାବରେ ସେସବୂର ଏକ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ଶାଶ୍ବତ ମୂଲ୍ଯ ରହିଛି। ଅବତାରତ୍ସ 
ହେଉଛି ଦିବ୍ୟଜୀବନ ଓ ଚେତନାର ଏକ ସତ୍ଯ, ଏହା କୌଣସି ବାହ୍ଯକର୍ମ 
ଭିତରେ ହୁଏତ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟିତ କରିପାରେ, କିନ୍ତୁ ସେହି କର୍ମ ଶେଷ ହୋଇଯିବା 


୨୧୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପରେ ଓ ତାର କାର୍ଯ୍ୟ ପୂରଣ ହୋଇଯିବା ପରେ ମଧ୍ୟ ଏହା ଏକ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ପ୍ରଭାବ ରୂପେ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ ରହେ; କିଂବା ଏହା ନିଜକୂ ଏକ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଶିକ୍ଷା ଓ ପ୍ରଭାବ ଭିତରେ ପ୍ରକଟିତ କରିପାରେ କିନ୍ତୁ ତାଂହେଲେ ସେହି 
ନୂତନ ଧର୍ମ ଓ ସାଧନାର ଉପଯୋଗିତା ଶେଷ ହୋଇଯିବା ପରେ ମଧ୍ୟ 
ମାନବଜାତିର ଚିନ୍ତା, ଭାବ ଓ ବାହ୍ଯ ଜୀବନରେ ଏହାର ଚିରସ୍ଥାୟୀ ପ୍ରଭାବ 
ରହେ। 

ତେଣୁ ଅବତାରଙ୍କର କର୍ମ ସଂପର୍କରେ ଗୀତାର ବର୍ଣ୍ଣନାକୁ ଠିକ୍‌ ରୂପେ 
ବଝିବାକୁ ହେଲେ ଆମକୁ ଧର୍ମ ଶବ୍ଦର ପୂର୍ଠିତମ/ ଗଭୀରତମ ଓ ବ୍ଯାପକତମ 
ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଆମକୁ ବ୍ରଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ଧର୍ମ ହେଉଛି 
ସେହି ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ଯବିଧାନ ଯାହାଦ୍ବାରା ଭାଗବତ ସଂକଳ୍ପ ଓ ପ୍ରଜ୍ଞା 
ମାନବଜାତିର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବିବର୍ତନକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରେ ଏବଂ ଜାତିର ଜୀବନରେ 
ତାହାର ପରିବେଶ ଓ ପରିଣାମକୁ ରୂପ ଦିଏ। ଭାରତୀୟ ଧାରଣାରେ ଧର୍ମ 
କହିଲେ କେବଳ ଶୁଭ, ଓଚିତ୍ଯ, ସଦାଚାର, ନ୍ୟାୟ ଓ ନୈତିକତାକୁ ବୁଝାଏ 
ନାହିଁ। ଭାରତୀୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ହେଲା, ଏକ ଦିବ୍ଯ ଭାଗବତ ତତ୍ଵ କର୍ମର 
ନାନାରୂପ ଓ ନିୟମ ଭିତର ଦେଇ, ବାହ୍ୟ ଓ ଆନ୍ତର୍ଜୀବନର ନାନା ରୂପ 
ଭିତର ଦେଇ, ଜଗତର ନାନା ପ୍ରକାର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ ଭିତର ଦେଇ ନିଜକୁ 
କ୍ରିୟାଶୀଳ ଓ ସିଦ୍ଧ କରିଚାଲିଛି ସେହିଦିଗରୁ ମଣିଷର ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ 
ସହିତ, ପ୍ରକୃତି ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ସମସ୍ତ ସଂପର୍କ ଯେଉଁ ନିୟମ ଦ୍ବାରା 
ପରିଚାଳିତ ହୁଏ ସେହି ସମଗ୍ର ଅନୂଶାସନହି ଧର୍ମ। ଆମେ ଯାହାକୁ ଧରିଥାଉ 
ଏବଂ ଯେ ଆମର ଆନ୍ତର୍ଜୀବନ ଓ ବାହ୍ଯଜୀବନକୁ ଧାରଣ କରିଥାଏ ସେ 
ଉଭୟହିଁ ହେଉଛି ଧର୍ମ *। ଧର୍ମ ଶବ୍ଦର ପ୍ରାଥମିକ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଆମ ପ୍ରକୃତିର 
ମୂଳନିୟମ ଯାହାକି ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଆମର ସମସ୍ତ କର୍ମକୂ ନିୟମିତ କରିଥାଏ, 
ଏବଂ ଏହି ଅର୍ଥରେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଜୀବର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଶ୍ରେଣୀ, ଜାତି, ବ୍ୟକ୍ତି 
ଓ ଗୋଷ୍ଠୀର ନିଜନିଜର ଧର୍ମ ରହିଛି। ଦରିତୀୟତଃ ଆମ ଭିତରେ ଭାଗବତ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ବିକଶିତ ଓ ବ୍ଯକ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ, ଏବଂ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଧର୍ମର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଆନ୍ତକ୍ରିୟାର ସେହିସବୁ ବିଧାନ, ଯାହାଦ଼ାରା ଆମ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ 
ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତିର ବିକାଶ ହରଏ। ତୃତୀୟତଃ ଧର୍ମର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସେହି 
ବିଧାନ ଯାହାଦ଼ାରା ଆମର ଦହିର୍ମୂଖୀ ଚିନ୍ତା କର୍ମ ଓ ଆମର 


× . ` 5 ® 
ଧୃ” ଧାତୂରୂ ଧର୍ମ ଶବ୍ଦର ଉପୂରି ଓ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଧାରଣ କରିବା | 


ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ ଓ ଦିବ୍ୟକର୍ମ ୨୧୧ 


ପାରସ୍ପରିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନିୟମିତ କରାଯାଇ, ଭାଗବତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ଆମ 
ନିଜର ତଥା ମାନବଜାତିର ବିକାଶକ୍ର ସର୍ବୋତ୍ତମ ଭାବରେ ସାହାଯ୍ୟ କରାଯାଏ । 

ଧର୍ମକୁ ସାଧାରଣତଃ ସନାତନ ଓ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ, 
ମୂଳନୀତି ଓ ଆଦର୍ଶରେ ଏହାମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତରେ ସେହିପରି, କିନ୍ତୁ ବାହ୍ଯରୂପ 
ଦିଗରୂ ଏହା ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତିତ ଓ ବିକଶିତ ହୋଇ ଚାଲିଛି। କାରଣ 
ମନୁଷ୍ଯ ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ୟ ସେହି ଆଦର୍ଶରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ପାରି ନାହିଁ ବା ତାହା 
ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିପାରି ନାହିଁ, ସେହି ଦିଗରେ ଉଣା-ଅଧ୍‌କେ ପୂଣ୍ତ ଭାବରେ 
ଅଭୀପ୍‌ସା କରୁଛି ଓ ତାହାକୁ ଜାଣିବା ଓ ସିଦ୍ଧ କରିବା ଦିଗରେ ଆଗେଇ 
ଯାଉଛି, ଏବଂ ଏହି ବିକାଶ ଓ ଅଭିବୂଦିରେ ଯାହାକିଛି ଆମକୁ ଦିବ୍ଯଶୁଦ୍ଧି, 
ବିଶାଳତା, ଜ୍ୟୋତି, ମୁକ୍ତି ଶକ୍ତିକ। ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆନନ୍ଦ, ପ୍ରେମ, ଶୁଭ, ଏକ୍ଯ 
ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଦିଗରେ ବଢ଼ି ଉଠିବା ପାଇଁ ସାହାଯ୍ଯ କରେ ତାହାହିଁ ଧର୍ମ। 
ଏହା ବିରୋଧରେ ଏହାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରୂୁଥ୍‌ବା ଏହାର ଅନ୍ଧକାରମୟ ଛାୟା 
ମଧ୍ୟ ଛିଡ଼ା ହୋଇଛି, ଯାହାକି ଏହାର ବିକାଶକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରେ, ଏହାର 
ବିଧାନର ଅନୂଗତ ନୂହେଁ, ଏହାର ଭାଗବତ ମୂଲ୍ଯର ରହସ୍ଯକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରି ନାହିଁ ବା ସ୍ଵୀକାର କରିବାର ଇଚ୍ଛା ରଖି ନାହିଁ ବରଂ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜର 
ଅଗ୍ରଗତି ପଥରେ ଯାହାସବୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ପଛରେ ଛାଡ଼ିଯିବା କଥା, 
ଏହା ସେହିସବୁ ବିକୃତି ଓ ବିରୋଧର ଅଶୁଦଵି, ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା, ବନ୍ଧନ, ଅନ୍ଧକାର, 
ଦୁର୍ବଳତା, ନୀଚତା, ଅସଂଗତି, ଦୁଃଖ, ଅନୈକ୍ଯ କୁସ୍ଥିତତା ଓ କଠୋରତାର 
ଏକ ସାମ୍ମୁଖ୍ୟ ଛିଡ଼ା କରାଇଛି। ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଅଧର୍ମ, ଯାହାକି ଧର୍ମର 
ପ୍ରତିଦ୍ରନ୍ଦ୍ରୀ ହୋଇ ତାହାକୁ ପରାଭୂତ କରିବା ପାଇଁ ଚାହୁଁଛି, ତାହାକୁ ପଛକୁ 
ଓ ନିମ୍ନକୁ ଟାଣିବାକୁ ଚାହ୍ଁଛି, ଏହାହି ହେଉଛି ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର ଶକ୍ତି ଯାହା 
ଅଶୁଭ, ଅଜ୍ଞାନ ଓ ଅନ୍ଧକାରର ପଥ ପ୍ରଶସ୍ତ କରେ। ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମ 
ଏହି ଦୁହିଙ୍କ ଭିତରେ ନିରନ୍ତର ଦୁନ୍ଦ୍ର ଓ ସଂଗ୍ରାମ ଚାଲିଛି। କେତେବେଳେ 
ଏ ପକ୍ଷର ବିଜୟ ହେଉଛି ତ କେତେବେଳେ ସେ ପକ୍ଷର ବିଜୟ ହେଉଛି, 
କେତେବେଳେ ଉଦ୍ଧ୍ବଗାମୀ ଶକ୍ତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଖାଦେଉଛି ତ ଅନ୍ୟବେଳେ 
ନିମ୍ନଗାମୀ ଶକ୍ତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଖାଦେଉଛି। ବେଦରେ ଏହା ଦେବାସୁର ସଂଗ୍ରାମ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ୟୋତି ଓ ଅବିଭାଜିତ ଆନନ୍ତ୍ୟ ଅଦିତିଙ୍କର ସନ୍ତାନ ଦେବତା ଏବଂ 
ଅନ୍ଧକାର ଓ ବିଭାଜନ ଦିତିର ସନ୍ତାନ ଅସୁରଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସଂଗ୍ରାମର ରୂପକ 
ଭିତରେ ବଣ୍ଢରିତ ହୋଇଛି। ଜୋରାଷ୍ଟ୍ରିଆନ୍‌ ଧର୍ମରେ ଏହା ଆହୁରମାଜ୍‌ଦା ଓ 
ଅହିମାନ'ଙ୍କ ଭିତରେ ସଂଗ୍ରାମ ରୂପରେ ବଣ୍ଢିତ ହୋଇଛି, ଏବଂ ପରବର୍ତୀ 


୨୧୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଧର୍ମରେ ମାନବଜୀବନ ଓ ମାନବ-ଆତ୍ମାକୁ ଅଧ୍‌କାର କରିବା ନିମନ୍ତେ ଭଶ୍ଵର 
ଓ ତାଙ୍କ ଦୂତ ଏବଂ ସୟତାନ ବା ଇବଲିସ୍‌ ଓ ତାଂର ଅନୂଚରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ସଂଗ୍ରାମ ରୂପରେ ବଣ୍ଠିତ ହୋଇଛି। 

ଏହିସବୁ ବିଷୟହି ଅବତାରଙ୍କ କର୍ମକୁ ନିରୂପିତ ଓ ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ କରେ। 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ସାଧକ ତାଂର ମୁକ୍ତିର ବିରୋଧୀ ବିଷୟସବୁରୂ ରକ୍ଷା ପାଇବା 
ପାଇଁ ତିନିଟି ଶକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରେ ¬ ଧର୍ମ, ସଂଘ ଓ ବଦ୍ଧ। 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଏହିପରି ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ଜୀବନ ଧର୍ମ, ଚର୍ଚ୍ଚ 
ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଏହି ତିନିଟି ବିଷୟ ଦେଖିବାକୁ ପାଉ। ଏହି ତିନିଟି ବିଷୟ ଅବତାରଙ୍କ 
କର୍ମର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ଉପାଦାନ । ସେ ଏକ ଧର୍ମ ଦିଅନ୍ତି, ଆମ - ଅନୁଶାସନର 
ଏକ ଧାରା ଦିଅନ୍ତି ଯାହା ସାହାଯ୍ୟରେ ନିମ୍ନତର ଜୀବନରୂ ଉଚ୍ଚତର ଜୀବନ 
ଦିଗରେ ଉଠିଯାଇ ହୁଏ ଏବଂ ଏଥ୍‌ରେ ବରାବର ସ୍ଥାନ ପାଇଥାଏ କର୍ମର 
ଯଥାର୍ଥ ନିୟମ ଏବଂ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ ଓ ଜୀବମାନଙ୍କ ସହିତ ଆମର 
ସଂପର୍କର ବିଧାନସବୁ ଏବଂ ଅଷ୍ଟାଙ୍ଗ ମାର୍ଗର ସାଧନା ବା ବିଶ୍ବାସ, ପ୍ରେମ 
ଓ ପବିତ୍ରତାର ବିଧାନ ବା ଜୀବନରେ ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତିକୁ ପ୍ରକାଶ କରୂଥ୍‌ବା 
ଏହିପରି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଷୟସବ୍ର। ତା'ପରେ ଯେହେତୁ ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରବୃତ୍ତିର ବ୍ଯନ୍ତିକ ଓ ସାମୂହିକ ବିଭାବ ରହିଥାଏ, ଏବଂ ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ 
ଗୋଟିଏ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସ୍ବାଭାବିକ ଭାବରେ 
ଏକ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସାହଚର୍ଯ୍ୟ ଓ ଏକତା ଦେଖାଦିଏ, ତେଣୁ ଅବତାର ଏକ 
ସଂଘ-ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି। ଯାହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯେଉଁମାନେ 
ତାଙ୍କର ଶିକ୍ଷା ଓ ବ୍ଯକ୍ତିତକୁ ଅନୁସରଣ କରି ଏକତ୍ରିତ ଓ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଥ୍‌ଲେ 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସଖ୍ଯ ଓ ଏକତାର ସ୍ଥାପନ। ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମରେ ମଧ୍ୟ 
ସେହି ତ୍ରୟୀ ରହିଛି, ଭାଗବତ, ଭକ୍ତକ ଭଗବାନ ¬ ବୈଷ୍ଣବମତ- ସମ୍ମତ ପ୍ରେମ 
ଓ ଭକଳ୍ତିର ଧର୍ମ ହେଉଛି “ଭାଗବତ”, ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏହି ଧର୍ମ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୂଏ ସେହିମାନଙ୍କ ସଂପ୍ରଦାୟ ହେଉଛି “ଭକ୍ତଂ ଓ ଯାହାଙ୍କର ସତ୍ତା 
ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ରେମର ଏହି ଦିବ୍ଯଧର୍ମର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଏବଂ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିଣତି 
ସେହି ଦିବ୍ଯ ପ୍ରେମିକ ଓ ପ୍ରେମାସ୍ପଦ ହେଲେ “ଭଗବାନଂ। ଅବତାର ଏହି 
ତୃତୀୟ ବିଷୟଟିର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଓ ବିଗ୍ରହ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ଦିବ୍ୟ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍କ, 
ସ୍ଵଭାବ ଓ ସନ୍ତା ଯେକି ଏହି ଧର୍ମ ଓ ସଂଘର ଆତ୍ମା; ସେ ନିଜ ଦ୍ବାରାହିଁ 
ଏହି ଧର୍ମ ଓ ସଂଘକୁ ଅନୂପ୍ରାଣିତ କରନ୍ତି ଜୀବିତ ରଖନ୍ତି ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ 
ଆନନ୍ଦ ଓ ମୁକ୍ତି ଆଡ଼କୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରନ୍ତି । 


ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ ଓ ଦିବ୍ୟକର୍ମ ୨୧୩ 


ଅନ୍ୟାନ୍ଯ ବିଶିଷ୍ଠ ଶିକ୍ଷା ଓ ସାଧନା ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍କ ଉଦାର ଓ 
ବହ୍ରମ୍ରଖୀ ଗୀତାର ଶିକ୍ଷାରେ ଏହି ତିନିଟି ଆହୁରି ବ୍ଯାପକ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛି। ଏଠାରେ ଏକତାର ଅର୍ଥ ହେଲା ସବୁକିଛିକୂ ଆଲିଙ୍ଗନ କରୁଥ୍‌ବା 
ବୈଦାନ୍ତିକ ଏକତା ଯାହାଦ୍ବାରାକି ଆତ୍ମା ସମସ୍ତଙ୍କ ନିଜ ଭିତରେ ଦେଖେ 
ଓ ନିଜକୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଦେଖେ ଓ ନିଜକୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହ ମିଶାଇ 
ଏକ କରିଦିଏ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଧର୍ମର ଅର୍ଥ ହେଲା ମନୂଷ୍ଯର ସମସ୍ତ 
ସଂପର୍କକୁ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ଭାଗବତ ଭାବ ଭିତରକୁ ଉଠାଇନେବା । ଏହି ଧର୍ମ- ସମାଜ 
ଜୀବନକୁ ଏକ୍ଯବଦ୍ଧ କରି ଧରିରଖ୍‌ଥ୍ବା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନୈତିକ, ସାମାଜିକ ଓ 
ଧର୍ମସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ବିଧାନସକଳ ସହ ଆରମ୍ଭ କରେ ଏବଂ ତହିରେ ବ୍ରହ୍ମଚେତନାର 
ଅନୁପ୍ରେରଣା ଦେଇ ସେସବୁକୁ ଆହୁରି ଉନ୍ନୀତ କରେ। ଏହା ଯେଉଁ ବିଧାନ 
ଦିଏ ତାହା ହେଉଛି ଏକତ୍ସ ଓ ସମତାର ବିଧାନ, ଇଶ୍ବରପ୍ରଣୋଦିତ ମୁକ୍ତି 
ଓ ନିଷ୍କାମ କର୍ମର ବିଧାନ, ଭଶ୍ଵର-ଜ୍ଞାନ ଓ ଆମ୍ମଜ୍ଞାନର ବିଧାନ, ଯାହାକି 
ସମସ୍ତ ପ୍ରକୃତି ଓ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଆଲୋକିତ କରି ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ 
କରେ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତା ଓ ଭଗବତ୍‌ ଚେତନା ଦିଗରେ ନେଇଯାଏ। 
ଏବଂ ଏହା ଦିଏ ଭଶ୍ଵର-ପ୍ରେମର ସେହି ବିଧାନ ଯାହାକି ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମର 
ପରମଶକ୍ତି ଏବଂ ଚରମସିଦ୍ଦି। ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବା 
ବିଷୟରେ ଗୀତା ଯେଉଁଠାରେ କହିଛି, ସେଠାରେ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମ ଓ 
ଭଗବଦନୁସଂଧାନ ଭିତରେ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ପାରସ୍ପରିକ ସଖ୍ଯ ଓ ସହାୟତା 
କଥା ଆସିଛି; ଏହାହି ହେଉଛି ସଂଘର ଭିଭ୍ଚି, କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ଶିକ୍ଷାରେ 
ପ୍ରକୃତ ସଂଘ ହେଉଛି ସମଗ୍ର ମାନବସମାଜ। ସମଗ୍ର ପୃଥ୍‌ବୀ ଏହି ଧର୍ମ 
ଦିଗରେହି ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି, ନିଜ ନିଜର କ୍ଷମତା ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମାନବ ଏହି ପଥରେହି ଚାଲିଛନ୍ତି, “ଏହି ମୋର ମାର୍ଗକୁ ମନୂଷ୍ଯମାନେ 
ସର୍ବଭାବରେ ଅନୁସରଣ କରୁଛନ୍ତିଂ” (ମମ ବର୍ମାନୂବର୍ତନ୍ତେ ମନୁଷ୍ଯାଃ ପାର୍ଥ 
ସର୍ବଶ୫), ଏବଂ ସେହି ଭଗବତ୍‌ ଅନ୍ନରେଷକ ସାଧକ ଯେ ନିଜକୁ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ସଙ୍ଗରେ ଏକ କରିଦେଇ ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ସୁଖଦୁଃଖ, ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ 
ଜୀବନକୁ ନିଜର କରିନେବା ଦିଗରେ ଆଗେଇ ଚାଲିଛି, ଏବଂ ସେହି ମୁକ୍ତ 
ପୂରୂଷ ଯେ ସର୍ବଭୂତ ସହ ନିଜର ଏକନ୍ସ ଉପଲବ୍‌ଧୁ କରିସାରିଛି, ସେ 
ସମସ୍ତ . ମାନବଳାତିର ଜୀବନ ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରେ, ମାନବଜାତିର ଏକ 
ଆମ୍ମା ନିମନ୍ତେ ସର୍ବଭୂତରେ ରହିଥ୍‌ବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଜୀବନଧାରଣ କରେ; 
ଲୋକ ସଂଗ୍ରହ ନିମନ୍ତେ, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜ ନିଜର ଧର୍ମରେ ତଥା ଦିବ୍ଯଧର୍ମରେ 


୨୧୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସ୍ଥିତ ରଖିବା ନିମନ୍ତେ ଓ ସମସ୍ତ ଅବସ୍ଥା ତଥା ସମସ୍ତ ପଥ ଭିତରଦେଇ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଦିଗରେ ସେମାନଙ୍କର ଅଗ୍ରଗତି ଓ ବିକାଶକୁ ସୁରକ୍ଷିତ କରିବା 
ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରେ। କାରଣ ଏଠାରେ ଅବତାର ଯଦିଏ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନାମରୂପରେ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସେ ତାଙ୍କ ମାନବଜନ୍ମର କେବଳ ଏହି ଏକମାତ୍ର 
ରୂପ ଉପରେ ସମସ୍ତ ଜୋର୍‌ ଦେଇ ନାହାନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଏହି ଅବତାର ଯାହାଙ୍କର 
ପ୍ରତିନିଧ୍‌ତ୍ବ କରୁଛନ୍ତି ସେହି ଭଗବାନ ପୂରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଉପରେହି ସମସ୍ତ ଜୋର 
ଦେଇଛନ୍ତି। ସମସ୍ତ ଅବତାର ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କରହି ମାନବ 
ଚ୍ଚନ୍ନ ଓ ମନୂଷ୍ଯ ଯେଉଁ ନାମ ଓ ରୁପ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନଙ୍କର ପୂଜା କରିଥାଏ 
ସେସମସ୍ତହିଁ ହେଉଛି ତାଙ୍କର ରୂପ। ଗୀତାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେଉଁ ମାର୍ଗ ବିଷୟରେ 
କହିଛନ୍ତି ସେହି ମାର୍ଗରେ ଗଲେହି ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରକୃତ ମୁକ୍ତି 
ପାଇପାରେ ବୋଲି ଘୋଷିତ ହୋଇଛି ସତ କିନ୍ତୁ ଏହି ମାର୍ଗ ଅନ୍ୟ ମାର୍ଗସବ୍ରୁକୁ 
ନିଜ ଭିତରୁ ବାଦ୍‌ ଦେଉ ନାହିଁ ବରଂ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ମାର୍ଗକୁ ଏହା ନିଜ 
ଭିତରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରୁଛି। କାରଣ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଶ୍ବମୟତା ମଧ୍ଯରେ 
ସମସ୍ତ ଅବତାର, ସମସ୍ତ ଶିକ୍ଷା ଓ ସମସ୍ତ ଧର୍ମକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । 

ଏହି ପୃଥ୍‌ବୀ ଯେଉଁ ଯୁଦ୍ଧର ଏକ ରଙ୍ଗଭୂମି ସେହି ଯୁଦ୍ଧର ଦୁଇଟିଯାକ 
ବିଭାବ ଉପରେହି ଗୀତା ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି, ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଭିତରର ଯୁଦ୍ଧ, 
ଅନ୍ୟଟି ବାହାରର ଯୁଦ୍ଧ। ଭିତରର ଯୁଦ୍ଧରେ ଶତ୍ରୁମାନେ ରହିଛନ୍ତି ଭିତରେ, 
ବ୍ଯକ୍ତିର ନିଜ ଭିତରେହିଁ ସେମାନେ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ କାମନା-ବାସନା, ଅଜ୍ଞାନ 


= 


ଓ ଅହଂକାରକୁ ନିହତ କରିବାହି ବିଜୟ। କିନ୍ତୁ ମାନବସମାଜରେ ଧର୍ମ ଅଧର୍ମ 
ଶକ୍ତି ଭିତରେ ଏକ ବାହାରର ଯୁଦ୍ଧ ମଧ୍ଯ ଚାଲିଛି। ଧର୍ମଶକ୍ତି ସମର୍ଥ୍ୂତ ହେଉଛି 
ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ଥ୍ବା ଦିବ୍ୟତା ଓ ଦେବୋପମ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ଏବଂ ସେହିମାନଙ୍କ 
ଦ୍ବାରା ଯେଉଁମାନେ ଏହି ଦିବ୍ଯତାର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଓ ମନୁଷ୍ଯ ଜୀବନରେ ଏହାକୁ 
ସିଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଯମ କରୁଛନ୍ତି। ଅଧର୍ମ ଶକ୍ତି ସମର୍ଥ୍ତ ହେଉଛି ଦୁର୍ଦ୍ଦାନ୍ତ 
ଅହଂର ବଶବର୍ତୀ ଆସୁରିକ ଓ ରାକ୍ଷସ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ରାରା ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ 
ଏହାର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଓ ଏହାର ତୃପ୍ରିବିଧାନ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ସେହିସବୁ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କ 
ଦ୍ରାରା। ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଦେବାସୂର ଯୁଦ୍ଧ ଯାହାର ରୂପକ ଓ କାହାଣୀରେ 
ଭାରତର ପ୍ରାଚୀନ ସାହିତ୍ୟ ପରିପୂର୍ଣ୍୍‌। ମହାଭାରତର ଯୁଦ୍ଧ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ହେଉଛନ୍ତି ମୁଖ୍ଯ ସୂତ୍ରଧର, ତାହାକୁ ଏହିପରି ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମ ଭିତରେ 
ଯୁଦ୍ଧର ଏକ ରୂପକ ବୋଲି ଧରାଯାଇଥାଏ। ଧର୍ମରାଜ୍ୟର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ 
ଯୁଦ୍ଧ କରୂଥ୍‌ବା ପାଣ୍ଡବମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଦେବତାମାନଙ୍କର ସନ୍ତାନ ଓ ମନୁଷ୍ଯ 


ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ ଓ ଦିବ୍ୟକର୍ମ ୨୧୫ 


ରୂପରେ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତିପକ୍ଷମାନେ ହେଉଛନ୍ତି 
ଦାନବ ଶକ୍ତିର ଅବତାର, ଅସୁର। ଏହି ବାହାରର ଯୁଦ୍ଧରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
ଓ ପରୋକ୍ଷ ଭାବରେ ସହାୟତା କରିବା ପାଇଁ, ଦୁଷ୍ଟ ଓ ଅସୁରମାନଙ୍କ 
ରାଜତ୍ଵ ଓ ପ୍ରତିପରତ୍ତିକୁ ଧ୍ବଂସ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ତ୍ସ କରୂଥ୍ବା 
ଶକ୍ତିକୁ ଖର୍ବ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ଉତ୍‌ପୀଡ଼ିତ ଧର୍ମର ଆଦର୍ଶକୁ ପୂନସଁଂସ୍ଥାପନ 
କରିବା ପାଇଁ ଅବତାର ଆସନ୍ତି। ସେ ଆସନ୍ତି ମାନବସମାଜ ପାଇଁ ପୃଥ୍‌ବୀରେ 
ସ୍ଵର୍ଗରାଜ୍ୟର ପ୍ରତିଷ୍ଠାକୁ ଆହୁରି ନିକଟତର କରାଇଦେବା ନିମନ୍ତେ ଏବଂ ତହିଁ 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମଧ୍ୟ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ମାନବ-ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ସ୍ବର୍ଗରାଜ୍ଯର ନିର୍ମାଣ 
ନିମନ୍ତେ। 


ଅବତାରଙ୍କ ଆଗମନର ଆନ୍ତର ଫଳ ସେହିମାନେ ଲାଭ କରନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ 
ଏଥ୍‌ରୁ ଦିବ୍ଯଜନ୍ମ ଓ ଦିବ୍ଯ କର୍ମର ପ୍ରକୃତ ମର୍ମ ବୁଝିପାରନ୍ତି। ଯେଉଁମାନେ 
ନିଜ ଚେତନାକୁ ସେହି ଅବତାରଙ୍କର ଚିନ୍ତା ଓ ଭାବରେ ପୂର୍ଣ କରଚିି, 
ନିଜର ସମସ୍ତ ସତ୍ତା ସହ ସର୍ବତୋଭାବେ ତାଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରନଚ୍ତି, 
ମନ୍ମୟା ମାମୁପାଶ୍ରିତାଃ ଏବଂ ନିଜ ଜ୍ଞାନର ତପଃ ଶକ୍ତିରେ ପବିତ୍ର ହୋଇ 
ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର କବଳରୂ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଦିବ୍ୟସତ୍ତା ଓ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତି ଲାଭ କରଚ୍ତି, 
“ମଦ୍‌ଭାବମାଗତାଃ'। ଅବତାର ଆସନ୍ତି ମଣିଷ ଭିତରେ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଦ୍ଧରେ 
ରହିଥୁବା ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିକୁ ପ୍ରକାଶ କରିଦେବା ପାଇଁ ଓ ଦେଖାଇ ଦେବା 
ପାଇଁ ଦିବ୍ୟକର୍ମର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପ କ”ଣ ¬ ଯେଉଁ କର୍ମ କି ସ୍ଵାଧୀନ, ନିରହଙ୍କାର, 
ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ। ନୈର୍ବ୍ଯତ୍ତିକ୍ଚ ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ଯାହା ଦିବ୍ଯଜ୍ଞାନ, ଦିବ୍ଯଶକ୍ତି ଓ 
ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେମରେ ସର୍ବଦା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ। ସେ ଦିବ୍ଯବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵ ରୂପେ ଅବତୀର୍ଣ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଧଵରେ ମନୂଷ୍ଯର ଚେତନା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯିବ ଓ ତାହାର 
ସଂକୀଣ୍ତ ଅହଂମୟ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵ ଦୂର ହୋଇଯିବ ଏବଂ ଅହଂରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ତା'ର ଚେତନା ଅନନ୍ତ ଓ ବିଶ୍ଵମୟ ହୋଇଉଠିବ ଏବଂ ଜନ୍ମଠଚକ୍ରରୂ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇ ଅମୃତତ୍ଵ ଲାଭ କରିବ। ସେ ଆସଚ୍ତି ଭାଗବତ ଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରେମ 
ରୂପରେ ଓ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷଣ କରନ୍ତି, ଯେପରିକି ସେମାନେ 
ସେହି ପ୍ରେମ ଓ ଶକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ପାରିବେ ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ଆଉ 
ନିଜର ମାନୁଷୀ ଇଚ୍ଛାର କ୍ଷୁଦ୍ରତା ଓ ମାନବୀୟ ଭୟ ଓ କାମକ୍ରୋଧାଦିର 
ଦୁଦ୍ଧ୍ର ସହ ପଡ଼ିରହିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହିସବୁ ଦୁଃଖ ଓ ଅଶାନ୍ତିରୂ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସେମାନେ ଯେପରି ଭଗବାନଙ୍କର ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ 


୨୧୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବାସକରି ପାରିବେଂ। ଅବତାର କେଉଁ ନାମ ଓ କେଉଁ ରୂପ ନେଇ ଆସନ୍ତି 
ବା ଭଗବାନଙ୍କର କେଉଁ ବିଭାବକୁ ସମ୍ମୁଖରେ ରଖି ସେ ଅବଦୀର୍ଣ୍ର ହୁଅନ୍ତି 
ସେଥ୍‌ରେ ମୂଳତଃ କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ। କାରଣ ମନୂଷ୍ଯମାନେ ନିଜ 
ନିଜର ସ୍ଵଭାବ ଅନୁଯାୟୀ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପଥହିଁ ଅନୁସରଣ କରୁଛନ୍ତି 
ଏବଂ ତାହା ଶେଷରେ ତାଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସମୀପରେ ପହଞ୍ଚାଇବ। ଆଉ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ ବିଭାବ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତିର ଅନୂକୂଳ ହୋଇଥାଏ, ସେ 
ଯେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ ନେତୃତ୍ଵ ଦେବାକୁ ଆସନ୍ତି ସେତେବେଳେ ସେମାନେ 
ସେହି ବିଭାବ ଅନୁଯାୟୀ ପଥ ଅନୁସରଣ କରିବାହି ସର୍ବୋତ୍ତମ। ମନୁଷ୍ଯ 
ଯେଉଁ ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରେ, ଭଲପାଏ ଓ ତାଙ୍କଠାରୁ ଆନନ୍ଦ 
ପାଏ, ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ସେହି ଭାବରେ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଭଲ 
ପାଆନ୍ତି ଓ ତାଂଠାରୁ ଆନନ୍ଦ ପାଆନ୍ତି, ୟେ ୟଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେ ତାଂ 
ସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌ ' | 


# ଜନୁ କର୍ମ ଚ ମେ ଦିବ୍ୟମେବଂ ୟୋ ବେଶି ତତ୍ତ୍ଵତଃ । 
ତ୍ୟକ୍ତ୍ା ଦେହଂ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ନୈତି ମାମେତି ସୋଏର୍ଜୁୂନ ॥ ୪।୯ 
ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧା ମନ୍ମୟା ମାମୁପାଶ୍ରିତାଃ । 
ବହବୋ ଛାନତପସା ପୂତା ମଦ୍‌ଭାବମାଗତାଃ || ୪୮୧୦ 


୧୮ 


ଦିବ୍ଯୟକର୍ମ1 


ଗୀତାକଥ୍‌ତ କର୍ମଯୋଗର ସମଗ୍ର ତତ୍ଵ ହେଲା ଦିବ୍ଯଜନ୍ମ ଲାଭ କରିବା 
ଯାହାକି ଏକ ଉର୍ଦ୍ବତର ଚେତନାରେ ଆତ୍ମାର ଦିବ୍ଯ ନବଜନ୍ମ ଏବଂ ସେହି 
ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ ଲାଭ ପୂର୍ବରୁ ତାହାର ଉପାୟରୂପେ ଏବଂ ତାହା ଲାଭ ହେଲା 
ପରେ ତାହାର ପ୍ରକାଶରୂପେ ଦିବ୍ୟ କର୍ମ କରିବା। କର୍ମର ସଂଜ୍ଞା ନିରୂପଣ 
କଲାବେଳେ ଗୀତା ଏପରି କୌଣସି ବାହ୍ଯ ଲକ୍ଷଣକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରି ନାହିଁ, 
ଯାହାକି କୌଣସି ବାହ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟି ଦ୍ବାରା ଚିହ୍ନା ଯାଇପାରେ ବା ସଂସାରରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ଆଲୋଚନା-ସମାଲୋଚନାର ମାପକାଠିରେ ଯାହାର ବିଚାର 
କରାଯାଇପାରେ। ଏପରିକି ଯେଉଁସବ୍ର ମାନବିକ ବିଚାର-ବୁଵଛ୍ଧିର ଆଲୋକ 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଲୋକମାନେ ନାନା ନୈତିକ ଆଚାର ବା ପାପ-ପୁଣ୍ୟର ପ୍ରଭେଦ 


-_.  ---- ¬ =¬ 5 ଏ ଉନ ଳି ଦଲ ଇରା ଳନ ୫ ¬---- 


କରି ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ନିର୍ଧାରଣ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, ଗୀତା ଇଚ୍ଛାକୃତଭାବେ 
ସେହିସବୁକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛି। ଗୀତା ଦିବ୍ଯ କର୍ମର ଯେଉଁସବୁ ଲକ୍ଷଣ 
କହିଛି ସେସବୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୃୂଢ଼ ଓ ଆମ୍ମିକ, ଯେଉଁସବୁ ଚିହ୍ନ ଦ୍ବାରା ଦିବ୍ୟ 
କର୍ମକୁ ଚିହ୍ନି ହେବ ସେସବୁ ବାହ୍ଯଦୃଷ୍ଟିର ଅତୀତ, ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଓ ସମସ୍ତ 
ନୈତିକ ବିଚାରର ଉର୍ତ୍ବରେ । 

ଦିବ୍ଯକର୍ମ ଆତ୍ମା ଭିତରୁ ଉଦ୍ଭୂତ ହୂଏକ ଓ କେବଳ ସେଇ ଆତ୍ମାର 
ଆଲୋକରେହି ତାହାକୁ ଚିହ୍ନା ଯାଇପାରେ। ଗୀତା କହେ ଯେ “ୈଂ କର୍ମ 
କିମକର୍ମେତି କବୟୋଃପ୍ୟତ୍ର ମୋହିତାଃ”, କେଉଁଟି କର୍ମ ଓ କେଉଁଟି ବା 
ଅକର୍ମ ଏ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନୀମାନେ ମଧ୍ୟ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ଓ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି, 
କାରଣ ବ୍ଯବହାରିକ, ସାମାଜିକ, ନୈତିକ ଓ ବ୍ରଦିଗତ ମାନଦଣ୍ଡ ନେଇ 
ବିଚାର କରୁଥ୍‌ବାରୁ ସେମାନେ କେବଳ ବାହ୍ୟ ଦିଗକୁ ଧରି ପାର୍ଥକ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି 
କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ବିଷୟଟିର ମୂଳକୁ କେବେହେଲେ ଯାଂ୍ତି ନାହିଁ। 


(ଅର୍ଥାତ୍‌) “ମୁଁ ତୋତେ ସେହି କର୍ମର କଥା କହିବି, ଯାହା ଜାଣିଲେ 
ତୂ ସମସ୍ତ ଅଶୁଭ କର୍ମରୂ ମୁକ୍ତ ହେବୁ। କର୍ମ କ”ଣ ତାହା ବୁଝିବାକୁ ହେବ, 
ଭୂଲ୍‌ କର୍ମ କଂଣ ତାହା ବୁଝିବାକୁ ହେବ, ଅକର୍ମ ବା ନିଷ୍ପ୍ରିୟତା କ”ଣ 


୨୧୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 
ତାହା ବି ବୂଝିବାକୁ ହେବ, କର୍ମର ମାର୍ଗ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗହନ ଓ ଜଟିଳଂ ।” 
ଏ ସଂସାରରେ କର୍ମ ହେଉଛି ଏକ ଘୋର ଅରଣ୍ଯ ପରି ଗହନ, ଯାହା 
ଭିତର ଦେଇ ଚାଲିଲାବେଳେ ମଣିଷକୁ ବାରଂବାର ଝୁଣ୍ଢିବାକୁ ହୁଏ, ସେ 
ପାରୁପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥାଏ ଚାଲିବାକୁ ତା' ସମୟର ପ୍ରଚଳିତ ଚିନ୍ତାଧାରାସବୁକୁ 
ଧରି, ତା” ନିଜ ବ୍ଯକ୍ତିଡ୍ଵ ଓ ପରିବେଶର ନାନା ନୀତି ଓ ଆଦର୍ଶର ମାନଦଣ୍ଡକୁ 
ଧରି। ଏହିସବୁ ନୀତି ଓ ଆଦର୍ଶ ଗଠିତ ହୋଇଥାଏ ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗର ଓ 
ବହୂ ବିଭିନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବ ତଥା ବିଭିନ୍ନ ସମାଜର ନାନା ଚିନ୍ତା ଓ ଆଦର୍ଶ 
ଆଦିର ନାନା ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର ମିଶ୍ରଣ ଦ୍ବଧାରା। ଏଗୁଡ଼ିକ ଅକ୍ଷୟ ଓ ସନାତନ 
ସତ୍ୟ ବୋଲି ନାନା ଦାବି ସତ୍ତ୍୍‌ ପ୍ରକୃତରେ କେବଳ ସାମୟିକ ଓ ଦେଶକାଳ 
ମଧ୍ୟରେ ସୀମାବଦ୍ଧ: ଏହି ନୀତି ଓ ଆଦର୍ଶଗୁଡ଼ିକ ଯଥାର୍ଥ ଯୁକ୍ତିବୁଦ୍ଧି ଓ ଜ୍ଞାନର 
କେବଳ ଅନୂକରଣ କରନ୍ତି, ପ୍ରକୃତରେ ଏଗୁଡ଼ିକ ବ୍ୟବହାରିକ ଓ ଯଥାର୍ଥ 
ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଯୁକ୍ତିବୁଦ୍ଧିଠାରୁ ଅନେକ ଦୂରରେ। ତେଣୁ ବିଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଏଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ସ୍ଥାୟୀ ନୀତି ଓ ମୂଳ ସତ୍ଯର ଉଚ୍ଚତମ ଭିଭ୍ତି ସନ୍ଧାନ 
କରି ନିଷ୍ତଳ ହୋଇ ଶେଷରେ ଏହି ଚରମ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୁଅନ୍ତି 
ଯେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଜୀବନ ଓ ସଂସାର କଣ କେବଳ ଏକ 
ମିଥ୍ଯା ମାୟାର ଜାଲ ନୁହେଁ ? ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର କର୍ମରୁ ନିବୂଭି, ଅକର୍ମ, - 
ଏହାହି କଂଣ କ୍ଳାନ୍ତ ଓ ମୋହମୁକ୍ତ ମାନବାତ୍ମାର ଶେଷ ଆଶ୍ରୟସ୍ଥଳ ନୁହେଁ ? 
କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଠ କହିଲେ, ଏ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କର ବି ମୋହ ଓ ବିଦ୍ଧି- ବିଭ୍ରାଟ 
ଦେଖାଯାଏ। କାରଣ ନିଷ୍ପିୟତା ଦ୍ବାରା ନୂହେଁ, କର୍ମ ଦ୍ବାରାହି ଜ୍ଞାନ ଓ ମୁକ୍ତି 
ଲାଭ କରାଯାଏ । 

ତାଂହେଲେ କ'ଣ ଏହାର ସମାଧାନ? କଂଣ ଓ କେଉଁ ପ୍ରକାରର 
ସେହି କର୍ମ। ଯାହାର ଆଚରଣ ଦ୍ବାରା ଆମେ ଜୀବନର ସମସ୍ତ ଅଶୁଭରୁ 
ମୁକ୍ତି ପାଇବୂଣୁ ଏହି ସଂଶୟ, ଏହି ଭ୍ରମ ଓ ଏହି ଶୋକରୁ ମୁକ୍ତ ହେବୁ ? 
ଏପରିକି ଆମର ଶୁଦ୍ଧତମ ଓ ମହତ୍‌ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ-ପ୍ରଣୋଦିତ କର୍ମର ମଧ୍ୟ 
ଯେଉଁସବୁ ମିଶ୍ରିତ, ଅଶୁଦ୍ଧ ଓ ବ୍ଯର୍ଥିତାମୟ ପରିଣାମ ଆସେ ସେଥୁରୂୁ ଓ 
ସେହିପରି ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରକାର ଅମଙ୍ଗଳ ଓ ଦୁଃଖଭୋଗରୁ କିପରି ମୁକ୍ତ ହେବୁ ? 
ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଉଛି କର୍ମ-କର୍ମ ଭିତରେ କୌଣସି ବାହ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ଯ କରିବା 
ଅନାବଶ୍ୟକ ସଂସାର ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ କୌଣସି କର୍ମକୁ 


*# ଜା 
... ତତେ କର୍ମ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି ୟଜ୍ଜ୍ଞାତୃା ମୋକ୍ଷ୍ଯସେଃଶୁଭାତ୍‌ || ୪1୧୬ 
କର୍ମଣୋ ହ୍ୟପି ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ଟ ବିକର୍ମଣଃ । 
ଅକର୍ମଣଶ୍ଚ ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ଗହନା କର୍ମଣୋ ଗତିଃ || ୪୮୧୭ 


ଦିବ୍ୟକର୍ମୀ ୨୧୯ 


ମଧ୍ୟ ବର୍ଜନ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ ନୂହେଁ। ଆମର ମାନବୀୟ କର୍ମର ଚତୂଦ୍ଦିଗରେ 
କୌଣସି ସୀମାରେଖା ବା ବାଡ଼ ଦେବା ଆବଶ୍ଯକ ନୂହେଁ, ବରଂ ବିପରୀତ 
ପକ୍ଷେ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁହିଁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ବାଞ୍ଚିନୀୟ ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ 
ଆତ୍ମାକୁ ଯୁକ୍ତ ରଖ୍‌ ସକଳ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ, ୮ଯୂକ୍ତଃ କୃତ୍‌ସ୍ନକର୍ମକୃତ୍‌' । 
ଅକର୍ମ, ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ ପରିତ୍ଯାଗ ପ୍ରକୃତ ପନ୍ଥା ନୁହେଁ, ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଉଚ୍ଚତମ 
ବଦ୍ଧିର ବୁଦ୍ଧିର ଅନ୍ତର୍ଦୃଷ୍ଟି ଲାଭ କରିଛନ୍ତି, ସେ ବୁଝନ୍ତି ଯେ _ଏହି ଅକର୍ମହି ବାସ୍ତବରେ 
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ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଶାରୀରିକ ନିଷ୍ପଵିୟତାର ପନ୍ଥା ନିଏ, ତା” ମନରେ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏହି ଭ୍ରମ ଥାଏ ଯେ ପ୍ରକୃତି ନୂହେଁ। ସତେ ଯେପରି ସେହି ନିଜେ କର୍ମ 
କରେ, ସେ ଜଡ଼ତାକୁ ମୁକ୍ତି ବୋଲି ଭୂଲ୍‌ କରେ, ସେ ଦେଖ୍‌ପାରେ ନାହିଁ 
ଯେ ଯାହା ସବୁଠୁ ନିଷ୍ରରିୟ ଅବସ୍ଥା ଏପରିକି କାଠ ପଥରଠାରୁ ଅଧ୍‌କ ଜଡ଼ 
ବୋଲି ମନେ ହୁଏ, ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ଚାଲିଥାଏ, ତାଂର 
ଅଧୁକାର ଓ ବନ୍ଧନ ଅବ୍ୟାହତ ରହିଥାଏ । ପୁଣି ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ପୃଣ୍ଠି କର୍ମ-ସୋତରେ 
ମଧ୍ଧ ୨ ତା'ର କର୍ମ ସକଳରୁ ମୁକ୍ତ ରହିଥାଏ, ସେ କର୍ତା _ନୂହେଁ ବା 

ଦ୍ରାରା ଆବଦ୍ଧ ନୁହେଁ। ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସବୂର ଅଧୀନରେ ନୂହେ, 
ବ୍‌ କେବଳ ଆମତ୍ମାର ମୂକ୍ତିରେ ବାସ କରେ ସେହି କେବଳ କର୍ମରୁ ମୁକ୍ତି 
ପାଇଛି। ଏହାହିଁ ଗୀତା ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛି, ଯେତେବେଳେ 
ଏଥ୍‌ରେ କୁହାଯାଇଛି - ଯେ କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଅକର୍ମକୁ ଦେଖେ ଏବଂ ନିଷ୍ଠ୍ିିୟତ୍ରା 
ମଧ୍ଯରେ ଯେ କର୍ମ ଚାଲୁଥ୍ବାର ଦେଖେ ସେହି ମନୁୂଷ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଯଥାର୍ଥରେ ବିଜ୍ଞ ଓ ବୂଦ୍ଧିମାନଂ।। ଗୀତାର ଏହି ମତ ସାଂଖ୍ୟର ପୁରୁଷ 
ଓ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭେଦ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ, ମୁକ୍ତ ଓ ନିଷ୍କ୍ରିୟ ଆତ୍ମା ହେଉଛି 
ଚିରପ୍ରଶାନ୍ତ ଏବଂ କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ନିଶ୍ଚଳ ଏବଂ ଚିରକ୍ରିୟାଶୀଳ। 
ପ୍ରକୃତି ତା'ର” ଦୃଶ୍ୟମାନ କର୍ମସ୍ରୋତ ମଧ୍ୟରେ ଯେପରି କର୍ମ କରିଚାଲିଛି, 
ଜଡ଼ତା ଓ ନିଷ୍ରରିୟତା ବୋଲି ଯାହା ମନେ ହୁଏ ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ତାହା 
ସେହିପରି କର୍ମ କରିଚାଲିଛି। ବ୍ରଛିର ଚରମ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଫଳରେ ଆମେ ଏହି 
ଜ୍ଞାନଲାଭ କରୁ ତେଣୁ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଏହି ଜ୍ଞାନଲାଭ କରିଛି ସେହିଁ ପ୍ରକୃତରେ 
ବୁଛ୍ଧିମାନ ଓ ବିଚାରକ୍ଷମ,/ “ସ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ମନୁଷ୍ଯେଷୁ-- ସେ ଏପରି 
ବିଭ୍ରାନ୍ତଚିନ୍ତାଂଂପନ୍ନ ବ୍ୟନ୍ତି ନୂହେଁ ଯେ ନିମ୍ନତର ଯୁକ୍ତିବ୍ଛିର ବାହ୍ଯ ଅନିଶ୍ଚିତ 
ଓ ଅସ୍ଥାୟୀ ପ୍ରଭେଦ ସମୂହ ଦ୍ବାରା ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ବିଚାର କରେ। 


# ବ୍‌ 
କର୍ମଣ୍ୟକର୍ମ ୟଃ ପଶ୍ୟେଦକର୍ମଣି ଚ କର୍ମ ୟଃ । 
ସ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ମନୁଷ୍ୟେଷୁ ... 


୨୨୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତେଣୁ ମୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି କର୍ମକୁ ଭୟ କରେ ନାହିଁ, ସେ ସମସ୍ତ କର୍ମର ବୂହତ୍‌ 
ଓ ସାର୍ବଜନୀନ କର୍ମୀ, କୃତ୍‌ସ୍ନ-କର୍ମକୃତ୍‌ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପରି ସରେ ପ୍ରକୃତିର 
ଅଧୀନ ହୋଇ କର୍ମ କରେ ନାହିଁ, ସେ କର୍ମକରେ ଆତ୍ମାର ନିଶ୍ଚଳ ନୀରବତାରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ତିତ ହୋଇ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଯୋଗରେ ପ୍ରଶାନ୍ତ ଭାବରେ ଯୁକ୍ତ 
ହୋଇ। ଭଗବାନହି ହେଉଛନ୍ତି ତାହାର ସକଳ କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ଵର, ସେ କେବଳ 
ମାଧ୍ୟମ ମାତ୍ର ତା” ଭିତରଦେଇ ଏହି କର୍ମସବୁ ହେଉଥାଏ; ତାହାର ପ୍ରକୃତି 
ନିଜର ଅଧୀଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଚେତ ହୋଇ ତାଙ୍କର ପରିଚାଳନାର ଯନ୍ତ୍ରସ୍ଵରୂପ 
ଏହିସବୁ କର୍ମ ସମ୍ପାଦନ କରେ। ଏହି ଜ୍ଞାନର ପୂତ ଅଗ୍ନି-ଶିଖାରେ ତାହାର 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ପୋଡ଼ି ଭସ୍ଟକ୍‌ ହୋଇଯାଏ, ଏବଂ ତାହା ମନରେ ଏହି କର୍ମର 
କୌଣସି ଦାଗ ବା କଳଙ୍କ ଚିହ୍ନ ରହେ ନାହିଁ, ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭିତରେ ସେହି 
ମନ ନୀରବ ପ୍ରଶାନ୍ତ ଅବିଚଳିତ, ଶୁଭ୍ର, ନିର୍ମଳ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ରହିଥାଏ। କର୍ତାର 
ଅଭିମାନଶୂନ୍ଯ ହୋଇ, ଏହି ମୁକ୍ତିପ୍ରଦ ଞ୍ଚାନର ଆଲୋକରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ 
କରିବା ଦିବ୍ୟକର୍ମୀର ପ୍ରଥମ ଲକ୍ଷଣ । 

ଦ୍ରିତୀୟ ଲକ୍ଷଣଟି ହେଉଛି ବାସନାରୁ ମୁକ୍ତି, କାରଣ ଯେଉଁଠି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
କର୍ରୂୃତ୍ସାଭିମାନ ନାହିଁ ସେଠାରେ ବାସନା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମ୍ଭବ କାରଣ ସେଠାରେ 
ବାସନା କୌଣସି ଆହାର୍ଯ୍ୟ ନ ପାଇ, କୌଣସି ଅବଲମ୍ବନ ନ ପାଇ ଅବସନ୍ନ 
ହୋଇପଡ଼େ, କ୍ଷୀଣ ହୋଇ ଲୋପ ପାଇଯାଏ। ମୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ବାହ୍ୟତଃ ଅନ୍ୟ 
ଲୋକ ପରି ସମସ୍ତ କର୍ମ କରୂଥ୍‌ଲା ଭଳି ମନେ ହୁଏ, ହୁଏତ ବ୍ଯାପକତର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ସାଧାରଣ ଲୋକ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କ ଦୂଢ଼ତର ସଂକଳ୍ପ ଓ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପ୍ରବେଗ ସହିତ କର୍ମ କରେ, କାରଣ ଭଗବତ୍‌ ଇଚ୍ଛାର ମହତୀ 
ଶକ୍ତି ତାଂର ସକ୍ରିୟ ପ୍ରକୃତି ଭିତର ଦେଇ କ୍ରିୟା କରେ; କିନ୍ତୁ ତା'ର ସମୁଦାୟ 
କର୍ମ ଓ ଉଦ୍‌ଯୋଗରୁ ସମସ୍ତ ନିମ୍ନତର କାମନା-ବାସନା ଓ ନିମ୍ନତର ସଂକଳ୍ପ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଥାଏ - ସର୍ବେ ସମାରମ୍ଭାଃ କାମ- ସଂକଳ୍ପ- ବର୍ଜିତାଃ । 
ସେ ତା'”ର କର୍ମଫଳ ପ୍ରତି ସମସ୍ତ ଆସକ୍ତି ପରିତ୍ୟାଗ କରିଛି ଯେତେବେଳେ 
ବ୍ଯକ୍ତି ଫଳ ପାଇଁ କର୍ମ କରେ ନାହିଁ) କର୍ମ କରେ ସକଳ କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ମର୍ର 


= - =. -- =... 


ଭଗବାନଙ୍କ କେବଳ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଯନ୍ତ୍ରରୂପେ, ସେତେବେଳେ ବାସନା କୌଣସ୍ରି 
ସ୍ଥାନ ପାଇପାରେ ନାହିଁ, ଏପିରିକି ଭଗବାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ସଫଳ ଭାବେ 
କରିବାର ବାସନା ମଧ୍ୟ ତାଂର ରହେ ନାହିଁ କାରଣ ଫଳ ଭଗବାନଙ୍କର, 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛା ବା ଉଦ୍ୟମ ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନଙ୍କ 
ହ୍ବାରାହିଁ ତାହା ନିର୍ଧାରିତ ସେତେବେଳେ କୃତିତ୍ସର ସହ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ 
ବା ଭଗବାନଙ୍କ ସନ୍ତୋଷବିଧାନ ହେଲା ଭଳି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ 


ବାସନା ରହିବ ନାହିଁ, କାରଣ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନହିଁ କର୍ମର କର୍ତା, ତେଣୁ 


ଦିବ୍ୟକର୍ମୀ ୨୨୧ 


କ୍ଷୁଦ୍ଧ ମାନବିକ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ନୁହେଁ ତାଙ୍କର ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ବ୍ଯକ୍ତି ଭିତରେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରୂଥାଏ, ସେଇହି ସମସ୍ତ କୃତିତ୍ସର ଅଧ୍‌କାରୀ। ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷର ମାନୂଷୀ 
ମନ ଓ ଆତ୍ମା କିଛି ମଧ୍ୟ କରେ ନାହି, ନ କିଞ୍ଚିତ୍‌ କରୋତି, ଯଦିଓ 
ସେ ତାହାର ପ୍ରକୃତି ଭିତର ଦେଇ କର୍ମରେ ନିଯୁକ୍ତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି, 
ଯେକି କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ଶକ୍ତି ସେହି ଚୈତନ୍ୟମୟୀ ଭଗବତୀହିଁ ହୃଦୟରେ ଅଧୁଶ୍ଚିତ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଏ କର୍ମ କରନ୍ତି। 

ଏହାର ଅର୍ଥ ନୂହେଁ ଯେ କର୍ମରେ ଆବଶ୍ଯକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ତଦନୂରୂପ 
ଉପାୟ ପ୍ରତି ଯଥାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟି ରଖ୍‌ କର୍ମକୁ ସାଫଲ୍ୟ ଓ ନିଖୁଣତାର ସହିତ 
ସଂପନ୍ନ କରାଯିବ ନାହିଁ। ବରଂ ବିପରୀତ ପକ୍ଷେ, ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇ ସ୍ଥିର ˆ 
ପୁଶାନି ସହ କର୍ମ କଲେ ତାହା ଯେପରି ସୁଚାରୂ ଭାବରେ ସଂପନ୍‌ ହୋଇପାରିବ, 
ଆଶା ଓ ଆଶଙ୍କାରେ ଅନ୍ଧ ହୋଇ, ଅକ୍ଷମ ବଦ୍ଦିର ବିଚାରରେ ପଙ୍ଗୁ ଅତିବ୍ଯଗ୍ର 
ମାନୂଷୀ ଇଚ୍ଛାର ଅସ୍ଥିର ଚାଞ୍ଚଲ୍ୟ ସହ କର୍ମ କଲେ ତାହା ସେପରି ନିଖୁଣ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ। ଅନ୍ଯତ୍ର ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯୋଗ ହେଉଛି କର୍ମ 
କରିବାର ପ୍ରକୃତ କୌଶଳ, ୟୋଗଃ କର୍ମସୁ କୌଶଲମ୍‌”। କିନ୍ତୁ ଏହି ସକଳ 
କର୍ମ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ଭାବରେ ସଂପନ୍ନ ହୁଏ ବ୍ଯକ୍ତି-ପ୍ରକୂୁତି ଭିତର ଦେଇ କ୍ରିୟା 
କରୂଥ୍‌ବା ଏକ ବିରାଟ ବିଶ୍ବଜ୍ୟୋତି ଓ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା। କର୍ମଯୋଗୀ ଜାଣେ 
ଯେ ତାହାକୁ ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ଦିଆଯାଇଛି ତାହା ନିଶ୍ଚୟ ଭଗବତ୍‌ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଫଳଲାଭର 
ଉପଯୋଗୀ ହେବ; ତାହାକୁ ଯେଉଁ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ ତା' ପଛରେ 
ରହିଥ୍‌ବା ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ ସେ ଲାଭ କରିବ ଏବଂ ଏ ଦିଗରେ ତାଂର ସଂକଳ୍ପ 
କର୍ମ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରଜ୍ଞା ଦ୍ବାରାହିଁ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭାବରେ ନିୟମିତ ହେବ। 
ତା'ର ଏ ସଂକଳ୍ପ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛା ବା କାମନାପ୍ରସୂତ ନୂହେଁ 
ଏହା ପଛରେ ତାଂର ନିଜର କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଲକ୍ଷ୍ଯ ନାହି, ଏହା ହେଉଛି 
ଭଗବତ୍‌ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ ନିମନ୍ତେ ଜ୍ଞାନମୟୀ ଦିବ୍ୟ ଚିତ୍‌ଶକ୍ତିର ଏକ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ 
ପେରଣା। ଏହାର ଫଳାଫଳ ସାଧାରଣ ମନର ବିଚାର ଦୃଷ୍ଟିରୂ ସାଫଲ୍ୟମଣ୍ଡିତ 
ହୋଇପାରେ ଅଥବା ସେହି ମନ ଏହାକୁ ପରାଜୟ ଓ ବିଫଳତା ବୋଲି 
ବିଚାର କରିପାରେ “ କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀ ପାଇଁ ଏହା ବରାବର ସାଫଲ୍ୟମଣ୍ଡିତ, 
ବାହ୍ୟତଃ ଯାହା ମନେ ହେଉନା କାହିଁକି, ସମସ୍ତ ଜୟ-ପରାଜୟ, ଲାଭ-ୟକ୍ଷତି 
ଭିତର ଦେଇ ତାଂ”ର ନିଜର ଅଭିପ୍ରାୟ ନୁହେଁ ପରନ୍ତୁ ସକଳ କର୍ମ ଓ 
କର୍ମଫଳର ନିୟନ୍ତା ସର୍ବଜ୍ଞ ଭଗବାନଙ୍କ ଅଭିପ୍ରାୟହିଁ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ; ସେ ବିଜୟ 
ଚାହିଁ ନାହିଁ। ସେ ଚାହିଁଛି ଭଗବତ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଓ ସଂକଳ୍ପର ସିଵି, ଯାହାକି 
କେତେବେଳେ ଆପାତ ବିଜୟ ଦ୍ବାରା ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଇଚ୍ଛା ପୂରଣ କରେ, 
କେତେବେଳେ ବା ଆପାତ ପରାଜୟ ଦ୍ବାରା ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଅଧ୍‌କତର 


୨୨୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧିମାଳା 


ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଭାବରେ ପୂରଣ କରେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଯେଉଁ ଆଦେଶ 
ଦିଆଯାଇଛି, ସେଥ୍‌ରେ ବିଜୟର ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ମଧ୍ଯ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଯଦି ନିଶ୍ଚିତ ପରାଜୟ ବି ଥାଂନ୍ତା ତଥାପି ତାଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ହୋଇଥାନ୍ତା, 
କାରଣ ଶକ୍ତିର ଯେଉଁ ବିରାଟ ଆୟୋଜନ ଭିତର ଦେଇ ଭଗବାନଙ୍କ ସଂକଳ୍ପ 
ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବାକୁ ଯାଉଛି, ସେଥ୍‌ରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଏହି କର୍ମହିଁ ଉପସ୍ଥିତ କର୍ଭବ୍ୟ ରୂପେ ନିର୍ଵାରଣ କରି ଦିଆଯାଇଛି। 

ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷର କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଆଶା-ଆକାଡ୍କ୍ଷା ନାହିଁ, ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ଅଧୁକାରର ଭାବ ନେଇ ସେ କୌଣସି ବସ୍ତୂକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ, ଭଗବତ୍‌ 
ଇଚ୍ଛା ତା” ପାଇଁ ଯାହା ଆଣିଦିଏ ସେ ତାହାହିଁ ଗ୍ରହଣ କରେ; ସେ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୁଏ ନାହି, କାହାରି ପ୍ରତି ତାହାର କୌଣସି ଭଷ୍ବା 
ନ ଥାଏ; ତାହା ନିକଟକୁ ଯାହା ଆସେ, ସେ ତାହା ଗ୍ରହଣ କରେ କୌଣସି 
ବିତୃଷ୍ଣା ବା ଆସକ୍ତିକୁ ସ୍ଥାନ ନ ଦେଇ, ତାହା ନିକଟରୁ ମଧ୍ଯ ଯାହା ଚାଲିଯାଏ 
ସେ ତାହାକୁ ବସ୍ତୁ ଓ ଘଟନାର ସୁଅ ଭିତରକୁ ଭାସି ଚାଲିଯିବା ପାଇଁ 
ଛାଡ଼ିଦିଥ ସେଥ୍‌ପାଇଁ କୌଣସି ଦ୍ରଃଖ, ମନସ୍ତାପ ବା ହରାଇବାର ଭାବକୁ 
ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦିଏ ନାହିଁ। ହୁଦୟ ଓ ଆତ୍ମା ଉପରେ ତାଂ”ର ସଂପିୂର୍ଣ୍ଣ କର୍ଚ୍ତତ୍ଵ 
ରହିଛି, ସେମାନେ ସବୁ ପ୍ରକାର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଓ ଆବେଗରୁ ମୁକ୍ତ, ବାହ୍ଯ 
ବିଷୟର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ କୌଣସି ବିକ୍ଷୋଭ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ 
ନାହିଁ। ତାଂର କର୍ମ ବାସ୍ତବିକ୍‌ କେବଳ ଶାରୀରିକ, ଶାରୀରମ୍‌ କେବଲମ୍‌ 
କର୍ମ। କାରଣ ବାକି ଅନ୍ୟସବୁ ଆସୁଛି ଉର୍ଧ୍ବରୂଥ ମାନବୀୟ ସ୍ତରରେ ତାହା 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ଦିବ୍ଯପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଇଚ୍ଛା, ଜ୍ଞାନ ଓ ଆନନ୍ଦର 
ପ୍ରତିଫଳନ ମାତ୍ର। ତେଣୁ ସେ କର୍ମ ଓ କର୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି 
ଜୋର ଦେଇ ତାଂର ମନ ଓ ହୁଦୟରେ ଏପରି କୌଏସି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସୃଷ୍ଠି 
କରେ ନାହିଁ, ଯାହାକୁ ଆମେ ରିପୁ ଓ ପାପ ବୋଲି କହୁ। କାରଣ ପାପ 
ଆଦୌ ବାହାରର କର୍ମ ଭିତରେ ନ ଥାଏ, ଏହା ଥାଏ ସେହି କର୍ମ ସଙ୍ଗରେ 
ବା ତାହାର କାରଣ ସ୍ବରୂପ ରହିଥ୍‌ବା ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛାଚ ମନ ଓ ହୃଦୟର 
ଅଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଭିତରେ। ଯାହା ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକଃ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ତାହା ସବୁବେଳେ 
ଶୁଦ୍ଧ ଅପାପବିଦ୍ଧମ୍‌, ଏହା ଦ୍ବାରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଏହା ନିଜର 
ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧତା ପ୍ରଦାନ କରେ। ଏହି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ନୈର୍ବ୍ୟଚ୍ତିକତା ଦିବ୍ଯ 
କର୍ମୀର ତୃତୀୟ ଲକ୍ଷଣ। ସମସ୍ତ ମାନବାତ୍ମା ଯେଉଁମାନେ କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ମହାନତା ଓ ପ୍ରସାରତା ଲାଭ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଯେ 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରେମ, ଜ୍ଞାନ ଓ ସଂକନ୍ଧର ଏକ ନୈବର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଶକ୍ତି 


“ଂଧ୍ଧ 


କ୍ରିୟା କରୁଛି, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କ ମାନବିକ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵର ଅହଂପ୍ରସୂତ 


€ 


ଦିବ୍ୟକର୍ମୀ ୨୨୩ 


ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ନ ଥାଂନ୍ତି। ବେଳେଦେଳେ ଯାହା ଖୁବ୍‌ ଭୀଷଣ 
ଆକାର ମଧ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରେ। କିନ୍ତୁ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା ଏହି ସ୍ଵାଧୀନତା ଲାଭ 
କରିଥାଏ, କାରଣ ସେ ତାର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ସକୁ ଲୀନ କରିଦେଇଛି ନୈବ୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା 
ଭିତରେ ଯେଉଁଠିକି ଏହା ଆଉ ତାଂର ନିଜର ହୋଇ ନାହି, ପରମ ଦିବ୍ଯ 
ବ୍ଯକ୍ତି ପୁରୁଷୋତ୍ତମହିଁ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଯେକି ସମସ୍ତ ସସୀମ ଗୁଣକୁ 
ଅସୀମ ଓ ଅବାଧ ଭାବରେ ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ନିଜେ କୌଣସି କିଛି 
ଦ୍ବାରା ଆବଦ୍ଧ ନୂୁହନ୍ତି। ଯାହାର ଏହି ମୁକ୍ତିଲାଭ ହୋଇଛି ସେ ହୋଇଯାଇଛି 
ଆତ୍ମା, ସେ ଆଉ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସମୂହର ସମଷ୍ଚିମାତ୍ର ନୂହେଁ; ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ 
ପାଇଁ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵର ଯେଉଁ ଆଭାସ ଟିକକ ଅବଶିଷ୍ଟ ରହିଥାଏ, ତାହା କାହାରି 
ଦ୍ବାରା ଆବଦ୍ଧ ନୁହେଁ, ତାହା ଏକ ବୁହତ୍‌, ନମନୀୟ, ବିଶ୍ବବ୍ଯାପୀ ସତ୍ତା, 
ଅନନ୍ତର ଏକ ମୁକ୍ତ ଆଧାର, ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଏକ ଜୀବନ୍ତ ପ୍ରତିରୂପ । 

ଏହି ଜ୍ଞାନ, ଏହି ବାସନାଶୂନ୍ଯତା ଓ ଏହି ନୈର୍ବ୍ଯକତ୍ତିକତାର ଫଳ ହେଉଛି 
ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମତା। ଦିବ୍ଯକର୍ମୀର ଚତୂର୍ଥ ଲକ୍ଷଣ ହେଉଛି 
ସମତା। ଗୀତା କହେ - ସେ ସମସ୍ତ ଦ୍ରନ୍ଦ୍ର ଅତିକ୍ରମ କରିଛି, ସେ ଦୁନ୍ଦାତୀତ । 
ଆମେ ଦେଖୁଛୁ ସେ ଚିତ୍ତରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିକ୍ଷୋଭକୁ ସ୍ଥାନ ନ ଦେଇ 
ବିଫଳତା ଓ ସଫଳତା, ଜୟ ଓ ପରାଜୟ ଉଭୟକୁ ସମାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଦେଖନ୍ତି, ଖାଲି ଏତିକି ନୁହେଁ ସେ ନିଜ ଭିତରେ ସବୁପ୍ରକାର ଦ୍ରନ୍ଦ୍ରକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରିଯାଇଛନ୍ତି ସବୁ ଦ୍ନ୍ଦ୍ର ଭିତରେ ସମାଧାନ ଆଣିଛନ୍ତି। ଯେଉସବୁ ବାହ୍ଯ 
ଭେଦାଭେଦ ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ୟମାନେ ଦୁନିଆର ଘଟନାବଳୀ ପ୍ରତି ନିଜର ମନୋଭାବ 
ସ୍ଥର କରନ୍ତି ଦିବ୍ୟକର୍ମୀ ନିକଟରେ ଏସବୁର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୌଣ ଓ ନିମିନ୍ତମାତ୍ର 
ମୂଲ୍ୟ ଥାଏ। ସେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ସେସବୁର ଉର୍ତ୍ଧରେ 
ଥାଏ । ମଙ୍ଗଳକର ଓ ଅମଙ୍ଗଳକର ଘଟନାର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଯାହାକି କାମନା-ବାସନାର 
ଅଧୀନରେ ଥ୍ବା ମନୂଷ୍ଯ ପାଇଁ ଏତେ ବେଶୀ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଥ ବାସନାଶୂନ୍ଯ 
ହୃଦୟ ପାଇଁ ଶୁଭ ଅଶୁଭ ଉଭୟହି ସମାନ ଭାବରେ ଆଦରଣୀୟ କାରଣ 
ସେମାନଙ୍କର ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଭିତରଦେଇହିଁ ସନାତନ ମଙ୍ଗଳର କ୍ରମବିକାଶଶୀଳ ରୂପ 
ଗଢ଼ାଯାଇଛି। ତାହାର ପରାଜୟ ନାହିଁ କାରଣ ତା” ପାଇଁ ସବ୍ରକିଛି ଘଟନା 
ପ୍ରକୃତିର କୁରୁକ୍ଷେତ୍ଵରରେ ଦିବ୍ୟଜୟ ଆଡ଼କୁହିଁ ଗତି କରୁଛି ଏହି ଯେଉଁ 
ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ରେ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର କର୍ମର ଏହି କ୍ଷେତ୍ର ଯାହା ମଧ୍ଯ ଧର୍ମର ବିକାଶର 
କ୍ଷେତ୍ର ଏହାର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଘଟନା, ଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଗତି, ଏହି ଯୁଦ୍ଧର 
ଅଧୁନାୟକ, କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ଵର ଓ ଧର୍ମର ନିୟନ୍ତା ଭଗବାନଙ୍କ ସର୍ବଦର୍ଶୀ 
ଦୃଷ୍ଟି ଦ୍ବାରା ପୂର୍ବରୁହି ସ୍ଥିରୀକୃତ ଓ ନିର୍ଵାରିତ ହୋଇଛି। ମଣିଷଙ୍କଠାରୁ ମିଳୁଥ୍‌ବା 
କୌଣସି ସମ୍ମାନ ବା ଅପମାନ, କୌଣସି ନିନ୍ଦା ବା ପ୍ରଶଂସା ତାକୁ ବିଚଳିତ 


୨୨୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରିପାରିବ ନାହିଁ କାରଣ ତା” କର୍ମର ଅନ୍ୟ ଜଣେ ମହାନ୍‌ ସ୍ଵଚ୍ଛଦୂଷ୍ଠିସମ୍ପନ୍ନ 
ବିଚାରକ ଅଛନ୍ତି ଅନ୍ୟ ଏକ ମାନଦଣ୍ଡ ରହିଛି, ତା” କର୍ମର ପ୍ରେରଣା 
କୌଣସି ସାଂସାରିକ ପୁରସ୍କାର ଉପରେ ଆଦୌ ନିର୍ଭର କରୁ ନାହିଁ। କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ଅର୍ଜନ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ଯଶଃ ଓ ଖ୍ଯାତିକୁ ମୂଲ୍ଯ ଦିଅନ୍ତି ଓ ଭୀରୂତାର 
ଅପବାଦ ଓ ଅସମ୍ନମାନକୂ ମୃତ୍ଯୁଠାରୁ ଅଧ୍୍‌କ ମନ୍ଦ ବୋଲି ମନେ କରିବା 
ତାଙ୍କ ପକ୍ଷେ ଉଚିତ, କାରଣ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ରକ୍ଷା କରିବା ଓ ଜଗତରେ ସାହସର 
ଆଦର୍ଶ ବଜାୟ ରଖୁବା ତାଙ୍କ ଧର୍ମର ଏକ ଅଙ୍ଗ; କିନ୍ତୁ ମୁକ୍ତପୂରୂଷ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଏସବୁ ବିଷୟକୁ ମୂଲ୍ଯ ଦେବାର ଆଦୌ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହି, 
ତାଙ୍କୁ କେବଳ ଜାଣିବାକୁ ହେବ କଂଣ ତାଙ୍କର କର୍ତ୍ବ୍ଯମ୍‌ କର୍ମଃ ପରମାତ୍ମା 
ତାଙ୍କଠାରୂ କେଉଁ କର୍ମ ଦାବି କରୁଛନ୍ତି। କେବଳ ସେହି କର୍ମ କରିବା ଓ 
ସମସ୍ତ ଫଳାଫଳକୁ କର୍ମର ପ୍ରଭୂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେବାହି ତାଙ୍କର 
କାମ। ଏପରିକି ସେ ପାପ-ପୁଣ୍ଯ ପ୍ରଭେଦର ଉର୍ତ୍ଧକୁ ଉଠିଯାଇଛନ୍ତି ଯେଉଁ 
ପ୍ରଭେଦକି ସେହିସବୁ ମନୂଷ୍ଯମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ପୂର୍ଣ୍ଟ ଯେଉଁମାନେ 
ଅହଂକାରର କର୍ରୂତ୍ବକୁ ହ୍ରାସ କରିବା ପାଇଁ ଓ ନିଜ ରିପୁମାନଙ୍କ ପ୍ରଚଣ୍ଡ 
ଆକ୍ରମଣ ଓ ଗୁରୂଭାରକୁ ଲାଘବ କରିବା ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରୁଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ 
ମୁକ୍ତପୁରୂଷ ଏହି ସଂଗ୍ରାମର ଉର୍ଦ୍ଧ୍‌କୁ ଉଠିଯାଇଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ଆସନ ସାକ୍ଷୀସ୍ଵରୂପ 
ପ୍ରବୃଦ୍ଧ ଆତ୍ମାର ପବିତ୍ରତାରେ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। ତାଙ୍କ ଭିତରୁ ସମସ୍ତ ପାପ ଖସି 
ପଡ଼ିଛି, ତାଙ୍କ ପାଇଁ ସତ୍‌କର୍ମ କରି ଅଧୁକ ପୁଣ୍ଯ ଅର୍ଜନ କରିବା ବା 
ଅସତ୍‌ କର୍ମ କରି ପୁଣ୍ଯ କ୍ଷୟ କରିବାର କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ ନାହି ସେ ଯେଉଁ 
ଶିଖରକୁ ଆରୋହଣ କରିଛନ୍ତି ଓ ଯେଉଁ ଆସନରେ ସୁପ୍ରତିଷ୍ତିତ ତାଂ ହେଉଛି 
ଅହଂଶୂନ୍ଯ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତିର ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଅଖଣ୍ଡ ପବିତ୍ରତା। ସେଠାରେ 
ପାପ-ପୂଣ୍ୟବୋଧର କୌଣସି ସ୍ଥାନ ନାହି, ସେଠାରେ ତାହା ଆଦୌ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ 
ହୋଇପାରିବ ନାହି। 

ଅର୍ଜ୍ଜନ ଯେକି ତଥାପି ଆଜ୍ଞାନର କବଳରେ ରହିଛନ୍ତି, ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ 
ନ୍ୟାୟ ଓ ଧର୍ମ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଅନୁଭବ କରିପାରନ୍ତି ଓ ମନରେ ବିଚାର 
କରିପାରନ୍ତି ଯେ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ ରହିବା ତାଙ୍କ ପକ୍ଷେ ପାପ ହେବ, କାରଣ 
ତାଂ ଫଳରେ ଅଧର୍ମ ଶକ୍ତିର ବିଜୟ ଯୋଗୁଁ ଦେଶ ଓ ଜାତିକୁ ଯେଉଁ 
ଦୁର୍ଭୋଗ, ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ଯାଚାର ଓ ମନ୍ଦକର୍ମ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ ସେଥ୍‌ରେ 
ତାଙ୍କର ଦାୟିତ୍ସ ରହିବ। ଅଥବା ସେ ନିଜ ହୃଦୟରେ ହିଂସା ଓ ନରହତ୍ଯା 
ପ୍ରତି ବିତୃଷ୍ଣା ଅନୃଭବ କରିପାରନ୍ତି ଓ ମନରେ ବିଚାର କରିପାରନ୍ତି ଯେ 
ସମସ୍ତ ରକ୍ତପାତହି ପାପ ଓ ତାହା କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ ବି ସମର୍ଥନଯୋଗ୍ୟ 
ନୁହେଁ। ଏହି ଦୁଇପ୍ରକାର ମନୋଭାବହିଁ ମଣିଷର ବିଚାର ଆଗରେ ସମାନ 


ଦିବ୍ୟକର୍ମୀ ୨୨୫ 


ଭାବରେ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଓ ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ ଏହା ଭିତରୁ କେଉଁଟିକୁ ତାଂର ମନ 
ଗ୍ରହଣ କରିବ ବା ଜଗତର ଦୃଷ୍ଠିରେ ଗ୍ରାହ୍ଯ ହେବ ତାଂ ନିର୍ଭର କରେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଉପରେ, କାଳ ଓ ପରିସ୍ଥିତି ଉପରେ । ଅଥବା ସେ କେବଳ ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ 
ଓ ହୃଦୟର ପ୍ରେରଣାବଶତଃ ଅନୁଭବ କରିପାରୁୂଥା'ନ୍ତି ଯେ ଶତ୍ରୁମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ 
ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ଏବଂ ଅନ୍ଯାୟ ଓ ଅତ୍ଯାଚାର ବିରୋଧରେ 
ସତ୍‌ ଓ ନ୍ୟାୟର ପକ୍ଷ ନେବା ତାଙ୍କର କର୍ତବ୍ଯ। କିନ୍ତୁ ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷର 
ଦୃଷ୍ଟି ଏହିସବୁ ଆଦର୍ଶର ଦୃନ୍ଧକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଇଥାଏ, ସେ କେବଳ ଦେଖନ୍ତି 
ଯେ ଧର୍ମର ରକ୍ଷା ପାଇଁ ବା ଧର୍ମର ବିକାଶ ପାଇଁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କଠାରୁ 
କ”ଣ ଦାବି କରଚ୍ତି। ତାଙ୍କର ନିଜର କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନାହିଁ, 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭଲପାଇବା ବା ରାଗଦ୍ବେଷର ସନ୍ତୋଷବିଧାନ ସେ ଚାହାତ୍ତି 
ନାହିଁ ତାଙ୍କର କର୍ମ ଆଗରେ ସେ ଏପରି କୌଣସି କଠିନ ଅନମନୀୟ 
ନୀତି ବା ଆଦର୍ଶ ରଖ୍‌ ନାହାନ୍ତି ଯାହାକି ମାନବଜାତିର ନମନୀୟ ବିକାଶ 
ଓ ପ୍ରଗତିର ବାଧାସ୍ଵରୂପ ହେବ ବା ଅନନ୍ତର ଆହ୍ଵାନକୁ ଭ୍ରକ୍ଷେପ ନ କରି 
ତା” ବିରୋଧରେ ଛିଡ଼ା ହେବ। ଜୟ କରିବାକୁ ବା ନିହତ କରିବାକୁ ତାଙ୍କର 
କେହି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଶତୁ ନାହିଁ, ସେ କେବଳ ଦେଖନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କ ବିରୋଧରେ 
ଯେଉଁମାନେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି ସେମାନେ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ଘଟନାଚକ୍ରରେ ତାଙ୍କ 
ବିରୋଧରେ ଆନୀତ ହୋଇଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ବାଧା ଦ୍ବାରା ନିୟତିର ଗତିକୁ 
ସାହାଯ୍ଯ କରିବାକୁ। ସେମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ତାଙ୍କର କୌଣସି କ୍ରୋଧ ବା 
ବିଦ୍ରେଷ ରହି ନ ପାରେ କାରଣ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିରେ ସେସବୁର କୌଣସି 
ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ନିଜର ବିରୋଧୀକୁ ପଦାନତ ଓ ନିହତ କରିବା ପାଇଁ ଅସୁରର 
ଯେଉଁ ବାସନା ଥାଏ ବା ରାକ୍ଷସ ଭିତରେ ନରହତ୍ଯା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଭୀଷଣ 
ରକ୍ତପିପାସା ଥାଏ, ସେସବୁ ତାଙ୍କର ଧୀର, ଶାନ୍ତ ଏବଂ ସର୍ବତୋମୁଖୀ 
ସହାନୁଭୂତି ଓ ଜ୍ଞାନ ପକ୍ଷରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମ୍ଭବ। କାହାକୁ ଆଘାତ କରିବାକୁ 
ସେ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ।ହ ବରଂ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ତାଙ୍କ ଭିତରେ ରହିଥାଏ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଏକ ବିଶ୍ଵଜନୀନ ବନ୍ଧୁଭାବ ଓ କରୁଣା, “ମୈତ୍ରଃ କରୁଣ ଏବ ଚଂ। 
ଏହି କରୁଣା ହେଉଛି ମନୂଷ୍ଯମାନଙ୍କ ଉପରେ ଦିବ୍ଯପୁରୂଷଙ୍କର କରୁଣାଦୃଷ୍ଟି । 
ନିଜ ଭିତରେ ଯେ ସମସ୍ତ ଜୀବଙ୍କୁ ଆଶ୍ରୟ ଦେଇଥାଏ, ଏହା ସାଧାରଣ 
ମନୁଷ୍ୟୋଚିତ ଅନୁକମ୍ପା ନୁହେଁ ଯାହାକି ହୃଦୟ, ସ୍ବାୟୁ ଓ ରକ୍ତମାଂସରେ 
ବିକମ୍ପ ଓ ଦୌର୍ବଲ୍ୟ ରୂପରେ ଦେଖା ଦେଇଥାଏ। ସେ ମଧ୍ୟ ଶାରୀରିକ 
ଜୀବନକୂ, ବଡ଼ କରି ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ, ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଆମ୍ବାର ଜୀବନ ଉପରେ 
ନିବଦ୍ଧ) ଶରୀର-ଜୀବନକୁ ସେ କେବଳ ଯନ୍ତର ମୂଲ୍ଯ ଦିଅନ୍ତି। ସେ ସହସା 


ହତ୍ଯା ଓ ସଂଘର୍ଷ ପାଇଁ ଅଗ୍ରସର ହୂଅନ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଯଦି ଧର୍ମର ସ୍ରୋତ 


୨୨୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଭିତରେ ଯୁଦ୍ଧ ଆସିଯାଏ ସେ ପଶ୍ଚାତ୍‌ପଦ ହୁଅନ୍ତି ନାହିହ ଉଦାର ସମତା 
ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣଜ୍ଜାନର ସହିତ ସେ ଏହି ଧର୍ମ- ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୁତ୍ତ ହୂଅନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁମାନଙ୍କ 
କ୍ଷମତା ଓ ପ୍ରଭୂତ୍କଵର ଆନନ୍ଦକୁ ତାଙ୍କୁ ଧ୍ବଂସ କରିବାକୁ ପଡ଼େ, ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ଜୀବନ ଓ ଜୟର ମତ୍ତୋଲ୍ଲାସକୁ ତାଙ୍କୁ ଚୂରଣ୍ଣ୍ଚ କରିବାକୁ ହୁଏ, ସେମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଏ ସମସ୍ତ ସହାନୁଭୂତି ବରାବର ରହିଥାଏ। 


କାରଣ ସର୍ବତ୍ର ସେ ଦୁଇଟି ଜିନିଷ ଦେଖନ୍ତି, ସେ ଦେଖନ୍ତି ଭଗବାନ 
ସର୍ବଭୂତରେ ସମାନ ଭାବରେ ବିରାଜିତ, କେବଳ ସୃଷ୍ଠିର ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ଅବସ୍ଥାଚକ୍ରରେ ତାଙ୍କର ଏହି ବିବିଧ ଅଭିବ୍ଯକତ୍ତି ସମାନ ନୁହେଁ। ମଣିଷ ପଶୁ 
ଭିତରେ, କୂକୁର ଭିତରେ, ଅସ୍କୃଶ୍ୟ ଚଣ୍ଡାଳ ତଥା ବିଜ୍ଞ ଓ ମହତ୍‌ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ଭିତରେ, ସାଧୁ ତଥା ପାପୀ ଭିତରେ, ଉଦାସୀନ ବା ବନ୍ଧୁ ଓ ଶତ୍ରୁ ଭିତରେ, 
ଯେ ତାଙ୍କୁ ଭଲ ପାଏ ଓ ତାଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ କରେ ତଥା ଯେ ତାଙ୍କୁ ଘୃଣା 
କରେ ଓ ତାଙ୍କର ଅନିଷ୍ଠ ପାଞ୍ଚେ - ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ସେ ନିଜକୁ ଦେଖନ୍ତି, 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଅନ୍ତରରେ ସମାନ ଦୟା, 
ସମାନ ଦିବ୍ଯ ସୌହାର୍ଦ୍ଦରା ରହିଥାଏ। ପରିସ୍ଥିତିବଶତଃ ସେ ହ୍ରଏତ କାହାକୁ 
ବାହ୍ଯ ମିତ୍ରତାର ଆଲିଙ୍ଗନ ଦେଇପାରନ୍ତି ବା କାହା ସହିତ ବାହ୍ଯ ସଂଘର୍ଷରେ 
ରତ ହୋଇପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତାହା କେବେହେଲେ ତାଙ୍କର ସମଦୂୃଷ୍ଠି, ଉନ୍ଜକ୍ତ 
ହୃଦୟ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ସମାନ ଭଲପାଇବାକୁ ବ୍ଯାହତ କରେ ନାହିଁ। 
ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମରେ ସେଇ ଏକ ଆତ୍ମାର ନୀତିହିଁ ରହିଥାଏ, ଥାଏ 
ପୂର୍ଚତମ ସମତା ଏବଂ କର୍ମର ସେଇ ଏକହି ନୀତି - ମାନବଜାତିକୁ କ୍ରମଶଃ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଦିଗରେ ଆଗେଇ ନେବା ପାଇଁ ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବତ୍‌ ଇଚ୍ଛାର 


ପ୍ରେରଣା । 


ଦିବ୍ୟକର୍ମୀର ଆଉ ଏକ ଲକ୍ଷଣ ଯାହାକି ଦିବ୍ୟ ଚେତନାର ଏକ ମୂଳ 
ଗୂଣ, ତା” ହେଉଛି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆନ୍ତର ପ୍ରଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ଯାହାର ଉପୂରଭି 
ଓ ସ୍ଥାୟିତ୍ବ ପୂଥୀବୀର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବିଷୟ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ। 
ଏହି ଆନନ୍ଦ ଓ ପ୍ରଶାନ୍ତି ଦିବ୍ୟ କର୍ମୀର ସହଜାତ ଆତ୍ମାର ଚୈତନ୍ଯର ମୂଳ 
ଉପାଦାନ, ଦିବ୍ୟ ସତ୍ତାର ଏହାହିଁ ପ୍ରକୃତ ସ୍ବରୂପ। ସାଧାରଣ ଲୋକ ତାଂର 
ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ବାହ୍ଯ ବିଷୟ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ, ତେଣୁ ତାର କାମନା 
ରହିଛି, ତେଣୁ ତାଂର କ୍ରୋଧ ଓ ଆବେଗ, ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ, ହର୍ଷ ଓ 
ଶୋକ ରହିଛି, ତେଣୁ ସେ ସମସ୍ତ ଜିନିଷକୁ ସୌଭାଗ୍ୟ ଓ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର 
ମାନଦଣ୍ତରେ ବିଚାର କରେ। କିନ୍ତୁ ଏଥ୍‌ ଭିତରୂ କୌଣସିଟା ବି ଦିବ୍ୟ 
ଆତ୍ମାକୂ ପ୍ରଭାବିତ କରେ ନାହିଁ, ଏହା କୌଣସି କିଛି ଉପରେ ନିର୍ଭର 


ଦିବ୍ୟକର୍ମୀ ୨୨୭ 


ନ କରି ସର୍ବଦା ପରିତୃପ୍ତ ହୋଇ ରହିଥାଏ, “ ନିତ୍ଯତୃପ୍ତୋ ନିରାଶ୍ରୟଃ, କାରଣ 
ଏହାର ଆନନ୍ଦ, ଏହାର ଦିବ୍ୟସ୍ଵସ୍ତି, ଏହାର ସୁଖ ଓ ପ୍ରସନ୍ନ ଜ୍ୟୋତି ସବୁକିଛି 
ଅନ୍ତରରେ ନିତ୍ଯ ବିରାଜମାନ, ତାହାର ନିଜର ଅଙ୍ଗୀଭୂତ, “ଆତ୍ମରତିଃ, 
ଅନ୍ତଃସୁଖୋଃନ୍ତରା- ରାମସ୍ତଥାନ୍ତଜେଣାତିରେବ ୟଃ' । ସେ ବାହାର ବସ୍ତୂ ସବ୍ରରେ 
ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ପାଏ ତାହା ସେହି ବସ୍ତୁ ଯୋଗୁଁ ନୂହେଁ। ବା ଏପରି କୌଣସି 
ଜିନିଷ ପାଇଁ ନୂହେଁ ଯାହାକି ସେ ଏହିସବୁ ବସ୍ତୂରୂ ପାଇଛି ଅଥଚ ଯାହାକୁ 
ସେ ମଧ୍ୟ ହରାଇ ପାରିଥା'ନ୍ତା, ସେ ଆନନ୍ଦ ପାଏ ଏହି ବସ୍ତୁସବୁରେ ବିଦ୍ୟମାନ 
ଥୁବା ଆତ୍ମା ଯୋଗୁଁ, ସେଗୁଡ଼ିକ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶ କରିଥ୍‌ବା ଯୋଗୁଁ ଏବଂ 
ଏହିସବୁ ଜିନିଷ ଭିତରେ ଯାହା ନିତ୍ଯ ଓ ଯାହାକୁ କେବେ ବି ହରାଇ 
ହେବ ନାହିଁ ସେଇଥ୍‌ରୁ ସେ ଆନନ୍ଦ ପାଏ। ଏସବୁର ବାହ୍ୟ ସ୍ବର୍ଶ ପ୍ରତି 
ତା'ର କୌଣସି ଆସକ୍ତି ନାହି ସେ ନିଜ ଭିତରୁ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ପାଏ 
ସେହି ଆନନ୍ଦହିଁ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁରୁ ପା, କାରଣ ଏହାର ଆତ୍ମା ଓ ସେସବୁର 
ଆତ୍ମା ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ, ସେ ସର୍ବଭୂତର ଆତ୍ମା ସହିତ ଏକାମ୍ବ ହୋଇଯାଇଛି, 
ବସ୍ତୁ ସବୁର ସମସ୍ତ ଭେଦ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଏକ ଓ ସମସବ୍ଧହ୍ମ ରହିଛି ସେ 
ତାହା ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି, `“ ବହ୍ମୟୋଗଯୁକ୍ତାତ୍ମା, “ ସର୍ବଭୂତାମ୍ବ- ଭୂତାମତ୍ମା” । 
ସେ ପ୍ରୀତିକର ବସ୍ତୁର ସ୍ପର୍ଶରେ ଆନନ୍ଦିତ ହୁଏ ନାହିଁ ବା ଅପ୍ରୀତିକର ବସ୍ତୁର 
ସ୍ପର୍ଶରେ ଦୁଃଖୁତ ହୁଏ ନାହି କୌଣସି ବସ୍ତୁର ବେଦନା, କୌଣସି ବନ୍ଧୁର 
କ୍ଷତ ବା କୌଣସି ଶତ୍ରୁର ବ୍ଯଥା ତାହାର ବାହ୍ୟ ପ୍ରସାରିତ ଦୃଷ୍ଟି ବା 
ଗ୍ରହଣଶୀଳ ହୃଦୟର ସ୍ଥୈର୍ଯ୍ୟକୁ ନଷ୍ଟ କରେ ନାହିଁ। ଏହି ଆତ୍ମା ଉପନିଷଦ୍‌ 
ଭାଷାରେ ଅବ୍ରଣମ୍‌, କ୍ଷତଶୂନ୍ଯ ବା ବ୍ଯଥାଶୂନ୍ଯ। ସକଳ ବସ୍ତୁରେ ତା'ର 
ସେହି ଏକ ଅକ୍ଷୟ ଆନନ୍ଦ ବିଦ୍ୟମାନ, “ସୁଖମ୍‌ ଅକ୍ଷୟମ୍‌ ଅଶୁତେ' | 

ଏଇ ସମତା, ନୈବର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା, ଶାନ୍ତି ଆନନ୍ଦ ଓ ମୁକ୍ତି କର୍ମ କରିବା 
ଓ ନ କରିବା ପରି ବାହ୍ୟ ଜିନିଷ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ। ଗୀତା 
ବାରଂବାର ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଓ ବାହ୍ଯ ତ୍ୟାଗର ପ୍ରଭେଦ ଉପରେ ଜୋର ଦେଇଛି, 
ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ତ୍ଯାଗ ଓ ଅନ୍ଯଟି ସନ୍ଧନ୍ୟାସ। ଗୀତା ମତରେ ପ୍ରଥମଟି 
ବିନା ଦ୍ରିତୀୟଟି ମୂଲ୍ୟହୀନ ଏପରିକି ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ତ୍ୟାଗ ବିନା ଯଥାର୍ଥ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ପ୍ରାୟ ଅସମ୍ଭବ ଏବଂ ଯେଉଁଠାରେ ଏହି ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ମୁକ୍ତି ଅଛି 
ସେଠାରେ ଏହି ବାହ୍ୟ ସନ୍ନ୍ୟଯାସର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତରେ 
ତ୍ଯାଗହିଁ ଯଥାର୍ଥ ଓ ଯଥୋଚିତ ସନ୍ଧ୍ଯାସ। “ଯେ ଦ୍ବେଷ କରନ୍ତି ନାହିଁ ବା 
ଆକାଙ୍କ୍ଷା କରନ୍ତି ନାହିଁ, ତାହାଙ୍କୁହିଁ ନିତ୍ଯ ସନ୍୍ୟାସୀ ବୋଲି ଜାଣିବାକୁ ହେବ। 


୨୨୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସମସ୍ତ ଦୁନ୍ଦ୍ଧରରୂ ମୁକ୍ତ ଏହି ବ୍ୟନ୍ତି ଅନାୟାସରେ ଓ ଆନନ୍ଦରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର 
ବନ୍ଧନରୁ ମବକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ` ।” 

ବାହ୍ଯ ସନ୍ନ୍ୟାସର କଷ୍ଟଦାୟକ ( ଦୁଃଖମାପ୍ଟୁମ୍‌) ମାର୍ଗ ଅବଲମ୍ବନ କରିବା 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଷ୍ମଣୟୋଜନ। ସମସ୍ତ କର୍ମ ତଥା କର୍ମଫଳକୁ ଯେ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ 
ହେବ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ କିନ୍ତୁ ବାହ୍ଯ ନୁହେଁ, ଏହା ହେବ ଅନ୍ତତ୍ୟାଗ, ପ୍ରକୃତିର 
ତାମସିକତା ନିକଟରେ ନୂହେଁ, ଯଜ୍ଞର ଅଧୀଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏହା ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ 
ହେବ; ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ପରମ, ଯାହାଙ୍କ ଭିତରୁ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଉତ୍ସାରିତ ହେଉଥ୍‌ଲେ 
ମଧ୍ଯ ଯାହାଙ୍କର ଶାନ୍ତି ଅବିଚଳିତ ଥାଏ, ତାଙ୍କର ବିରାଟ ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ 
ଭିତରକୁ ଏହାକୁ ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ। ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ନିକଟରେ 
ସମର୍ପଣ କରିବାହିଁ ପ୍ରକୃତ କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ। ଯେ ଆସକ୍ତି ପରିତ୍ୟାଗ କରି 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ବ୍ରହ୍ମରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରି ବା ବ୍ରହ୍ମକୁ ଭିଭ୍ତିକରି କରନ୍ତି `ବ୍ରହ୍ମଣ୍ୟାଧ୍ୟାୟ 
କର୍ମାଣିଣ, ଜଳରେ ପଦ୍ମପତ୍ର ପରି କୌଣସି ପାପ ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରେ ନାହିଁ ୮ ।'? 
ତେଣୁ ଯୋଗୀମାନେ ପ୍ରଥମେ ଶରୀର, ମନ ଓ ବିଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଏପରିକି 
କେବଳ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ ଆସକ୍ତି ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଆମ୍ମଶୁଦି ପାଇଁ 
କର୍ମ କରନ୍ତି, “ ସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍ତ୍ତାମ୍ମଶୁଦ୍ଧୟେ୨। କର୍ମଫଳ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ପରିତ୍ଯାଗ 
କରିବା ଦ୍ବାରା ବ୍ରହ୍ମ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ବ୍ଯକ୍ତି ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଠାର ପରମ ଶାନି 
ଲାଭ କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଏହିପରି ବ୍ରହ୍ମଯୁକ୍ତ ନୁହନ୍ତି ସେ କର୍ମ 
ଫଳରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇ ବାସନାଜଡ଼ିତ କର୍ମରେ ଆବଦ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରତିଷ୍ଠା, 
ଶୁଵି ଓ ଶାନ୍ତି ଥରେ ଲାଭ କରିପାରିଲେ ଦେହୀ ଆତ୍ମା ତାହାର ପ୍ରକୃତିକୁ 


(୧) ଜ୍ଞେୟଃ ସ ନିତ୍ଯସଂନ୍ଯାସୀ ୟୋ ନ ଦ୍ବେଷ୍ଟି ନ କାଙ୍କ୍ଷତି। 
ନିର୍ଦ୍ଧନଦ୍ଦୋ ହି ମହାବାହୋ ସୁଖଂ ବନ୍ଧାତ୍‌ ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ॥ ୫।୩ 


(୨) ବ୍ରହ୍ମଣ୍ୟାଧ୍ୟାୟ କର୍ମାଣି ସଙ୍ଗଂ ତ୍ୟକ୍ତ୍ଵା କରୋତି ୟଃ। 
ଲିପ୍ୟତେ ନ ସ ପାପେନ ପଦ୍ଧପତ୍ରମିବାମ୍ଭସା ॥ ୫।୧୦ 


(୩) କାୟେନ ମନସା ବୁଦ୍ଯା କେବଲୈରିନ୍ଦ୍ିୟୈରପି । 
ୟୋଗିନଃ କର୍ମ କୁର୍ବନ୍ତି ସଙ୍ଗ” ତ୍ୟକ୍ତ୍ରାମଶୁଦ୍ଧୟେ ॥ ୫୧୧ 


ୟୂକ୍ତଃ କର୍ମଫଲଂ ତ୍ୟକ୍କ୍ା ଶାନ୍ତିମାପ୍ନୋତି ନୈଶ୍ଵିକୀମ୍‌। 
ଅୟ଼କ୍ତଃ କାମକାରେଣ ଫଲେ ସକ୍ତୋ ନିବଧ୍ଯତେ॥ ୫।୧୨ 


ଦିବ୍ୟକର୍ମୀ ୨୨୯ 


ସଂପୂର୍ଷ୍ରୂପେ ବଶୀଭୂତ କରି ଏବଂ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ବାହ୍ୟ ଭାବରେ ନୂହେ, 
ଆନ୍ତର୍ଭାବରେ ମନ ଦ୍ବାରା ପରିତ୍ଯାଗ କରି ନବଦ୍ବାରବିଶିଷ୍ଠ ଶରୀର ରୂପକ 
ପୁରରେ ଅବସ୍ଥାନ କରେ, ସେ କୌଣସି କର୍ମ କରେ ନାହିଁ ବା କୌଣସି 
କର୍ମର କାରଣ ହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ ଏହି ଆତ୍ମାହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ 


ହି 


ସେହି ଏକ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଆତ୍ମା, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ପରମେଶ୍ବର, “ପ୍ରଭୂ”, “ ବିଭୁ', 


ର୍ଷ 
କ୍ୟ ଏ ୬ଂ୍ଵ 


ଯେ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ରୂପରେ ସଂସାରର କୌଣସି କର୍ମ କିଂବା ମନର କର୍ରାଭାବକୁ 
ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ନାହିଁ “ନ କର୍ର୍ତ୍ବଂ ନ କର୍ମାଣିଂ। କିଂବା କର୍ମ ସହିତ କର୍ମଫଳର 
ସଂଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ଶୃଙ୍ଖଳା ମଧ ସେ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତି ରହିଛି, ଯାହା ତାହାର ଆତ୍ମବିକାଶର ମୂଳଶକ୍ତି 
ସେହି ସ୍ଵଭାବହି ସବୁ କରେ। 

ଏହି ସର୍ବବ୍ଯାପୀ ନୈର୍ବ୍ଯନ୍ତିକ ସତ୍ତା କାହାର ପାପ-ପୁଣ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରେ 
ନାହିଁକି ଏହିସବୁ ପାପ-ପୁଣ୍ଯର ମୂଳରେ ଅଛି ଜୀବର ଅଜ୍ଞାନ, କର୍ତାଭାବର 
ଅହଂକାର, ନିଜ ପରମ ସତ୍ତା ସଂପର୍କରେ ଅଞ୍ଚାନ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ସହିତ 
ଜଡ଼ିତଭାବ। ଯେତେବେଳେ ଏହିସବୁ ଅନ୍ଧକାରମୟ ଆବରଣ ଭିତରୁ ତାଂର 
ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ମୁକ୍ତ ହୂଏକ ସେତେବେଳେ ସେହି ଜ୍ଞାନ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପରି 
ତା'ର ଭିତରେ ଥ୍‌ବା ଯଥାର୍ଥ ଆତ୍ମାକୁ ଉଦ୍ଭାସିତ କରେ, ସେତେବେଳେ 
ସେ ନିଜକୁ ପ୍ରକୃତିର ଯନ୍ତ୍ରସମୂହର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ଅବସ୍ଥିତ ପରମାତ୍ମା ବୋଲି 
ଜାଣିପାରେ। ଶୁଦ୍ଧ) ଅନନ୍ତ, ଅଲଙ୍ଗ୍ୟଃ ଅକ୍ଷର ସେହି ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାକୁ ଆଉ 
କୌଣସି କିଛି ସ୍ପର୍ଶ କରେ ନାହିଁ, ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଯେ ତାହାର 
କୌଣସି ପରିବର୍ଭନ ହୋଇପାରେ ତାହା ସେ କଳ୍ପନା ମଧ୍ୟ କରିପାରେ ନାହିଁ। 
ନିଜକୁ ସେହି ନୈର୍ବ୍ୟନତ୍ତିକ ସତ୍ତା ସହିତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଏକ କରିଦେଇ 
ସେ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ପୁନର୍ବାର ଜନ୍ମ ହେବାର ବନ୍ଧନରୂ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେଇପାରେ। 

ତଥାପି ଏହି ମୁକ୍ତି ତାହାର କର୍ମ କରିବା ଦିଗରେ କୌଣସି ବାଧା 
ସୃଷ୍ଟି କରେ ନାହିଁ। କେବଳ ସେ ଜାଣେ ଯେ ସେ କ୍ରିୟା କରୁ ନାହିଁ, 
ପ୍ରକୃତିର ଧାରା, ଗୁଣ ଓ ତ୍ରିଗୁଣାତ୍ମକ ଶକ୍ତିହିଁ କ୍ରିୟା କରିଯାଉଛି। “` ତତ୍ବ୍ଵସ୍ତ 
ଲୋକ ୯ନଠନିଷ୍ରିୟ ନୈର୍ବ୍ଯୟନ୍ତିକ ସତ୍ତାରେ) ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇ ମନେ କରନ୍ତି 


(୧) ସର୍ବକର୍ମାଣି ମନସା ସଂନ୍ୟସ୍ୟାସ୍ତେ ସୁଖଂ ବଶୀ। 
ନବଦ୍ବାରେ ପୁରେ ଦେହୀ ନୈବ କୁର୍ବନ୍‌ ନ କାରୟନ୍‌॥ ୫।୧୩ 


(୨) ନ କର୍ତୃତ୍ବଂ ନ କର୍ମାଣି ଲୋକସ୍ୟ ସ୍ଜତି ପ୍ରଭୁଃ । 
ନ କର୍ମଫଲସଂୟୋଗଂ ସ୍ଵଭାବସ୍ତୁ ପ୍ରବର୍ତତୋ॥ ୫।୧୪ 


୨୩୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯେ “ମୁଁ କିଛି ବି କରୂ ନାହିଁ” ସେ ଯେତେବେଳେ ଦର୍ଶନ, ଶ୍ରବଣ, ସ୍ବର୍ଶ, 
ଘ୍ରାଣ ଆହାର, ଗମନ, ନିଦ୍ରା, ଶ୍ଵାସ, କଥନ, ତ୍ଯାଗ, ଗ୍ରହଣ, ଚକ୍ଷୁ 
ଉନ୍ମୋଚନ ଓ ଚକ୍ଷୁନିମୀଳନ କରନ୍ତି ସେତେବେଳେ ସେ ଏହି ଧାରଣା କରନ୍ତି 
ଯେ କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେହିଁ ବିଷୟ ଉପରେ କ୍ରିୟା କରୁଛନ୍ତିଂ ।?୨ ସେ ଅକ୍ଷର, 
ଅବିକାରୀ ଆତ୍ମାରେ ନିରାପଦ ରହି ଗୁଣତ୍ରୟ କବଳର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ ବିରାଜମାନ 
କରନ୍ତି ସେ ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ, ସେ ସାବ୍ତ୍ରିକ ନୁହନ୍ତି। ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ 
ନୂହନ୍ତି। ସେ ନିର୍ମଳ ଓ ଅବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ଚିତ୍ତ ନେଇ କେବଳ ନିରୀକ୍ଷଣ କରନ୍ତି 
ତାଙ୍କ କର୍ମରେ ପ୍ରାକୃତିକ ଗୁଣ ଓ କ୍ରିୟାର କିପରି ପରିବର୍ଭନ ଚାଲିଛି, ଆଲୋକ 
ଓ ଆନନ୍ଦର, କର୍ମ ଓ ଶକ୍ତିର, ବିଶ୍ରାମ ଓ ଜଡ଼ତାର କିପରି ଛନ୍ଦମୟ 
ଲୀଳା ଚାଲିଛି। ଶାନ୍ତ ଆତ୍ମାର ଏହି ଉତ୍ବ୍ବସ୍ଥିତି, ଦ୍ରଷ୍ଟାଭାବରେ ନିଜ କର୍ମକୁ 
ନିରୀକ୍ଷଣ କରିବା ଅଥଚ ସେଥ୍‌ରେ ଜଡ଼ିତ ନ ଦେବା, ଏହି ତ୍ରୈଗୁଣାତୀତ୍ଯ, 
ଦିବ୍ଯକର୍ମୀର ଆଉ ଏକ ମହତ୍‌ ଲକ୍ଷଣ। କିନ୍ତୁ କେବଳ ଏହି ଭାବରୁ ଏପରି 
ଏକ ମତବାଦର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇପାରେ, ଯାହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର 
କ୍ରିୟା ଯାନ୍ତ୍ରିକ ଭାବରେ ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ ଓ ଆତ୍ମା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଉଦାସୀନ ଓ ଦାୟିତ୍ସହୀନ। 
କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଏପରି ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଚିନ୍ତାଧାରାର ବିପଦକୁ ନିଜର ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ତତ୍ଵଵ ଦାରା ସଫଳ ଭାବରେ ଦୂର କରିଛି। ଗୀତାର ଏହି ମତଚରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହୋଇଛି ଯେ ଶେଷ ଅବଧ୍‌ ପ୍ରକୃତି ଯାନ୍ତ୍ରିକ ଭାବରେ ନିଜର କ୍ରିୟାକୁ ନିର୍ଦାରଣ 
କରେ ନାହିଁ, ପରମଙ୍କର ସଂକନଳ୍ପହିଁ ତାକୁ କାର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରେରଣା ଦିଏ, ଯେ 
ପୂର୍ବରୂ ଧାର୍ଉରାଷ୍୍ରଗଣଙ୍କୁ ନିଧନ କରିଛନ୍ତି ଅର୍ଜୁନ ଯାହାଙ୍କ କର୍ମର ମାନବୀୟ 
ଯନ୍ତ୍ର ମାତ୍ର ସେହି ବିଶ୍ବ-ଆତ୍ମା, ସେହି ସର୍ବାତୀତ ଭଶ୍ଵରହି ପ୍ରକୃତିର କର୍ମର 
ଅଧୀଶ୍ମର। ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ସତ୍ତା ଭିତରେ ସମସ୍ତ କର୍ମର ଉତ୍ସଗ, କର୍ତାଭାବର 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଅହଂକାରରୂ ମୁକ୍ତ ହେବା ଲାଗି ଏକ ଉପାୟ ସତ, କିନ୍ତୁ ଶେଷ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ଆମର ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ସକଳର ପରମ ଅଧୀଶ୍ର ସେହି 
ସର୍ବଭୂତ ମହେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିବା। ଆତ୍ମା ସହିତ ଏକୀଭୂତ ଏକ ଚେତନା 


=`. 


ନେଇ ମୋତେ ତୋର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅପିଣ କରି, ମୟି ସର୍ବାଣି କର୍ମାଣି 


× ନୈବ କିଞ୍ଚୁତ୍‌ କରୋମୀତି ୟୁକ୍ତୋ ମନ୍ୟେତ ତନ୍ତ୍ରବିତ୍‌ । 
ପଶ୍ୟନ୍‌ ଶୃଣ୍ଵନ୍‌ ସ୍ପୃଶନ୍‌ ଜିଘ୍ରନ୍ନଶ୍ନନ୍‌ ଗଚ୍ଛନ୍‌ ସ୍ଵପନ୍‌ ଶ୍ଵସନ୍‌ ॥ ୫।୮ 


ପ୍ରଲପନ୍‌ ବିସୃଜନ୍‌ ଗୃହ୍ମନ୍‌ ଉନ୍ମିଷନ୍‌ ନିମିଷନ୍ନପି । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣୀନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଷୁ ବର୍ତନ୍ତ ଭତି ଧାରୟନ୍‌ ॥ ୫।୯ 


ଦିବ୍ୟକର୍ମୀ ୨୩୧ 


ସଂନ୍ୟସ୍ୟାଧ୍ୟାମ୍ବଚେତସା?, * ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସମସ୍ତ ଆଶା ଆକାଙ୍କ୍ଷାରୂ ମୁକ୍ତ ହୋଇ, 
ମୁ” ଓ ମୋର” ଆଦି ସମସ୍ତ ଭାବକୁ ବର୍ଜନ କରି, ବିଗତଳ୍ପର ହୋଇ 
ଯୁଦ୍ଧ କରର କର୍ମ କର ଓ ଜଗତରେ ମୋର ଇଚ୍ଛା ସଂପାଦନ କର। 
ଭଗବାନହି ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି, ପ୍ରେରଣା ଦିଅନ୍ତି, ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ 
ନିର୍ଵାରଣ କରନ୍ତି। ମାନବ ଆତ୍ମା ବ୍ରହ୍ମ ଭିତରେ ନୈର୍ବ୍ୟକତ୍ତିକ ଭାବରେ ଅବସ୍ଥାନ 
କରି ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତିର ଶୁଦ୍ଧ ଓ ନୀରବ ମାଧ୍ଯମ ମାତ୍ର ହୁଏ, ପ୍ରକୃତି 
ଭିତରେ ସେହି ଶଚ୍ତିହିଁ ଦିବ୍ୟକର୍ମ ସଂପାଦନ କରେ। ଏହି ପ୍ରକାର କର୍ମହିଁ 
ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାର କର୍ମ, ମୁକ୍ତସ୍ଯ କର୍ଭମ। କାରଣ କୌଣସି କର୍ମ ସେ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ପ୍ରବୂଭିବଶରେ କରେ ନାହିଁ, ସିଦ୍ଧ କର୍ମଯୋଗୀର କର୍ମ ଏହି ପ୍ରକାରର। ତାଂର 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାରୂ ଉତ୍‌ଥ୍‌ତ ହୂଏ ଏବଂ ଆତ୍ମାକୁ କୌଣସି ଭାବରେ 
ବିକୃତ ନ କରି ଚାଲିଯାଏ, ଗଭୀର ସମୁଦ୍ରରେ ଢେଉସବୁ ଉଠି ପୁଣି ମିଳାଇଗଲା 
ପରି ଗଭୀର ଚେତନାର ସମୁଦ୍ର ଉପରେ ଏହିସବୁ ଢେଉ ଉଠି ପୁଣି ମିଳାଇଯାଏ। 

ଗତସଙ୍ଗଂସ୍ୟ ମୁକ୍ତସ୍ୟ ଜ୍ଞାନାବସ୍ଥିତ- ଚେତସଃ । 

ୟାଜ୍ଞାୟାଚରତଃ କର୍ମ ସମଗ୍ରଂ ପ୍ରବିଲୀୟତେ। ୪୮୨୩ 


× ମୟି ସର୍ବାଣି କର୍ମାଣି ସଂନ୍ଯସ୍ୟାଧ୍ୟାମ୍ଚେତସା । 
ନିରାଶୀର୍ନି ମ୍ମମୋ ଭୂତ୍କା ଯୁଧ୍ୟସ୍ଵ ବିଗତଳ୍ସରଃ ॥ ୩୩୦ 


୧୯ 


ସମତା 


ଯେହେତୂ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାର ଲକ୍ଷଣ ହେଉଛି ଜ୍ଞାନ, ବାସନା-ହୀନତା, 
ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକତା, ସମତା ଓ ସ୍ପପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଆନ୍ତର ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ଏବଂ ଗୁଣତ୍ବୟର 
ପାଶରୁ ମୁକ୍ତି ବା ଅନ୍ତତଃ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ କର୍ୟୁତୁ, ତେଣୁ ତାଂ”ର ସମସ୍ତ 
କର୍ମରେ ଏହି ଭାବସବୁ ବରାବର ରହିବ। ଯେଉଁ ଅବିଚଳିତ ଶାନ୍ତି ଓ 
ସ୍ଥରତା ନେଇ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା ସଂସାରର ସମସ୍ତ ଆଘାତ, ସମସ୍ତ ଦ୍ରନ୍ଦ୍ଧ ଓ 
ସଂଘାତର ସମ୍ମୁଖୀନ ହ୍ରଏ ସେଥ୍ପାଇଁ ପୂର୍ବୋକ୍ତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ନିତାନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ । 
ସମସ୍ତ ପରିବର୍ଭନ ଭିତରେ ବ୍ରହ୍ମର ଯେଉଁ ସମତାପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବିଚଳ ଭାବ, ତାହାରି 
ପ୍ରତିବିମ୍ବ ହେଲା ଏହି ସ୍ଥିରତା ଏବଂ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ବହ୍ର ଭିତରେ ଅନ୍ତନ୍ନି ହିତ 
ହୋଇ ଚିରକାଳ ଯେଉଁ ଅଖଣ୍ଡ ଓ ନିରପେକ୍ଷ ଏକତ୍ସ ରହିଛି ଏ ସ୍ଥିରତା 
ହେଉଛି ତାହାରି ଅଙ୍ଗ। କାରଣ ପୃଥୁବୀର ଅସଂଖ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ବୈଷମ୍ଯ 
ଭିତରେ ଯଥାର୍ଥ ସମଭାବାପନ୍ନ ଓ ସମତାରକ୍ଷାକାରୀ ସଦ୍‌ବସ୍ତୁ ହେଲା ସେହି 
ପରମ ଏକତ୍ଵ, ଏବଂ ଆତ୍ମାର ସମତାହି ହେଲା ଏକମାତ୍ର ପ୍ରକୃତ ସମତା । 
କାରଣ ଜଗତର ଅନ୍ୟାନ୍ଯ ବିଷୟରେ କେବଳ ସାଦୂଶ୍ଯ, ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ବା 
ଭାରସାମ୍ୟ ରହିପାରେ; କିନ୍ତୁ ଜଗତର ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ୍ବ ସାଦୃଶ୍ୟ ଥ୍‌ବା 
ବସ୍ତୁମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବି ଆମେ ଅସମତା ଓ ଅସାମଞ୍ଜସ୍ଯମୂଳକ ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ଦେଖୁ। ଜଗତର ସାମଞ୍ଜସ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାରସାମ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରିବ କେବଳ 
ଅସମଭାରସମ୍ପନ୍ନ ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ଭିତରେ ପାରସ୍ପରିକ ସୁସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବା 
ଦ୍ବାରା। 

ତେଣୁ ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗର ଉପାଦାନମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସମତା ଉପରେ 
ଏତେ ଗୁରୂତ୍ସ ଦିଆଯାଇଛି। ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାର ଜଗତ୍‌ ସହିତ ମୁକ୍ତ ସଂପର୍କର 
ମୂଳଚାବି ହେଲା ସମତା | ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ, ବାସନାହୀନତା, ନୈର୍ବ୍ଯକିକତା, 
ଆନନ୍ଦ ଓ ତ୍ରୈଗୁଣାତୀତ୍ଯ ଅବସ୍ଥାସବୁ ନିଜ ଭିତରେ ଆତ୍ମପ୍ରତ୍ୟାହୃତ ଓ 
ଆତ୍ମସମାହିତ ହୋଇ ନିଷ୍ପରିୟ ଭାବରେ ରହିଥାଂନ୍ତିଥ ସେତେବେଳେ ସମତାର 
କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ, କାରଣ ସେତେବେଳେ ଏହିସବୁ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୂ ଏପରି 
କୌଣସି ଅବସ୍ଥା ବା ବସ୍ଥୁର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ ଯେଉଁଠି 


ସମତା ୨୩୩ 


ସମତା ଓ ଅସମତା ଭିତରେ ଦୁନ୍ଦ୍ଧ ଓ ବିରୋଧର ସମସ୍ଯା ଉଠିବ। କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁ ମୁହୂର୍ତରେ ଆତ୍ମା ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାରେ ନାନା ବହୁତ୍ସଵ, ନାନା ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ, 
ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଭେଦ ଆଦିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୂଏଥ, ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜର 
ମୂକ୍ତ ଅବସ୍ଥାର ଏହିସବୁ ଗୁଣ ବା ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ ସମତା ଭିତର ଦେଇହିଁ 
କ୍ରିୟାଶୀଳ ଓ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରାଏ। ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ପରମ ଏକଙ୍କ ସହିତ 
ଏକତ୍ସର ଚେତନା, ତେଣୁ ବିଶ୍ଵର ବହ ସତ୍ତା ଓ ବସ୍ତୁ ସହିତ ସଂପର୍କର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ନିଜକୁ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ କରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହ ଏକ ସମତାମୂଳକ 
ଏକତ୍ସ ଦ୍ବାରା। ନୈର୍ବ୍ଯ୍ତିକତା ହେଉଛି ଜଗତରେ ବହୁ ୧ ବ୍ରତର ` ବିତନତ, 
ଭିତରେ ଏକ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଆତ୍ମାର ଉତ୍କର୍ଷ ତେଣୁ ପୃଥ୍‌ବୀର ବିଭିନ୍ନ 
ବ୍ୟକ୍ତିତୁ ସହ ବ୍ୟବହାର କଲାବେଳେ ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଫୁ କ୍ଷ ଓ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସମତାର ଭାବ ନେଇ ବ୍ୟବହାର ଭିତରେ ନିଜକୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରିବ, 
ଏହି ବ୍ଯବହାର ଅବସ୍ଥାଭେଦରେ ଓ ବିଭିନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ ସଂପର୍କଭେଦରେ 
ଯେତେ ବିଭିନ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଭିତରର ଭାବ ବରାବର ସମ ଓ 
ନିରପେକ୍ଷ ରହିବ। ଯେପରି କୃଷ୍ଣ ଗୀତାରେ କହିଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ କେହି 
ନାହିଁ, ତାଙ୍କର ଘୃଣାଭାଜନ କେହି ନାହିଁ, ତାଙ୍କର ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ସମଭାବ, 
ତଥାପି ଭକ୍ତ ତାଙ୍କର ବିଶେଷ କୃପା ଲାଭ କରେ, କାରଣ ସେ ତାଙ୍କ 
ସହିତ ଯେଉଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିଥାଏ ତାହା ଅନ୍ଯମାନଙ୍କଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର, 
ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରଭୂ ସେହି ନିରପେକ୍ଷ ଭଗବାନ ଏକ ହେଲେ ମଧ୍ୟ 
ତାହାଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯେ ଯେପରି ଭାବ ନେଇ ଆସେ, ସେ ତାକୁ ସେହିପରି 
ଭାବ ନେଇ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତିଂ। ବାସନାହୀନତା ହେଉଛି ଜଗତରେ ବିଭିନ୍ନ 
କାମ୍ୟ ବସ୍ତୁର ଯେଉଁ ଆକର୍ଷଣ ରହିଛି ତା” ଉପରେ ଅସୀମ ଆତ୍ମାର 
ଉକ୍ରର୍ଷ। ଆତ୍ମାକୁ ଯେତେବେଳେ ଏହିସବୁ ବସ୍ତୂ ସଂପର୍କରେ ଆସିବାକୁ ହୁଏ 
ସେତେବେଳେ ସେ ଏହି ବାସନାହୀନତାକୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରେ ଏକ ସମତାୀପୂର୍ଣ୍ର 
ନିରପେକ୍ଷ ଉଦାସୀନତାର ଭାବ ନେଇ ସେହି ବସ୍ତୁସବୁକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଦ୍ବାରା କିଂବା ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଏକ ସମତାପୂର୍ଣ୍ଣ ନିରପେକ୍ଷ ଓ ଅନାସକ୍ତ 
ଆନନ୍ଦ ଏବଂ ପ୍ରେମ ଦ୍ବାରା। କାରଣ ଯେହେତୁ ଆମ୍ବାର ଏହି ଆନନ୍ଦ 
ସୁୟଂପ୍ରତିଷ୍ଠ ତେଣୁ କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ପାଇବା ନ ପାଇବା ଉପରେ ଏହା 


ନିର୍ଭରଶୀଳ ନ ହୋଇ ନିଜ ସୁରୂପରେ ଅବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ଓ ଅକ୍ଷୟ ହୋଇ ରହିଥାଏ। 


ଜ୍ଞ 


କାରଣ ଆତ୍ମାର ଆନନ୍ଦ ନିଜ ଭିତରେହିଁ ରହିଥାଏ, ଯଦି ଏହି ଆନନ୍ଦକୁ 


×  ସମୋହହଂ ସର୍ବଭୁତେଷୁ ନ ମେ ଦେଷୋଏଃସୁ ନ ପ୍ରିୟଃ | 
ୟେ ଭଜନ୍ତି ତୁ ମାଂ ଭକ୍ତ୍ୟା ମୟି ତେ ତେଷୁ ଚାପ୍ୟହମ୍‌ ॥୯।୨୯ 


୨୩୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବସ୍ତୁ ବା ଜୀବମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଆସିବାକୁ ହୁଏ ତେବେ କେବଳ ଏହି 
ଭାବରେହି ଏହା ନିଜର ମୁକ୍ତ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକତାକୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରେ । ତ୍ରୈଗୁଣାତୀତ୍ୟ 
ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ଗ୍ରଣସମ୍ରହର ଯେଉଁ ସ୍ଵଭାବତଃ ନିତ୍ଯଚଞ୍ଚଳ ଓ ଅସମ 
କିୟା ରହିଛି ତା' ଉର୍ଦ୍ବରେ ଅବିଚଳିତ ଆତ୍ମାର ଉକ୍କର୍ଷ। ଯଦି ଏହାକୁ ପ୍ରକୃତିର 
ଅସମ ଏବଂ ଦୁନ୍ଦରପୂର୍ଣ୍ଚ କ୍ରିୟାର ସଂପର୍କରେ ଆସିବାକୁ ହୂଏ, ଯଦି ମୁକ୍ତ 
ଆମ୍ବା ତାଂର ପ୍ରକୃତିକୁ କିଛି କର୍ମ କରିବାକୁ ଦିଏ ତେବେ ସମସ୍ତ କର୍ମ, 
ସମସ୍ତ ଫଳ ଓ ସମସ୍ତ ଘଟନା ପ୍ରତି ଏକ ନିରପେକ୍ଷ ସମତା ଦ୍ବାରାହିଁ 
ଏହା ନିଜର ଏହି ଉକ୍ରର୍ଷକୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରେ। 

ସମତା ହେଉଛି ସାଧକର ଏକ ଲକ୍ଷଣ ଓ ତାହା ପାଇଁ ଏକ ପରୀକ୍ଷା 
ମଧ୍ୟ। ଯେଉଁଠି ଆତ୍ମାରେ ଅସମତାର ଭାବ ରହିଛି ସେଠି ବୁଝିବାକୁ ହେବ 
ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣମାନଙ୍କର କିଛି ଅସମ ଖେଳା ରହିଛି, ବାସନାର ଖେଳା, 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛା। ଅନୁଭୂତି ଓ କର୍ମର ଖେଳା, ହର୍ଷ-ବିଷାଦର ଖେଳା ରହିଛି 
ବା ସେହି ବିକ୍ଷୁବ୍‌ଧ ବା ବିକ୍ଷୋଭସୂଷ୍ଠିକାରୀ ଆନନ୍ଦର ଖେଳା ରହିଛି ଯାହାକି 
ଏକ ଯଥାର୍ଥ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଆନନ୍ଦ ନୁହେ, ଏକ ମାନସିକ ସନ୍ତୋଷ ମାତ୍ର, 
ଯାହାକି ନିଜ ପଛେ ପଛେ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ତାହାର ବିପରୀତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା 
ମାନସିକ ଅସନ୍ତୋଷ ନେଇଆସିଥାଏ। ଯେଉଁଠି ଆତ୍ମାର ଅସମତା ରହିଛି 
ସେଠି ଜ୍ଞାନରୂ ବିଚ୍ଯୁତି ରହିଛି, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଓ ସର୍ବସମନ୍ରୟକାରୀ ବ୍ରହ୍ମର 
ଏକତ୍ସ, ବସ୍ତୂସକଳର ଏକତ୍ସରେ ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ଅଭାବ ରହିଛି। ଏହି ସମତା 
ଦବାରାହିଁ କର୍ମଯୋଗୀ ତାଂର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭିତରେ ଉପଲନ୍ଧି କରେ ଯେ 
ସେ ମୁକ୍ତ। 

ସମତାର ଏହି ଯେଉଁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସ୍ଵରୂପ ଦିଆଯାଇଛି, ଯାହା ନିଜର 
ସ୍ବରୂପରେ ଖୁବ୍‌ ଉଚ୍ଚ ବ୍ୟାପକ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ, ତାହାହି ଏ ସଂପର୍କରେ 
ଗୀତାର ଶିକ୍ଷାକୁ ଏକ ବିଶିଷ୍ଠ ଆସନ ଦେଇଛି। କାରଣ, ତା” ହୋଇ ନ 
ଥୁଲେ, ମନ, ଅନୁଭବ ଓ ଚିତ୍ତବୂତ୍ତିର ଏକ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବାଞ୍ଚନୀୟ ଅବସ୍ଥା, 
ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ କି ଆମେ ମାନୂଷୀ ଦୁର୍ବଳତାରୂ ଉର୍ଦ୍ଧୁକୁ ଉଠିଯାଉଁ, ଏହି 
ସାମାନ୍ୟ ଶିକ୍ଷା ଯଦି ସମତା ହୋଇଥାନ୍ତା ତେବେ ଗୀତାରେ ତାଂର ଆଉ 
କୌଣସି ଚମତ୍କାରିତା ନ ଥାନ୍ତା। ଦାର୍ଶନିକ ଆଦର୍ଶ ହିସାବରେ ଓ ଜ୍ଞାନୀଜନୋଚିତ 
ସ୍ବଭାବ ହିସାବରେ ସମତାକୁ ସବୁ ସମୟରେ ଏକ ଉଚ୍ଚ ପ୍ରଶଂସାର ସ୍ଥାନ 
ଦିଆହୋଇ ଆସିଛି। ଗୀତା ଅବଶ୍ଯ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ଆଦର୍ଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି 
କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ ଏପରି ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠାଇ ନେଇଛି ଯେଉଁଠି ଆମେ ଆହୁରି ବ୍ୟାପକ, 
ମୁକ୍ତ ଓ ନିର୍ମଳତର ବାୟୁ ସେବନ କରୁ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟାବେଗର ଘୂଣ୍ଠି ଭିତରୁ, 
ବାସନାର ବିକ୍ଷୋଭ ଭିତରୁ ଉଠିଯାଇ, ¬ ଦେବତାଙ୍କର ସୁଖଶାନ୍ତି ନୁହେଁ 


ସମତା ୨୩୫ 


ପରମ ଆତ୍ମକର୍ଚ୍ତତ୍ଵ ଲାଭ କରିଥୁବା ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କର ଦିବ୍ଯଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ 
ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ଆତ୍ମାର ଯେଉଁ ଆରୋହଣ, ତାହାର ମାତ୍ର ପ୍ରଥମ 
ଓ ଦ୍ବିତୀୟ ଧାପ ହେଲା ଏହି ସ୍ତୋଇକ୍‌(୭୮୦୯)* ସମତା ଓ ଦାର୍ଶନିକ 
ସମତା। ସ୍ତୋଇକ୍‌ ସମତାରେ ପ୍ରଧାନ କଥା ହେଉଛି ଚରିତ୍ର କଠିନ ତପସ୍ୟା 
ଓ କଠୋର ସହିଷ୍ଣତା ଭିତରଦେଇ ଲାଭ ହେଉଥ୍‌ବା ଆମ୍ବକର୍ରୂତ୍ସ ହେଉଛି 
ଏହାର ଭିଭି; ଦାର୍ଶନିକ ସମତା ହେଉଛି ଅଧୁକ ସୁଖମୟ ଓ ଶାନ୍ତିମୟ, 
ଜ୍ଞାନ ଓ ଅନାସକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଓ ଆମ ପ୍ରକୃତିର ନାନା ବିକ୍ଷୋଭର ଭର୍ତ୍ବଧରେ 
ରହିଥୁବା ଏକ ବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ ଉଦାସୀନତା ( ଗୀତାର ଭାଷାରେ “ଉଦାସୀନବଦାସୀନଃ' ) 
ଦ୍ବାରା ମିଳୁଥ୍‌ବା ଆତ୍ମକର୍ରୁତ୍ଵ ଉପରେ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ସମତା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। 
ଆଉ ମଧ୍ୟ ଏକ ଧର୍ମଭାବମୂଳକ ସମତା ବା ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ସମତା ରହିଛି 
ଯାହାକି ଭଗବାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ନିକଟରେ ସର୍ବଦା ମଥା ନତ କରି ତାହାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଯିବାର ଭାବ, ସର୍ବଦା ତାଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ପ୍ରତି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଆନୂଗତ୍ଯ 
ଓ ଆଧୀନ୍ଯର ଭାବକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ। ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଦିବ୍ୟ ଶାନ୍ତିଲାଭ 
ପାଇଁ ତିନୋଟି ପାହାଚ ବା ଉପାୟ, ବୀରୋଚିତଭାବେ ସବୁକିଛିକୁ ସହିପାରିବା, 
ଞ୍ଞାନୀଜନୋଚିତ ଉଦାସୀନତା ଅବଲମ୍ବନ କରିବା ଓ ଗଭୀର ଧର୍ମଭାବ ନେଇ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ନିକଟରେ ମଥା ପାତିଦେବା, “` ତିତିକ୍ଷା'',, ' “ଭଦାସୀନତା' ' , 
“ନମଃ ବା ନତି”୮। ଗୀତା ନିଜର ବିପୁଳ ସମନ୍ରୟ ଭିତରେ ଏସବୁକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି ଏବଂ ଉରଦ୍ଧ୍ଵମୁଖୀ ଆତ୍ମାର ଗତି ଭିତରେ ଏସବୁକୁ ଏକତ୍ର 
ବଣିଚାଲିଛି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଟିକୁ ଦେଇଛି ଏକ ଗଭୀରତର ଭିତ୍ତି, ଏକ ବ୍ୟାପକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଅଧ୍କତର ବ୍ୟାପକ ଓ ବିଶ୍ବାତୀତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ। କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକଟିକୁ 
ଏହା ଆତ୍ମାର ମୂଲ୍ଯ ଦେଇଛି, ଏବଂ ଦେଇଛି ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ସତ୍ତାର ଶକ୍ତି 
ଯାହାକି ଚରିତ୍ରବଳ। କଷ୍ଟକର ମାନସିକ ବିଚାର-ବୁଛ୍ଧି ଓ ହୃଦୟର ଆବେଗ 
ଆଦିର ବହୁ ଉର୍ଦ୍ବରେ ଓ ଏସବୁଠାରୁ ବହ୍ରଗୁଣରେ ମହତ୍ତର । 

ସାଧାରଣ ମାନବାମ୍ବା ତାହାର ପ୍ରକୃତି-ଜୀବନର ଅଭ୍ଯସ୍ତ ବିକ୍ଷୋଭସବୁରେ 
ଗୋଟାଏ ପ୍ରକାର ଆନନ୍ଦ ପାଏ, ଏହି ଆନନ୍ଦ ପାଉଥ୍‌ବା ହେତୁ ଏବଂ 
ଏହି ଆନନ୍ଦ ପାଇ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର ଅଶାନ୍ତ ଖେଳାସବୁରେ ସମ୍ମତି ଦେଉଥ୍‌ବାରୂ, 
ଏହି ଖେଳା ଚିରକାଳ ଚାଲିଛି। କାରଣ ପ୍ରକୃତି ତାହାର ପ୍ରେମିକ ଓ ଭୋଗକର୍ତା 
ପୂରୂଷର ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ନ ହେଲେ ବା ତାହାର ଅନୁମୋଦନ ନ ପାଇଲେ 
କିଛି ବି କରେ ନାହି। ଆମେ ଏ ସତ୍ୟ ଧରିପାରୁ ନାହି, କାରଣ ଯେତେବେଳେ 


× ର. ୍ୟ ଣ 
ଗ୍ରୀସ୍‌ର ସ୍ଫୋଇକ୍‌ (୨୦୮୯) ସଂପ୍ରଦାୟର ମତାମତ ହେଉଛି ସୁଖ- ଦୁଃଖବୋଧ ହୃଦୟର ଦୁର୍ବଳତା 
ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ, ଏହି ଦୁର୍ବଳତାକୁ ମନର ଜୋର୍‌ରେ ଜୟ କରିବାକୁ ହେବ। 


୨୩୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରତିକୂଳ ବିକ୍ଷୋଭରଭ ଆଘାତ ମିଳେ, ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା, ନିରାନନ୍ଦ, ଦୂର୍ଭାଗ୍ଯ, 
ବ୍ଯର୍ଥତାଃ ପରାଜୟ, ନିନ୍ଦା ଓ ଅପମାନ ପ୍ରଭୃତି ଦ୍ବାରା ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ 
ଆମର ମନ ସେଇ ଆଘାତରୁ ପଛେଇ ଆସେ। ପୁଣି ଯେତେବେଳେ ଏହାର 
ବିପରୀତ ସୁଖମୟବିକ୍ଷୋଭର ସ୍ପର୍ଶ ମିଳେ ସେତେବେଳେ ସେହି ସୁଖ, ଆନନ୍ଦ, 
ନାନା ପ୍ରକାର ସନ୍ତୋଷ, ସୌଭାଗ୍ୟ, ସାଫଲ୍ୟ, ବିଜୟ, ଗୌରବ ଓ ପ୍ରଶଂସା 
ଆଡ଼କୂ ମନ ବ୍ଯଗ୍ର ଭାବରେ ଆଗେଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ ମନର ଏହି ଦ୍ୁନ୍ଦ୍ରସବୂର 
ପଶ୍ଚାତରେ ଜୀବନ-ଲୀଳାରେ ଆମ୍ପାର ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ତାହା ସେହିପରି ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ 
ଓ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ରହିଥାଏ। ସେ ସତ୍ଯରେ କୌଣସି ବ୍ଯତିକୁମ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଯୋଦ୍ଧା ତାହାର କ୍ଷତର ବେଦନାରୁ କୌଣସି ଶାରୀରିକ ସୁଖ ପାଏ ନାହିଁ 
ବା ତାହାର ପରାଜୟରୁ କୌଣସି ମାନସିକ ତୃପ୍ତି ପାଏ ନାହି, କିନ୍ତୁ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବାରେହିଁ ତାଂର ଆନନ୍ଦ, ଯାହା ତା” ପାଇଁ କେତେବେଳେ ହୁଏତ କ୍ଷତ 
ଓ ପରାଜୟ କେତେବେଳେ ଆନନ୍ଦ ଓ ବିଜୟ ଆଣିଦିଏ। ସେ ପରାଜୟର 
ଆଶଙ୍କା ଓ ବିଜୟର ଆଶା ଉଭୟଟାକୁହି ଯୁଦ୍ଧର ଅଙ୍ଗରୁପେ ଗ୍ରହଣ କରେ 
ଓ ଯୁଦ୍ଧ ପଛରେହି ଛୁଟିଚାଲେ ତାଂର ପ୍ରାଣର ଆନନ୍ଦ। ଏପରିକି ଯୁଦ୍ଧର 
କ୍ଷତ ତାଂ ପାଇଁ ଆଣିଦିଏ ଆନନ୍ଦ ଓ ଗର୍ବର ସ୍କ୍‌ତି, ଯଦିଓ ବେଦନା 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଚାଲିଗଲା ପରେ ସେ ଏ ଆନନଦକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣଁରୂପେ ଅନୁଭବ କରେ 
କିନ୍ତୁ ଅନେକ ସମୟରେ ଏହି ବେଦନା ଥ୍ଲାବେଳେହିଁ ସେ ଆନନ୍ଦ ପାଏ 
ଓ ଏପରିକି ସେହି ବେଦନାହି ତାଂର ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ଖାଦ୍ଯ ଯୋଗାଏ। 
ପରାଜୟ ତା” ପାଇଁ ଏହି ଆନନ୍ଦ ଓ ଗୌରବ ଆଣିଦିଏ ଯେ ସେ ତାଂଠାରୁ 
ଅଧୁକ ବିକ୍ରମଶାଳୀ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ବିରୋଧରେ ପ୍ରତିରୋଧ ପାଇଁ ଛିଡ଼ା ହେବାରେ 
ପଶ୍ଚାତ୍‌ପଦ ହୋଇ ନ ଥୁଲା। କିଂବା ସେ ଯଦି ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକ 
ହୋଇଥାଏ ତେବେ ପରାଜୟ ଫଳରେ ଆସିଥ୍‌ବା ଘୃଣା ଓ ପ୍ରତିହିଂସାର 
ଭାବ ମଧ୍ୟ ତା” ପାଇଁ ଆଣିଦିଏ ଏକ ପ୍ରକାର ଅନ୍ଧକାରମୟ କ୍ରର ଆନନ୍ଦ। 
ଏହି ଭାବରେହିଁ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ସାଧାରଣ ଖେଳାରେ ଆତ୍ମା ଆନନ୍ଦ ପାଇଥାଏ। 

ଜୀବନର ପ୍ରତିକୂଳ ଆଘାତସବୁରୂୁ ମନ ଏକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ବିରାଗର 
ଭାବ ନେଇ ଅପସରି ଆସେ। ଏହା ହେଉଛି ଆତ୍ମରକ୍ଷାର ନୀତି ବା ଯୁଗୁପ୍‌ସାକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିର ଏକ କୌଶଳ। ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି 
ଆମ ସତ୍ତାର ଅସୁରକ୍ଷିତ ସ୍ନାୟବିକ ଶାରୀରିକ ଅଂଶସବୁକୁ ଅଯଥାରେ ନିଜର 


ଧୁଂସ ସାଧନ କଲା ଭଳି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଆଗେଇ ଯିବାକ୍ର ନ ଦେବା। 
ସେହିପରି ମନ ଜୀବନର ଅନୁକୂଳ ସ୍ବର୍ଶସବୁରୂ ଆନନ୍ଦ ପାଏ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି 
ଏହି ରାଜସିକ ସୁଖର ପ୍ରଲୋଭନ ଦେଖାଇ ଜୀବ ଭିତରର ଶକ୍ତିକୁ ଜଡ଼ତା 
ଓ ତାମସିକତା ଭିତରୁ ଉଠାଇଆଣି ପୂରାପୂରି କର୍ମ, ବାସନା, ସଂଗ୍ରାମ 


ସମତା ୨୩୭ 


ଓ ସାଫଲ୍ଯ ଆଦି ଦିଗରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ କରେ ଏବଂ ଏସବୁ ପ୍ରତି ଜୀବର 
ଆସକ୍ତି ଭିତରଦେଇ ପ୍ରକୃତି ନିଜର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ କରିନିଏ। ଆମ ଭିତରର 
ଗୋପନ ଆତ୍ମା ଏହିସବୁ ସଂଗ୍ରାମ ଓ ଚେଷ୍ଟା ଭିତରୂ ଗୋଟାଏ ପ୍ରକାର 
ଆନନ୍ଦ ପାଏ, ଏପରିକି ବିପଦ ଓ ଦ୍ରଃଖଭୋଗ ଭିତରୁ ମଧ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାର 
ଆନନ୍ଦ ପାଏ, ଅତୀତର ସ୍ଵତି ଭିତରୂ ଏ ଆନନ୍ଦ ଆହୁରି ଅଧୁକ ମିଳେ। 
କିନ୍ତୁ ଦୃଦ୍ଧ ଓ ଦୁଃଖଭୋଗର ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ଏହି ଆନନ୍ଦ ପଶ୍ଚାତରେ 
ରହିଥାଏ, ଏବଂ ଅନେକ ସମୟରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ମନର ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସି ତାହାର 
ଆବେଗ ଆଦିକୁ ସମର୍ଥନ ଯୋଗାଏ। କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମା ପାଇଁ ଯାହା ଆକର୍ଷଣୀୟ 
ତା” ହେଲା ସଂସାରର ସୁଖ-ଦୁଃଖ ମିଶ୍ରିତ ଯେଉଁ ଖେଳକୁ ଆମେ ଜୀବନ 
ବୋଲି କହ୍ର ସେଇ ଜୀବନର ସମସ୍ତ ସଂଗ୍ରାମ ଓ ବାସନା-କାମନା, ଆଶା- ଆକାଡ୍କ୍ଷା 
ଓ ତାହାର ଆକର୍ଷଣ ଓ ବିରାଗ, ତାହାର ପୂରସ୍କାର ଓ ଦଣ୍ଡ ଆଦି ସମସ୍ତ 
ବୈଚିତ୍ୟ୍ୟମୟ ଖେଳା। ଆମ ଭିତରେ ଥ୍‌ବା ରାଜସିକ ବାସନାମୟ ଆତ୍ମାକୁ 
ଏକ ବୈଚିତ୍ଯୁହୀନ ଆନନ୍ଦ ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ। ଯେଉଁ ସାଫଲ୍ୟ ପାଇଁ 
ସଂଗ୍ରାମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦରେ ଦୁଃଖର ଛାୟା ନାହିଁ, 
ତା” ପାଇଁ ଅରୁଚି ଓ ଅବସାଦ ନେଇଆସେ। ଆଲୋକର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପଭୋଗ 
ପାଇଁ ଏହା ଏକ ଅନ୍ଧାକାରର ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମି ଦରକାର କରେ। ଏହି ରାଜସିକ 
ବାସନାମୟ ଆତ୍ମା ଯେଉଁ ପ୍ରକାର ସୁଖ ଚାହେଁ ଓ ଉପଭୋଗ କରେ, 
ତା'ର ସ୍ଵରୂପହି ହେଉଛି ଏହିପରି ଏହାର ମୂଳ ଧର୍ମ ହେଉଛି ଆପେକ୍ଷିକ 
ଏବଂ ଏହି ସୁଖ ନିର୍ଭର କରେ ତା'ର ବିପରୀତ ଦୁଃଖ ଅନୂଭୂତି ଉପରେ। 
ଏହି ଦୃନ୍ଦ୍ରର ଖେଳାରୂ ଆତ୍ମା ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ପାଏ ତାହାହି ହେଉଛି ଜୀବନ-ଲୀଳାରେ 
ମନ ପାଉଥ୍‌ବା ଆନନ୍ଦର ଗୂଢ଼ ରହସ୍ୟ। 

ମନକୁ ଯଦି କୁହାଯାଏ, ଏହିସବୁ ଗୋଳମାଳ ଭିତରୁ ବାହାରି ଆସି 
ଶୁଦ୍ଧ ଆନନ୍ଦାତ୍ମାର ଅବିମିଶ୍ର ଆନନ୍ଦ ଭିତରକୁ ଉଠିଯିବାକୁକୁ ତେବେ ମନ 
ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଏଥୁରୁ ପଛେଇଯିବ। ଏହି ଆନନ୍ଦାତ୍ମାହିଁ ମନକୁ ତାହାର ସମସ୍ତ 
ସଂଗ୍ରାମରେ ଶକ୍ତି ଯୋଗାଇଥାଏ ଏବଂ ତାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସମ୍ଭବପର କରିଥାଏ। 
କିନ୍ତୁ ମନ ଏଥୁରୁ ପଛେଇଯିବ କାରଣ ସେ ଏପରି ଏକ ଅଗ୍ତିତ୍ରେ ବିଶ୍ବାସ 
କରେ ନାହିଁ ବା ମନେକରେ ଯେ ଏହି ଉଚ୍ଚତର ଅସ୍ତିତ୍ତୁ ଆଉ ଜୀବନ-ପଦବାଚ୍ୟ 
ହୋଇ ରହିବ ନାହି। ସେ ଭାବେ ଯେ ନିଜ ଚାରିପାଖରେ ସଂସାରର 
ଯେଉଁ ବୈଚିତ୍ୟୟମୟ ଖେଳାରୁ ରସ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ 
ତାହା ଏଥ୍‌ରୂ ପାଇବ ନାହି ଏହା ହେବ ଏକ ରସହୀନ ଓ ସ୍ବାଦହୀନ 
ଜୀବନ ବା ସେ ଅନୁଭବ କରେ ଯେ ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ବା ତାଂ 


୨୩୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପାଇଁ ଖୁବ୍‌ କଷ୍ଟକର ହେବ। କିଂବା ଭର୍ଦ୍ଧାରୋହଣ ପାଇଁ ଯେଉଁ କଠିନ 
ଉଦ୍ଯମ ଦରକାର ସେଥପାଇଁ ସେ ପଶ୍ଚାତ୍‌ପଦ ହୁଏ, ଯଦିଓ ବାସ୍ତବରେ 
ବାସନା-ଆତ୍ମା ଯେଉସବୁ ଆଶା-ଆକାଙ୍କ୍ଷା ପୋଷଣ କରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ପୂରଣ 
କରିବା ଯେତିକି କଷ୍ଟସାଧ୍ୟକ ତା” ଅପେକ୍ଷା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପରିବର୍ତନ କେବେହେଲେ 
ଅଧୁକ କଷ୍ଟକର ନୂହେ, କିଂବା ନିଜର ବାସନା ଓ ଭୋଗର ର ନିମନ୍ତେ 
ଯ଼େତିକି ଶକ୍ତି ଓଉ ଉଦ୍ୟମ ବ୍ୟୟ କରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଉନ୍ନତି ନିମନ୍ତେ ତାଂ 
ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କ ଉଦ୍ୟମ ବା ଶ୍ରମ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହୂଏ ନାହିଁ। ତାଂର 
ଅନିଚ୍ଛାର ପ୍ରକୃତ କାରଣ ହେଉଛି ¬ ତାକୁ ତା'ର ନିଜର ପରିସର ଓ ବାୟୁମଣ୍ଡଳ 
ଛାଡ଼ି ଏପରି ଉର୍ଦ୍ଧୁଜକୁ ଉଠିଯାଇ ଜୀବନର ଦୁର୍ଲଭତର ଓ ଶୁଦ୍ଧତର ବାୟୁ 
ସେବନ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଏ ଯେ ଯାହାର ଆନନ୍ଦ ଓ ଶକ୍ତିକୁ ସେ 
ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ, ଏପରିକି ତାହାକୁ ବାସ୍ତବ ସତ୍ଯ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ସେ ଅକ୍ଷମ। କେବଳ ନିମ୍ନର ଅଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରକୃତିର ଆନନ୍ଦ ସହିତ 
ସେ ପରିଚିତ ଓ ତାହାର ସ୍ବାଦ ସେ ବୁଝିପାରେ। ଏହି ନିମ୍ନତର ତୃପ୍ତି 
ଯେ ନିଜର ସ୍ବରୂପରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମନ୍ଦ ଓ ମୂଲ୍ୟହୀନ ତା” ନୁହେଁ ବରଂ 
ଆମର ଭୌତିକ ସତ୍ତା ଯେଉଁ ତାମସିକ ଆଜ୍ଞାନ ଓ ଜଡ଼ତାର ଏକାନ୍ତ 
ଅଧୀନ ହୋଇ ରହିଥାଏ, ତା” ଭିତରୂ ଆମର ମାନବ ପ୍ରକୃତିର ଉଦ୍ଧ୍ବଗାମୀ 
ବିବର୍ତନ ପାଇଁ ଏହାର ଭୂମିକା ରହିଛି। ପରମ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ, ଶକ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ 
ଅଭିମୁଖରେ ମନୁଷ୍ଯର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ାରୋହଣର ଯେଉଁ ସ୍ତରବିନ୍ଯାସ ରହିଛି, ତାଂ” 
ଭିତରୁ ଏହା ହେଉଛି ରାଜସିକ ସ୍ତର। କିନ୍ତୁ ଆମେ ଯଦି ଏହି ସ୍ତରରେ 
ଚିରକାଳ ପଡ଼ିରହ୍ୂକ ଗୀତାରେ ଯାହାକୁ “ମଧ୍ୟମା ଗତିଃ” ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି, 
ତେବେ ଆମର ଆରୋହଣ ଅସମାପ୍ତ ରହିଯିବ ଓ ଆତ୍ମାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ 
ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରହିଯିବ। ଆତ୍ମା ପାଇଁ ନିଜ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସିଛିଲାଭର ପଥ ହେଉଛି 
ସାତ୍ତ୍ରିର୍କ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତି ଭିତର ଦେଇ ଡତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ଅବସ୍ଥାକୁ ଉଠିଯିବା । 


ନିମୁ ପୂକୁତିର ସକଳ ବିକ୍ଷୋଭ ଭିତରୁ ବାହାରିଯିବା ପାଇଁ ଏକମାତ୍ର 
ନିଶ୍ଚିତ ପଥ ହେଉଛି ସମତା ଦିଗରେ ଆଗେଇଯିବା - ମନରେ ସମତା, 
ଭାବାବେଗରେ ସମତା ଓ ।। ତେବେ ମନେରଖୁବା ଉଚିତ 


ଯେ ଯଦିଓ ଶେଷରେ ଆମକୁ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ତିନୋଟିଯାକ ଗୁଣର ଭର୍ତ୍ଧକୁ 


ଉଠିଯିବାକୁ ହେବ, ତଥାପି ପ୍ରଥମ ଅବସ୍ଥାରେ ଆମକୁ ତିନିଟି ଗୁଣରୁ କୌଣସି 
ଗୋଟିକୁ ଆଶ୍ରୟ କରିହିଁ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ହେବ। ସମତାର ଆରମ୍ଭ ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
ହୋଇପାରେ, ରାଜସିକ ବା ତାମସିକ ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ; ମଣିଷ- ପ୍ରକୃତିରେ 


 । 


ତାମସିକ ସମତାର ବି ସମ୍ଭାବନା ଅଛି। ଏହି ସମତା ଖାଣ୍ତ ତାମସିକ 


ସମତା ୨୩୯ 


ହୋଇପାରେ, ଏକପ୍ରକାର ପ୍ରାଣିକ ପ୍ରକୃତି ରହିଛି, ଯାହାକି ନିଜର ଜଡ଼ତା 
ଯୋଗୁଁ ଜୀବନର ଆନନ୍ଦ ଉପଭୋଗରେ କୌଣସି ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରେ 
ନାହି, ଜୀବନର ଘାତପ୍ରତିଘାତ ପ୍ରତି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଡ଼। ବୋଧଶକ୍ତିହୀନତାର ଭାବ 
ଗ୍ରହଣ କରେ। କିଂବା ଏହି ତାମସିକ ସମତା ଆସିପାରେ ଭାବାବେଗ ଓ 
କାମନାବାସନାରେ କ୍ଳାନ୍ତି ହେତୁ ଯାହାକି ହୁଏତ ଅତ୍ୟଧ୍କ ଉପଭୋଗ ଯୋଗୁଁ 
ଆସିପାରେ କିଂବା ବିପରୀତ ପକ୍ଷେ ନୈରାଶ୍ଯ, ବିରକ୍ତି, ଜୀବନର ଯନ୍ତ୍ରଣା 
ପ୍ରତି ଭୟ ବା ସଂସାର ପ୍ରତି ଏକପ୍ରକାର ଅବସାଦ, ଭୟ ଓ ବିରକ୍ତିରୁ 
ଏହି ଭାବ ଆସିଥାଇପାରେ। ଏପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ଏକ ମିଶ୍ରିତ ରଜୋତାମସିକ 
ଭାବ, ତେବେ ଏହା ଭିତରେ ନିମ୍ନତର ତମୋଗୁଣରହି ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହିଥାଏ। 
କିଂବା ଏହି ତାମସିକତାରେ ସାନ୍ତ୍ଵିକ ଦିଗର ବି ପ୍ରଭାବ ରହିପାରେ, ବଦ୍ଧିଗତ 
ବିଚାରରେ ଦେଖାଯାଇପାରେ ଜୀବନର କାମନା-ବାସନା କେବେ ବି ପୂରଣ 
ହେବ ନାହି, ଜୀବନ ଉପରେ ପ୍ରଭୂତ୍ସଵ କରିବା ପାଇଁ ଆତ୍ମା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମର୍ଥ, 
ସମସ୍ତ ଜୀବନଟାହି ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅନିତ୍ୟ ଏଥ୍‌ରେ କୌଣସି ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ଯ 
ବା ଜ୍ଞାନ ବା ଆଲୋକ ବା ଆନନ୍ଦ କେଉଁଠି କିଛି ନାହି; ଏହି ଭାବକୁ 
ସତ୍ଵତାମସିକ ସମତା ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ ଏବଂ ଏହା ପ୍ରକୃତପକ୍ଷେ ସମତା 
ନୂହେକ। ଯଦିଓ ସମତା ଦିଗରେ ଏହା ନେଇଯାଇପାରେ - ଏହା ପ୍ରକୃତରେ 
ଏକପ୍ରକାର ଉଦାସୀନତା ଓ ସମାନଭାବରେ ସବୁକିଛି ପ୍ରତି ପରିତ୍ୟାଗର ଭାବ। 
ବସ୍ତୁତଃ ତାମସିକ ସମତା ପ୍ରକୃତିର ଯୁଗୁପ୍‌ସା ନୀତି ଓ ଆତ୍ମସଂରକ୍ଷଣ ପଦ୍ଧତିରହିଁ 
ପ୍ରସାରଣ। ଏହି ଆତ୍ମସଂରକ୍ଷଣମୂଳକ ପ୍ରତ୍ୟାହାରର ନୀତି କେତେକ ବିଶେଷ 
ଯନ୍ତ୍ରଣାଦାୟକ ବିଷୟର ପରିତ୍ୟାଗଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସମସ୍ତ ପ୍ରକୃତି - ଜୀବନର 
ପରିତ୍ୟାଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥାଏ, ଯାହାର ପରିଣାମକି ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ହୋଇଥାଏ ଆତ୍ମାର ଆନନ୍ଦ ପରିବର୍ତେ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ଆତ୍ମ- ପୀଡ଼ନ। 

କେବଳ ତାମସିକ ସମତାରେ ପ୍ରକୃତ ମୁକ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଏହା ଏ 
ଦିଗରେ ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ପଦକ୍ଷେପ ହୋଇପାରେ ଯଦି ପ୍ରକୃତିର 
ଉର୍ଦ୍ବରେ ରହିଥ୍‌ବା ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମାର ମହତ୍ତର ଅସ୍ତିତ୍ସ। ସତ୍ଯତର ଶକ୍ତି ଓ 
ଉଚ୍ଚତର ଆନନ୍ଦର ଉପଲବ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଏହି ତାମସିକ ସମତାକ୍ର ସାତ୍ତ୍ରିକ ସମତାରେ 
ପରିଣତ କରାଯାଇପାରେ। ଭାରତର ବୈରାଗ୍ୟ ମାର୍ଗ ଏହି ନୀତିହିଁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛି। ଏହି ଗତିବୂର୍ରିର ସ୍ଵାଭାବିକ ଜୋର୍‌ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଦିଗରେ, କର୍ମ ଓ 
ଜୀବନର ପରିତ୍ଯାଗ ଦିଗରେ। ଭିତରୁ ବାସନାର ପରିତ୍ଯାଗ କରି ସଂସାର 
ଭିତରେ ରହି ନିଷ୍କାମ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ଗୀତାରେ ଯେଉଁ ଉପଦେଶ 
ଦିଆଯାଇଛି, ସେ ଦିଗରେ ଏହାର ବିଶେଷ ଜୋର୍‌ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ଗୀତା 
ଏହି ପ୍ରକାର ଗତିବୂର୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ତାଂର ଯଥାସ୍ଥାନ ଦେଇଛି। ସଂସାରର ଦୋଷ, 


୨୪୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତୁଟି, ଜନ୍ମ/ ମୃତ୍ଯୁ ଜରା, ବ୍ଯାଧ୍‌ ଓ ଦୁଃଖର ଉପଲବ୍ଧିଜନିତ ବୈରାଗ୍ଯକୁ 
ଏକ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ପଦକ୍ଷେପରୂପେ ଗୀତା ଅନୂମତି ଦେଇଛି। ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସାଧନାର 
ଏହାହିଁ ଇତିହାସପ୍ରସିତନ୍ଧ ଆରମ୍ଭ-ବିନ୍ଦୂୱହ ଗୀତାର ଭାଷାରେ 
“ଜନ୍ମ ମୃତ୍ୟୁ-ଜରା-ବ୍ୟାଧ୍‌- ଦୁଃଖ - ଦୋଷାନୁଦର୍ଶନମ୍‌' ( ୧୩୮) । ଏପରିକି ଜରା 
ଓ ମୃତ୍ୟୁରୁ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେଉଁମାନେ ଆତ୍ମସଂଯମ ଅଭ୍ୟାସ 
କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି, ଗୀତା ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିଛି, “ଜରା-ମରଣ- 
ମୋକ୍ଷାୟ ମାମାଶ୍ରିତ୍ୟ ୟତନ୍ତି ୟେ” (୭।୨୯)। ତେବେ ଏଥ୍‌ରୂ ଯଥାର୍ଥ 
କୌଣସି ଫଳଲାଭ କରିବାକୁ ହେଲେ ଏହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏକ ଉଚ୍ଚତର 
ଅବସ୍ଥାର ସାନ୍ତ୍ରିକ ଉପଲଚ୍ର ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ 
ଓ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ, “ମାମ୍‌ ଆଶ୍ରିତ୍ୟ। ସେତେବେଳେ 
ଏହି ବୈରାଗ୍ୟ ଦ୍ବାରା ଆତ୍ମା ଏକ ଉଚ୍ଚତର ଅବସ୍ଥାରେ ଉପନୀତ ହ୍ରଏ 
ଓ ଗୁଣତ୍ରୟକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ଯୁ, ଜରା ଓ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ନିଜର ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସତ୍ତାର ଅମୃତତ୍ବ ଉପଭୋଗ କରେ * । ଜୀବନର ଦୁଃଖ- ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ତାମସିକ ଅନିଚ୍ଛା ତାହା ମନୁଷ୍ଯକୁ ଅଧୋଗାମୀ 
ଓ ଦୁର୍ବଳ କରିଦିଏ ଏବଂ ନିର୍ବିଶେଷରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସନ୍ୟ୍ୟାସ ଓ ସଂସାର- ବୈରାଗ୍ୟ 
ଶିକ୍ଷା ଦେବାରେ ଏହି ବିପଦ ରହିଛି ଯେ ଏହା ଫଳରେ ଅଯୋଗ୍ୟ ଆତ୍ମାମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ତାମସିକ ଦୁର୍ବଳତା ଓ ତାମସିକ ବୈରାଗ୍ୟର ଉଦୟ ହ୍ରଏ, ସେମାନଙ୍କ 
ବିଚାରରେ ବି ଭ୍ରାନ୍ତି ଆସେ, “ବ୍ରଵ୍ଧିଭେଦମ୍‌ ଜନୟେତ୍‌'। ମଣିଷର ଆତ୍ମା 
ନିଜର କଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ, ନିଜର ପରିସ୍ଥିତି ଉପରେ ପ୍ରଭୂତ୍ଵ ବିସ୍ତାର କରିବା 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ରାଜସିକ ସଂଗ୍ରାମ ଦରକାର କରେ, ଉଦ୍ଯମର ଯେଉଁ ଶକ୍ତି, 
ଯେଉଁ ଅଭୀପ୍ସା, ଜୀବନ ପାଇଁ ଯେଉଁ ବିଶ୍ବାସ ଓ ଉତ୍ସାହ ଦରକାର କରେ, 
ଏହା ସେସବୁକୁ ସ୍ତିମିତ କରିଦିଏ, କୌଣସି ଉଚ୍ଚତର ଲକ୍ଷ୍ୟ ମହତ୍ତର ତପସ୍ୟା 
ଓ ବଳିଷ୍ଠତର ବିଜୟର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ଏହା ଆତ୍ମାକୁ ଉନ୍ଜୀଳିତ କରିପାରେ 
ନାହିଁକି ସେଥୁପାଇଁ ତାଂର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆସି ନ ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଆତ୍ମାମାନେ 
ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ଧରଣର ତାମସିକ 
ବୈରାଗ୍ୟ ଏକ ଆବଶ୍ୟକ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଲକ୍ଷ୍ୟସାଧନ ଦିଗରେ ସାହାୟକ ହୋଇପାରେ । 
ଉଚ୍ଚତର ସମ୍ଭାବନା ଦିଗରେ ସେମାନଙ୍କ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଉନ୍ମୀଳନ ପଥରେ ଅନ୍ତରାୟରୂପେ 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଯେଉଁ ରାଜସିକ ଆକର୍ଷଣ ଓ ନିମ୍ନତର ଜୀବନ ପ୍ରତି 
ବ୍ଯଗ୍ର ଆଗ୍ରହ ରହିଥାଏ ତାହାକୁ ଏହା ନଷ୍ଟ କରେ। ଏହି ବୈରାଗ୍ଯ ଫଳରେ 


× ଗୁଣାନେତାନତୀତ୍ୟ ତ୍ରୀନ୍‌ ଦେହୀ ଦେହସମୁଦ୍‌ଭବାନ୍‌| 
ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁଜରାଦହୁଃଖୈବିମୁକ୍ତୋଃମୃତମଶ୍‌ ତେ ॥ ୧୪1୨୦ 


ସମତା ୨୪୧ 


ସେମାନେ ନିଜ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଶୂନ୍ୟତା ସୃଷ୍ଠି କରିଥାଂନ୍ତି ସେଠାରେ ଆଶ୍ରୟ 
ଖୋଜିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଆହ୍ଲାନ ଶୁଣନ୍ତି, “ଏହି ଅନିତ୍ଯ, 
ଅସୁଖ ଜଗତରେ ଯେଉଁମାନେ ରହିଛ, ଆସ, ମୋଠାରେ ଆନନ୍ଦଲାଭ କର । '' 
“ଅନିତ୍ୟମ ସୁଖଂ ଲୋକମିମଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ଭଜସ୍ଵ ମାମ୍‌ ।'' 

ତଥାପି ଏହି ଧରଣର ସମତା ସଂସାରର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଏକ 
ସମାନ ବୈରାଗ୍ୟ ମାତ୍ର, ଏହା ଫଳରେ ଫଳ ହୁଏ ଉପେକ୍ଷା ଓ ଉଦାସୀନତା, 
ଏହା ମଧ୍ୟରେ ସେହି ଶକ୍ତି ନାହିଁ ଯାହାଦ଼ାରା ସଂସାରର ସମସ୍ତ ସୁଖ ଓ 
ଦୁଃଖର ସ୍ପର୍ଶକୁ କୌଣସି ଆସକ୍ତି ବା ବିକ୍ଷୋଭ ବିନା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ, 
ଗୀତାର ସାଧନାରେ ଯାହା ଏକ ଅତି ଆବଶ୍ଯକ ଅଙ୍ଗ। ତେଣୁ ଯଦି ବି 
ଆମେ ତାମସିକ ବୈରାଗ୍ଯରୂ ସାଧନା ଆରମ୍ଭ କରୁ ଯାହାକି ଆଦୌ 
ଆବଶ୍ଯକ ନୁହେଁ-- ତେବେ ତାହାକୁ ଏକ ସ୍ଥାୟୀ ନୈରାଶ୍ଯବାଦରୂପେ ନୂହେ, 
ମହତ୍ତର ସାଧନା ଦିଗରେ ଏକ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅନୁପ୍ରେରଣା ରୁପରେହି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇପାରେ। ଯଥାର୍ଥ ସାଧନା ଆରମ୍ଭ ହରଏ ସେତିକିବେଳେ ଯେତେବେଳେ 
ଆମେ ପ୍ରଥମେ ଯେଉଁ ଜିନିଷସବୁରୁ କେବଳ ପଳାଇଯିବାକୁ ଚାହୁଁଥ୍‌ଲୁ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଉପରେ ଆମର ଯଥାର୍ଥ ପ୍ରଭୂତ୍ଵ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରୁ। ଏହିଠାରେ ଏକପ୍ରକାର ରାଜସିକ 
ସମତାର ସମ୍ଭାବନା ଅଛି; ଆତ୍ମକର୍ରୂତ୍ୁ, ଆତ୍ମସଂଯମ ଓ ଆବେଗ -ଆସକ୍ତି 
ଏବଂ ଦୁର୍ବଳତାର ଉପରକୁ ଉଠିଯିବାରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଲୋକ ଯେଉଁ ଗର୍ବ 
ଅନୁଭବ କରେ ତାହା ଏହି ରାଜସିକ ସମତାର ନିମ୍ନତର ଅବସ୍ଥା। କିନ୍ତ 
ସ୍ତୋଇକ୍‌ ଆଦର୍ଶ ଏହି ମନୋଭାବରୁ ଆରମ୍ଭ କରି, ଏହାକୁ ଚାବିରୂପେ ବ୍ଯବହାର 
କରି ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ଦୁର୍ବଳତାର ବଶ୍ଯତାରୂୁ ଆତ୍ମାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ 
ମୁକ୍ତ କରିବା ଦିଗରେ ଆଗେଇଯାଏ। ତାମସିକ ଅନ୍ତର୍ମୂଖୀ ବୈରାଗ୍ୟ ଯେପରି 
ଦୁଃଖ ଓ ଦେଦନା ହାତରୁ ପ୍ରକୃତିର ଆତ୍ମରକ୍ଷଣ ବା ଯୁଗୁପ୍‌ସା ନୀତିରହିଁ 
ପ୍ରସାରଣ ସେହିପରି ରାଜସିକ ଉଦ୍ଧ୍ବିମୁଖୀ ଗତିବୂଭ୍ରି ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ୟ ଏକ 
ନୀତିରହି ପ୍ରସାରଣ ଯାହାକି ସଂଗ୍ରାମ ଓ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାକୁ ଏବଂ ପ୍ରଭୂତ୍ବ ଓ ଜୟ 
ଦିଗରେ ଜୀବନର ଅନ୍ତନ୍ନି ହିତ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କେବଳ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୟ ସମ୍ଭବପର ଏହା ଯୁଦ୍ଧକୁ ସେହି କ୍ଷେତ୍ରକୁହିଁ ନେଇଯାଏ। 
ବିକ୍ଷିପ୍ତ ନାନା ବାହ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ସାଫଲ୍ୟ ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ ନ 
କରି ଏହା ଏକ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସଂଗ୍ରାମ ଓ ଆନ୍ତର ବିଜୟ ଦ୍ବାରା ସମଗ୍ର 
ପ୍ରକୃତି ଓ ପୃଥ୍‌ବୀକୁ ଜୟ କରିବାକୁ ଚାହେଁ। ତାମସିକ ବୈରାଗ୍ଯ ସଂସାରର 
ଦୁଃଖ ଓ ସୁଖ ଉଭୟରୁ ପଳାଇଯିବାକୁ ଚାହେଁ କିନ୍ତୁ ରାଜସିକ ସାଧନା 
ସେଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସହ୍ଯ କରିବା ପାଇଁ, ଜୟ କରିବା 
ପାଇଁ, ଓ ସେସବୁର ଭର୍ଦ୍ଧୁକୁ ଉଠିଯିବା ପାଇଁ ଚାହେଁ। ସ୍ତୋଇକ୍‌ ଆତ୍ମ- ସାଧନା 


୨୪୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବାସନା ଓ ଆବେଗକୁ ମଲ୍ଲବୀର ପରି ନିଜ ଆଲିଙ୍ଗନ ଭିତରକୁ ନେଇଆସି, 
ନିଜ ବାହୁ-ଚାପରେ ପିଷ୍ଟ ଓ ଚୂର୍ଣ୍ଣ -ବିଚୂର୍ଣ୍ଣ କରିଦିଏ ଠିକ୍‌ ଯେପରି ମହାଭାରତର 
ବୁଦ୍ଧ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର ନିଜ ଆଲିଙ୍ଗନରେ ଲୌହଭୀମକୁ ଚୂର୍ଣ୍ରୀଭୂତ କରି ଦେଇଥ୍‌ଲେ। 
ଏହା ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ବିକ୍ଷୋଭର କାରଣ, ସୁଖକର ଓ ଦୁଃଖକର 
ସମସ୍ତ ଆଘାତକୁ ସହ୍ଯ କରେ କିନ୍ତୁ ତାହାର ସମସ୍ତ ଫଳକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିଦିଏ 1 
ଏହି ସାଧନାର _ ପୂର୍ଣ୍ଣତା. ଆସେ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ବା କୌଣସିଥ୍‌ରେ କୌଣସି 
ପ୍ରକାର କ୍ଳେଶ ବା ଜା ଆକର୍ଷଣ । ଅନୁଭବ ନ କରି, କୌଣସି ପ୍ରକାର ଉତ୍ତେଜନା 
ବା ବ୍ଯଥା ଅନୁଭବ ନ କରି, ସବୁକିଛିର ସ୍ପର୍ଶକୁ ସହ୍ୟ କରି ପାରେ। 
ଏହି ସାଧନା ଚାହେଁ ମଣିଷକୁ ତାଂର ପ୍ରକୃତିର ବିଜେତା ଓ ରାଜା ହେବା 
ପାଇଁ| 

ଗୀତା ଅର୍ଜଜନଙ୍କର କ୍ଷତ୍ରିୟ ସ୍ଵଭାବକୁ ଆହ୍ବାନ ଜଣାଇ ପ୍ରଥମେ ଏହି 
ବୀରୋଚିତ ସାଧନା ବିଷୟରେହି କହିଛି। କାମନାରୂପକ ପରମ ଶଦ୍ରୁକୁ ଆକ୍ରମଣ 
କରି ତାହାକୁ ନିହତ କରିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ କୁହାଯାଇଛି। ସମତା ସଂପର୍କରେ 
ଏହାର ଯେଉଁ ପ୍ରଥମ ବର୍ଣ୍ଣନା ତାହା ସ୍ଫୋଇକ୍‌ ଦର୍ଶନର ସମତା । “ “ଯାହାର 
ମନ ଦୁଃଖରେ ଅବିଚଳିତ ଓ ସୁଖରେ ସ୍ବହାହୀନ, ଯାହାଭିତରୁ ଆସକ୍ତି, 
କ୍ରୋଧ ଓ ଭୟ ଦୂର ହୋଇଯାଇଛି, ସେହି ଭଳି ମୁନିଙ୍କୁହିଁ ସ୍ଥିତଧୀ କୁହାଯାଏ। 
ଯେ ସର୍ବ ବିଷୟରେ ସ୍ଵେହଶୂନ୍ଯଃ କୌଣସି ଶୁଭ ବା ଅଶୁଭ ଆସିଲେ 
ଯେ ଆନନ୍ଦିତ ହ୍ରଅନ୍ତି ନାହିଁ ବା ଦ୍ରେଷ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ତାହାଙ୍କର ବୁଦ୍ଦିହିଁ 
ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନରେ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। (୧) ଏକ ସ୍ଥୂଳ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଇ ଗୀତା ବୁଝାଇଛି 
ଯେ ଯଦି କେହି ଆହାରରୁ ନିବୂତ୍ତ ହୁଏ, ତେବେ ବସ୍ତୂ ସହିତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର 
ସଂସ୍ପର୍ଶ ହୂରଏ ନାହିଁହଟ ତେବେ ଇନ୍ଦ୍ରିରର ଯେଉଁ ଲାଳସା, ବା “ରସ”ଂ ତାହା 
ରହିଯାଏ, ଯେତେବେଳେ କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବସ୍ତୁର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ମଧ୍ୟ 
ବିଷୟରୂଜ ଭୋଗର ଲାଳସାରୁ ନିଜକୁ ନିବୃତ୍ତ ରଖେ, ଭୋଗ ଓ ଆସ୍ଵାଦ 
ସୂଖର କାମନା ପରିତ୍ଯାଗ କରେ ସେତେବେଳେ ଆତ୍ମାର ଏକ ଉଚ୍ଚତମ 
ଅବସ୍ଥାରେ ପହୂଥ୍ଚାଯାଇଛି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ। ଆତ୍ମାର ବଶ୍ଯତା ସ୍ବୀକାର 
କରିଥ୍‌ବା ଏବଂ ଅନୁରାଗ-ବିରାଗରୁ ମୁକ୍ତ ମାନସିକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସବୁ ଦ୍ବାରା ବିଷୟ 


ଉପରେ ବିଚରଣ କରିବା ଦାରାହିଁ “‹ ବିଷୟାନିନ୍ଦିୟୈଶବରନ୍‌' ମନୁଷ୍ଯ ଆତ୍ମା 


( ୧) ଦୁଃଖେଷ୍ଵନୁଦ୍‌ବିଗ୍ନମନାଃ ସୂଖେଷୁ ବିଗତସୂହଃ | 
ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧଃ ସ୍ଥିତଧୀର୍ମୁନିରୂଚ୍ୟତେ ॥ ୨।୫୬ 
ୟଃ ସର୍ବତ୍ରାନଭିସ୍ଵେହସ୍ତତ୍ତତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ୟ ଶୁଭାଶୁଭମ୍‌। 
ନାଭିନନ୍ଦତି ନ ଢ଼େଷ୍ଠି ତସ୍ୟ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତା॥ ୨।୫୭ 


ସମତା ୨୪୩ 


ଓ ପ୍ରକୃତିର ଉଦାର ଓ ମଧୁର ସ୍ବଚ୍ଛତା ଲାଭକରେ ଯେଉଁଠି କି ଉତ୍ତେଜନା 
ଓ ଶୋକ ଆଦିର କୌଣସି ସ୍ଥାନ ନାହିଁ (୧)। ସମସ୍ତ ବାସନାକୁ ଆତ୍ମାରେହିଁ 
ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ହେବ ଠିକ୍‌ ଯେପରି ସମୁଦ୍ର ଭିତରକୂ ନଦୀଜଳ ପ୍ରଦେଶ 
କରେ, ତଥାପି ଯେପରି ଏହା ଅବିଚଳ ରହେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଥଚ କୌଣସି 
ବିକ୍ଷୋଭ ନାହିଁ : ଏହିପରିହିଁ ଶେଷରେ ସମସ୍ତ ବାସନା ପରିତ୍ଯାଗ କରିହେବ। 
ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର କ୍ରୋଧ ଓ ଉତ୍ତେଜନାରୂୁ, ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଭୟ ଓ ଆକର୍ଷଣରୁ 
ମୁକ୍ତ ରହିବା ଯେ ମୁକ୍ତ ଅବସ୍ଥା ପାଇଁ ଏକାନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ସର୍ତ ତାହା 
ଉପରେ ବାରଂବାର ବିଶେଷ ଜୋର ଦିଆଯାଇଛି, ଏବଂ ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଆମକୁ 
ଏମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ବେଗ ସହ୍ୟ କରିବାକୁ ହେବ, କିନ୍ତୁ ଏମାନଙ୍କର କାରଣର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ନ ହେଲେ ତାହା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। “ଯେ ଏହି ସଂସାରରେ ଏହି 
ଦେହରହିଁ କାମ କଧର ବେଗ ସହ୍ୟ କରି ପାରନ୍ତି ସେଇହି ପ୍ରକୃତ ଯୋଗୀ, 
ପୁକୃତ ସୁଖୀ” ( ୨୨) । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଉପାୟ ହେଉଛି ତିତିକ୍ଷା, ସହ୍ଯ କରିବାର 


ସଂକଳ୍ପ ଓ ଶକ୍ତି। “ବାହ୍ଯ ବସ୍ତୁ ସହିତ ଇନ୍ଦିୟ୍ରର ସଂସ୍ତର୍ଶହି ଶୀତ, ଉଷ୍ଟ୍‌, 
ସ୍ଖ ଦଃଖର କାରଣ; ଏଇ ସବ ସ୍ବର୍ଶ ଅନିତ୍ୟଃ ଆସେ ଓ ଯାଏ, ଏଗୁଡ଼ିକ 
ସହ୍ଯ କରିବାକ୍ର ଶିକ୍ଷାକରୁ। କାରଣ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଏହି ସମସ୍ତ ବାହ୍ଯ ବସ୍ତୁର 
ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ବ୍ୟଥ୍ତ ବା ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହି, ଯେଉଁ ଧୀର ଓ ଜ୍ଞାନୀ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖରେ ସମାନ, ସେହି ଅମୃତତ୍ ଲାଭର ଅଧ୍କାରୀ ହୁଅନି”? (୩) | 
ଯାହାର ଆମ୍ମା ସମଭାବାପନ୍ନ ସେ କୌଣସି ଘୃଣା ପ୍ରକାଶ ନ କରି ଦୁଃଖ 
ସହ୍ଯ କରନ୍ତି କୌଣସି ଉଲ୍ଲାସ ପ୍ରକାଶ ନ କରି ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। 


ସ୍ଵ 


ଏପରିକି ସହ୍ଯଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଶାରୀରିକ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ବି ଜୟ କରିବାକୁ ହେବ 


( ୧) ରାଗଦେଷବିଯୁକ୍ତୈସ୍ତୁ ବିଷୟାନିନ୍ଦ୍ନିୟୈଶ୍ଚରନ୍‌। 
ଆମ୍ମବଶ୍ୟୈବିଧେୟାତ୍ମା ପ୍ରସାଦମଧ୍ଗଚ୍ଛତି॥ ୨।୬୪ 
ପ୍ରସାଦେ ସର୍ବଦୁଃଖାନାଂ ହାନିରସ୍ୟୋପଜାୟତେ 


( ୨) ଶକ୍ଳୋତୀହୈବ ୟଃ ସୋଢ଼ୁଂ ପ୍ରାକ୍‌ ଶରୀରବିମୋକ୍ଷଣାତ୍‌ । 
କାମକ୍ରୋଧୋଦ୍‌ଭବଂ ବେଗଂ ସ ୟୁକ୍ତଃ ସ ସୁଖୀ ନରଃ ॥୫।୨୩ 


(୩) ମାତ୍ରାସ୍ପର୍ଶାସ୍ତର କୌନ୍ତେୟ ଶୀତୋଷ୍ଣସୁଖଦୁଃଖଦାଃ । 
ଆଗମାପାୟିନୋଃଏନିତ୍ୟାସ୍ତାଂସ୍ତିତିକ୍ଷସ୍ଵ୍‌ ଭାରତ ॥୨।୧୪ 
ୟଂ ହି ନ ବ୍ୟଥୟନ୍ତ୍ୟେତେ ପୁରୂଷଂ ପୁରୁଷର୍ଷଭ । 
ସମଦ୍ରଃଖସୁଖଂ ଧୀରଂ ସୋଃମୃତତ୍କାୟ କଳ୍ପତେ ॥ ୨।୧୫ 


୨୪୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ଯ ସ୍ତୋଇକ୍‌ ସାଧନାର ଏକ ଅଙ୍ଗ। ଜରା, ମୃତ୍ୟୁ, ଦୂଃଖଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ 
ସେଥ୍ପୁତି ନିତାନ୍ତ ଉପେକ୍ଷା ଓ ଉଦାସୀନତା ନେଇ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଜୟ କରିବାକୁ 
ହେବ ( ୧)। ପ୍ରକୃତିର ନିମ୍ବତର ଖେଳାର ଛଦ୍ମବେଶ ଦେଖ୍‌ ଭୟରେ ପଳାଇଯିବା 
ନୂହେଁ। ତାହାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ତାହାକୁ ଜୟ କରିବାହି ହେଉଛି ଶକ୍ତିମାନର 
ସହଜାତ ପ୍ରବୂଭି, ସେହିଁ ହେଉଛି ମନୁୂଷ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପୁରୂଷସିଂହ 
(“ ପରୂଷର୍ଷଭ') । ଏହିପରି ଭାବେ ବାଧହୋଇ ପକ୍ୃତି ନିଜର ଛୁଦ୍ନବେଶ ଦୂର 
କରିଦେବ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯକୁ ତା'ର ଯଥାର୍ଥ ସୁରୂପ ଦେଖାଇଦେବ ଯେ ସେ 
ହେଉଛି ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା, ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ଦାସମାତ୍ର ନୁହେଁ, ତାଂର ଅଧୀଶ୍ଵର 
ଓ ପୁଭୂ, ସ୍ବରାଟ୍‌, ସମ୍ବାଟ। 

କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଏହି ସ୍ତୋଇକ୍‌ ସାଧନାକୁକ ଏହି ବୀରୋଚିତ ଦର୍ଶନକୁ 
କେବଳ ସେହି ସର୍ଭରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ଯେଉଁ ସର୍ତରେ ଗୀତା ତାମସିକ 
ବୈରାଗ୍ୟକୂ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଛି- ଏହାର ଉଦ୍ଧ୍ବରେ ରହିବା ଉଚିତ ଜ୍ଞାନର 
ସାତ୍ଵରିକ ଦୃଷ୍ଟି ଏବଂ ମୂଳରେ ଆତ୍ମୋପଲବ୍ଧିର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ ଏହାର ପଦକ୍ଷେପ 
ହେବା ଉଚିତ ଦିବ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରକୃତି ଲାଭ ଦିଗରେ ଏକ ଆରୋହଣ। 
ଯେଉଁ ସ୍ତୋଇକ୍‌ ସାଧନା ଆମ ମାନବ ପ୍ରକୃତିର ସାଧାରଣ ହୁଦୟବୂରଭ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ 
କେବଳ ପିଷ୍ଟ କରିଦିଏ, ଯଦିଓ ତାହା ଜୀବନ ସଂପର୍କରେ ତାମସିକ କ୍ଳାନ୍ତି, 
ନିଷ୍ତଳ ନୈରାଶ୍ଯ ଓ ବନ୍ଧ୍ଯା-ଜଡ଼ତାଠାରୁ କମ୍‌ ବିପଜ୍ରନକ-- କାରଣ ଅତି 
କମ୍‌ରେ ଏହା ଆତ୍ମାର ଶକ୍ତି ଓ ଆତ୍ମକର୍ରୂତ୍ଵକୁ ବୃଦ୍ଧି କରେ - ତଥାପି ଏହାର 


ଫଳ ଅମିଶ୍ରୁ ନୁହେଁ, କାରଣ ଏହା ପ୍ରକୃତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମୁତ୍ତି ଆଣି ନ ଦେଇ 


କେବଳ ହୁଦୟହୀନତା ଓ ନିଷ୍ପୂର ଉଦାସୀନତା ଆଣିଦେଇପାରେ। ଗୀତାର 
ସାଧନାରେ ସ୍ତୋଇକ୍‌ ସମତାକୁ ଏକ ଉପାଦାନ ହିସାବରେ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଛି 


କେବଳ ଏହି କାରଣରୁ ଯେ ସକଳ ମାନବ ସତ୍ତା ଭିତରେ ମୁକ୍ତ ଅବିଚଳିତ 
ଆତ୍ମାର ଉପଲବ୍ଧି (ପରଂ ଦୃଷ୍କା) ସହିତ ଏହାର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ଓ ଏହା 
ମଧ୍ଯ ଏହି ଉପଲବ୍ଧି ଦିଗରେ ଏବଂ ସେହି ନୂତନ ଆତ୍ମ-ସଚେତନତାରେ 
ସ୍ଥିତି ଲାଭ (ଏଷା ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତିଃ ଦିଗରେ ସହାୟତା କରିପାରେ। “ବଦ୍ଧ 


ଏ କାନା କା. ୭ ୭ 


ହୋଇ, ଆତ୍ମ-ଶନ୍ତିର ପ୍ରୟୋଗରେ ଆତ୍ମାକୁ ଦୂଢ଼ୁ ଓ ନିଶ୍ଚଳ କର ଏବଂ 


(୧) ଗୀତା କହେ ଅଧୀରସ୍ତତ୍ର ନ ମୁହ୍ଯତିଂ। ସମର୍ଥ ଓ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୂଷ ସେସବୁ ଦ୍ବାରା 
ବ୍ଯଥ୍‌ତ ବିକ୍ଷୁକ୍ଣ ବା ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ତଥାପି ସେଗୁଡ଼ିକୂ ସ୍ଵୀକାର କରାହୁଏ 
କେବଳ ଜୟ କରିବା ପାଇଁ, “ଜରାମରଣମୋକ୍ଷାୟ ୟତଚି | 


ସମତା ୨୪୫ 


ଏହି ଦୂନିବାର ଶତୁ କାମନାକୁ ବିନାଶ କର (୧)।” ନିବୂତ୍ତି ଓ ତାମସିକ 
ବୈରାଗ୍ୟ ତଥା ସଂଗ୍ରାମ ଓ ବିଜୟର ରାଜସିକ ଗତିବୂର୍ରି ଉଭୟର ଯଥାର୍ଥତା 
ଅଛି ଯଦି ସେମାନେ ସାନ୍ଟ୍ଵରିକତା ଭିତରଦେଇ ଉଦ୍ଧ୍ବଵସ୍ଥ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଦିଗରେ ଚାଳିତ ହୁଅନ୍ତି ତାହାହିଁ କେବଳ ବୈରାଗ୍ଯ ଓ ସଂଗ୍ରାମ ଉଭୟଟାର 
ଯାଥାର୍ଥ୍ୟ ଆଣିଦିଏ । 

ଯଥାର୍ଥ ଦାର୍ଶନିକ ମନୀଷୀ ଓ ଆଜନ୍ମ ସାଧୁ ପ୍ରକୃତିର ବ୍ଯକ୍ତି ଖାଲି 
ଯେ ନିଜ ଆଦର୍ଶର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ସମର୍ଥନ ଲାଗି ଭିତରର ସତ୍ତୁଗୁଣ ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରେ ସେତିକି ନୁହେଁ, ସେ ମଧ୍ଯ ତାଂର ଆତ୍ମକର୍ରୂତ୍ସଵ ସାଧନ ଲାଗି 
ମୂଳରୂ ଏହି ସତ୍ଵଗୁଣର ସାହାଯ୍ଯ ନିଏ। ସେ ସାବ୍୍ଵିକ ସମତାରୂହିଁ ଆରମ୍ଭ 
କରେ। ସେ ମଧ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରେ ଯେ ଏହି ବାହ୍ଯ ଓ ଜଡ଼ ଜଗତ୍‌ ପୂରା 
ଅନିତ୍ଯକ ବାସନାର ଯଥାର୍ଥ ତୃପ୍ତି ପାଇଁ ଓ ଯଥାର୍ଥ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରଦାନ ପାଇଁ 
ଏହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମର୍ଥ କିନ୍ତୁ ଏହା ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ତାଂ ଭିତରେ କୌଣସି 
ଶୋକ, ଭୟ ବା ନୈରାଶ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ଏ ସବୂକିଛିକୁ ଦେଖେ 
ଏକ ଶାନ୍ତ ବିଚାର-ବୁଛିର ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ଏବଂ ଏଥ୍‌ପ୍ରତି କୌଣସି ବିରକ୍ତି 
ବା ବିଚଳତାକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ନ ଦେଇ ସେ ନିଜର ଅଭୀଷ୍ଟ ନିର୍ପ୍ୟ କରେ। 
“ବସ୍ତୁର ସଂସ୍ପର୍ଶରୁ ଯେଉଁସବୁ ଭୋଗ ସୁଖ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୃଏ ସେଗୁଡ଼ିକ ପରିଣାମରେ 
ଦୁଃଖର କାରଣ ହ୍ରୁଏ, ସେଗୁଡ଼ିକର ଆରମ୍ଭ ଅଛି ଏବଂ ଶେଷ ମଧ୍ଯ ଅଛି, 
ତେଣୁ ଯେ ଜ୍ଞାନୀ, ଯାହାର ବଦ୍ଧି ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଛି (ବୁଧଃ) ସେ ଏ 
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ସ୍ବର୍ଶ ପୂତି ଅନାସକ୍ତ ରହେ, ସେ ନିଜ ଭିତରେହି ନିଜ ଆନନ୍ଦର ସନ୍ଧାନ 
ପାଏ (୩)।”” ଗୀତା ଅନୁସାରେ ସେ ଦେଖ୍‌ପାରନ୍ତି ଯେ ସେ ନିଜେହିଁ ନିଜର 
ଶତ୍ରୁ ଏବଂ ନିଜେହି ନିଜର ବନ୍ଧୁ, ତେଣୁ ସେ ସତର୍କ ରହନ୍ତି ଯେପରି 
କାମ, କ୍ରୋଧ ହାତରେ ନିଜ ସତ୍ତାକୁ ଛାଡ଼ିଦେଇ ଆତ୍ମଚ୍ଯୁତ ନ ହୁଅନ୍ତି, 
“ନାତ୍ମାନମବସାଦୟେତ୍‌',, ଓ ଯେପରି ଅନ୍ତର୍ଶନ୍ତି ବଳରେ ସେହି କାରାଗାର 


ଭିତରୁ ନିଜକୁ ଉଦ୍ଧାର କରନ୍ତି, ““ଉଦ୍ଧରେଦାମ୍ବାନଂଂଂ୨, କାରଣ ଯେ 


( ୧) ଏବଂ ବୁଦ୍ଧେଃ ପରଂ ବୁଦା ସଂସ୍ତଭ୍ୟାତ୍ମାନମାମତ୍ନା । 
ଜହି ଶତ୍ଦୁଂ ମହାବାହୋ କାମରୂପଂ ଦୁରାସଦମ୍‌ ॥ ୩୪୩ 


(୨) ୟେ ହି ସଂସ୍ପର୍ଶଜା ଭୋଗା ଦୁଃଖୟୋନୟ ଏବ ତେ। 
ଆଦ୍ୟନ୍ତବନ୍ତଃ କୌନ୍ତେୟ ନ ତେଷୁ ରମତେ ବୁଧଃ ॥ ୫।୨୨ 


(୩) ବାହ୍ୟସ୍ପର୍ଶେଷ୍ଵସକ୍ତାତ୍ମା ବିନ୍ଦତ୍ୟାମ୍ମନି ୟତ୍ସୁଖମ୍‌ । ୫।୨ ୧ 


୨୪୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ନିମ୍ନତର ସତ୍ତାକୁ ଜୟ କରିଛି ସେ ତା”ର ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ତାକୁ ପାଏ ନିଜର 
ପରମ ବନ୍ଧୁ ଓ ସହାୟକରୁପେ। ସେ ଜ୍ଞାନରେ ପରିତୃପ୍ତ ହୂଅନ୍ତି,। ନିଜ 
ଇନ୍ଦିୟସମୂହର ପ୍ରଭୂ ହୁଅନ୍ତି ଓ ସାନ୍ଵ୍ରିବକ ସମତାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ଯୋଗୀର 
ଅସନରେ ଆରୁଢ଼ ହୁଅନ୍ତି“ କାରଣ ସମତାହିଁ ଯୋଗ, “ସମତ୍ଵଂ ୟୋଗ 
ଉଚ୍ଯତେ”। ସେ ମୂରିକା, ପ୍ରସ୍ତର ଓ ସୁବର୍ଣ୍ଣକୁ ସମାନ ଦୃଷ୍ଠିରେହି ଦେଖନ୍ତି, 
ଶୀତ ଓ ଭଷ୍ପରେ, ସୁଖ ଓ ଦଃଖରେ, ମାନ ଓ ଅପମାନରେ ସେ ରହନ୍ତି 
ସଂପୂଣ୍ଣ ସମଭାବାପନ୍ନ ଓ ପ୍ରଶାନ୍ତ (୧)। ଶତ୍ରୁ ମିତ୍ରଚ ନିରପେକ୍ଷ ଓ ମଧ୍ୟସ୍ଥ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ସମଭାବ ରହିଥାଏ, କାରଣ ସେ ଦେଖନ୍ତି ଜୀବନର 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଅବସ୍ଥା ଭିତରୂ ସୃଷ୍ଟ ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧସବୁ ନିତାନ୍ତ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ। 
ଏପରିକି ମଣିଷ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଶୁଚିତା ଓ ପୂଣ୍ୟର ଦାବି ନେଇ ଯେଉଁ ଛୋଟ-ବଡ଼, 
ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ବିଚାର କରନ୍ତି, ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ଯକ୍ତି ସେଥୁରେ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି। 
ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ସେ ସମଭାବାପନ୍ଵ, ସେ ସାଧୂ ହେଉ ଅଥବା ଅସାଧୁ 
ହେଉ, ସେ ପୁଣ୍ଯବାନ୍‌, ବିଦ୍ବାନ୍‌, ଓ ଉକ୍ର୍ରଷ୍ଠ ବ୍ରାହ୍ମଣ ହେଉ ବା ପତିତ 
ଚଣ୍ଡାଳ ହେଉ, ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଭାବ ସମାନ। ଗୀତା ଏହିପରି 
ଭାବରେ ସାତ୍ତ୍ରିକ ସମତାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛି ଏବଂ ଜଗତରେ ଯାହା ବିଜ୍ଞ 
ବ୍ଯକ୍ତିର ଶାନ୍ତ ଦାର୍ଶନିକ ସମତା ବୋଲି ପରିଚିତ ଏଥ୍‌ରେ ତାହାର ସମସ୍ତ 
ସାରବସ୍ତୂ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି। 

ତା?”ହେଲେ ଏହି ସମତା ଓ ଗୀତାରେ ଯେଉଁ ବୁହତ୍ତର ସମତା ବିଷୟରେ 
କ୍ରହାଯାଇଛି, ଏ ଦୁଇଟି ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ କେଉଁଠି ? ଚିନ୍ତା ଓ ବିଚାର 
ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ଜ୍ଞାନ ମିଳେ, ତା” ସହିତ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବୈଦାନ୍ତିକ 
ଏକ୍ଯ ଜ୍ଞାନର ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଏ ଦୁଇଟି ଭିତରେ ତାହାହି ହେଉଛି ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ଏବଂ ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ବୈଦାନ୍ତିକ ଏକ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ଉପରେହି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । 
ଦାର୍ଶନିକ ତାଂର ସମତା ରକ୍ଷା କରେ ବରଛିର ଶକ୍ତି ଓ ମନର ବିଚାର 
ବିତର୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ କିନ୍ତୁ ସମତାର ଏହି ଭିତ୍ତି କେତେଦୂର ଦୁଢ଼ ସେ 
ସମ୍ପର୍କରେ ସନ୍ଦେହ ଉଠିପାରେ। କାରଣ ଯଦିଓ ସେ ସତତ ସଜାଗ ଦୃଷ୍ଟି 
ରଖ୍‌ବା ଦ୍ବାରା ବା ମନର ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ବାରା ନିଜ ଉପରେ କିଛିଟା କର୍ରତ୍ଵ 
ହାସଲ କରିଥାଏ କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ସେ ତାର ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିରୂ ମୁକ୍ତ ନୁହେଁ, 
ନାନା ବାଟଦେଇ ନାନା ଭାବରେ ଏହି ନିମ୍ନପ୍ରକୃତି ତା” ଉପରେ ପ୍ରଭାବ 
ବିସ୍ତାର କରେ ଏବଂ ତାହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ଓ ଦମନ କରାହୋଇଛି ବୋଲି 


( ୧) ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନତୃପ୍ତାତ୍ମା କୁଟସ୍ଥୋ ବିଜି ତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ । 
ୟୂକ୍ତ ଇଲତ୍ୟୁଚ୍ୟତେ ୟୋଗୀ ସମଲୋଷ୍ଟ୍ରାଶ୍ଳକାଞ୍ଚନଃ। ୬।୮ 


ସମତା ୨୪୭ 


ସେ ଯେକୌଣସି ମୁହୂର୍ତରେ ସୁଯୋଗ ପାଇଲେ ଭୀଷଣ ପ୍ରତିଶୋଧ ନେଇପାରେ । 
କାରଣ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଖେଳା ସବୁ ସମୟରେହି ତ୍ରିଧା ଖେଳା ଏବଂ ସାଚ୍ତ୍ଵିକ 
ମନୁଷ୍ଯକୁ କବଳିତ କରିବା ପାଇଁ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ଗୁଣ ସବୁବେଳେ 
ଜଗି ବସିଥାଂନ୍ରି। “ଏପରିକି ସିଦ୍ଧି ଲାଭ ପାଇଁ ଯତ୍ବଶୀଳ ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ମନକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରବଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ବଳପୂର୍ବକ ହରଣ କରନ୍ତି (୧)।୮” ତେଣୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ନିରାପଦ ହେବାକୁ ହେଲେ ସତ୍ତୁ ଗୁଣ ଅପେକ୍ଷା ଉଚ୍ଚତର 
କିଛି ଉପରେ, ବୁଦ୍ଧିଗତ ମନ ଅପେକ୍ଷା ଉଚ୍ଚତର କିଛି ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରିବାକୁ ହେବ, ତା” ହେଉଛି ଆତ୍ମା - ଏ ଆମ୍ମା ଦାର୍ଶନିକର ବୂଦିଗତ 
ଆତ୍ମା ନୁହେଁ, ଏ ହେଉଛି ଦିବ୍ଯ ରଷିର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଆତ୍ମା, ଯାହାକି ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ । 
କେବଳ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ-ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଦିବ୍ଯଜତ୍ନ ଲାଭ କରିବା 
ଦ୍ବାରାହି ସବୁକିଛିକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିହେବ। 

ଦାର୍ଶନିକର ସମତା ହେଉଛି ସ୍ତୋଇକ୍‌ ସାଧନାର ସମତା ପରି ବା 
ସଂସାରତ୍ୟାଗୀ ସନ୍ନ୍ୟାସୀର ସମତା ପରି ମଣିଷ ସହିତ ସଂପର୍କହୀନ, ମଣିଷଠାରୁ 
ବହ ଦୂରରେ ଅନ୍ତରରେ ଏକ ନିର୍ଜନ ମୁକ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଦିବ୍ଯ 
ଜନ୍ମ ଲାଭ କରିଛି, ସେ କେବଳ ନିଜ ଭିତରେ ନୁହେ ସମସ୍ତ ସତ୍ତା ଭିତରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖେ। ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହ ନିଜର ଏକ୍ଯ ଉପଲବ୍ଧ କରିଛି, 
ତେଣୁ ତା'ର ସମତା ସହାନୂଭୂତି ଓ ଏଁକ୍ଯରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ। ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ନିଜ ସହ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ ଦେଖେ, ତେଣୁ କେବଳ ନିଜର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ 
ବ୍ଯଗୁ ହରଏ ନାହିଁ। ବରଂ ସେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଦଃଖସ୍‌ଖର ବୋଝ ନିଜ 
ସ୍କନ୍ତରେ ବହନ କରେ, ଯଦିଓ ସେ ନିଜେ ଏହିସବୁ ଦଃଖ-ସଖରେ ବିଚଳିତ 
ବା ବଶୀଭୂତ ହଏ ନାହି। ଗୀତା ଏକାଧୁକ ବାର କହିଛି ଯେ ସିଵ ଜ୍ଞାନୀ 
ଏକ ବ୍ଯାପକ ସମତାର ଭାବ ନେଇ ସମସ୍ତଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ଓ ହିତସାଧନାରେ 
ନିଯୁକ୍ତ ଥାଂନ୍ତି ଏବଂ ତାହାହିଁ ହରଏ ତାଙ୍କର କର୍ମ ଓ ସେଇଥ୍‌ରୁ ସେ ନିଜର 
ଆନନ୍ଦ ପାଂଚ୍ତି “ସର୍ବଭୂତହିତେ ରତାଃ୨।। ଯଥାର୍ଥ ସିଦ୍ଧ ଯୋଗୀ କେବଳ 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ନିଃସଙ୍ଗତାର ଗଜଦନ୍ତ ମିନାରରେ ବସି ଆମ୍ମା ଉପରେ ନିର୍ଜନ 
ଧ୍ୟାନରେ ନିମଗ୍ନ ରହନ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଯେ ୮ଯୁକ୍ତଃ କୃତ୍‌ସ୍ନକର୍ମକୃତ୍‌,, ଜଗତର 
ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ, ଜଗତ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଭଗବାନ ରହିଛନ୍ତି ତାଙ୍କ ପାଇଁ 
ସେ ବହୁମୁଖୀ ନାନାବିଧ କର୍ମରେ ରତ ରହଚନ୍ତି। କାରଣ ସେ ଯେପରି 
ଜଣେ ଯୋଗୀ ଓ ରଷି ସେହିପରି ମଧ୍ଯ ସେ ଜଣେ ଭକ୍ତ ଓ ଭଗବତ୍‌- 


(୧) ୟତତୋ ହ୍ୟପି କୌନ୍ତେୟ ପୁରୁଷସ୍ୟ ବିପଶ୍ଚିତଃ । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପ୍ରମାଥୀନି ହରନ୍ତି ପ୍ରସଭଂ ମନଃ ॥ ୨।୬୦ 


୨୪୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରେମୀ, ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯେଉଁଠାରେ ଦେଖନ୍ତି ସେଠାରେ ତାଙ୍କୁ ଭଲପା ଚି 
ଏବଂ ସେ ସବୁଠାରେହିଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କୁ ସେ ଭଲ ପାନ୍ତି 
ତାଙ୍କୁ ସେବା କରିବା ପାଇଁ ସେ ବିମୁଖ ହୁଅନ୍ତି ନାହି ଆଉ ଏହି କର୍ମ 


ସମସ୍ତ କର୍ମ ଚାଳିତ ହୂରଏ। ଗୀତାର ସମତା ହେଉଛି ଏକ ବ୍ୟାପକ ସମନ୍ରୟର 
ସମତା ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କି ସବୁକିଛି ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତା ଓ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରକୃତିର 
ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଭିତରକୁ ଉତ୍ତୋଳିତ ହୁଏ । 


୨୦ 
ସମତା ଓ ଜ୍ମାନ 


ଗୀତା-ଶିକ୍ଷାର ଏହି ମୂଳ ଅଂଶରେ ଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନ, ଆତ୍ମାର ଉତ୍ତରଣ 
ଦିଗରେ ଦୁଇଟି ପକ୍ଷ ସଦୂଶ। ଯୋଗର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବାସନାଶୂନ୍ଯ ହୋଇ, 
ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଓ ଲୋକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସମଭାବାପନ୍ନ ହୋଇ ପରମଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଯଜ୍ଞ ସଦୁଶ କରାଯାଉଥ୍‌ବା ଦିବ୍ୟକର୍ମ ଭିତର ଦେଇ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ମିଳନ, 
ଏବଂ ଜ୍ଞାନର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସେହି ଭିରଭି ଯାହା ଉପରେ ଏହି ବାସନା-ଶୂନ୍ଯତା, 
ଏହି ସମତା ଓ ଏହି ଯଜ୍ଞର ଶକ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। ଏହି ଦୁଇଟି ପକ୍ଷ ପରସ୍ପରକୁ 
ଉଡ଼ିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି, ଏକତ୍ର କାମ କଲେ ମଧ୍ୟ ସକ୍ଷ୍ମଭାବରେ କ୍ରମାନ୍ରୟ 
ଅଦଳ ଦଦଳ କରି ଏଦୁଇଟି ପରସ୍ପରକୁ ସାହାଯ୍ଯ କରୂଥାଆନ୍ତି ଠିକ୍‌ ଯେପରି 
ମନୁଷ୍ଯର ଦୁଇଟି ଚକ୍ଷୁ ଏକାଠି ଦେଖିଲେ ମଧ୍ୟ କ୍ରମାନ୍ରୟରେ ଅଦଳ-ବଦଳ 
କରି ଏହି ଦେଖିବା କ୍ରିୟାରେ ପରସ୍ପରକୁ ସାହାଯ୍ଯ କରନ୍ତି। ଯୋଗ ଓ 
ଜ୍ଞାନ ଏହିପରି ପରସ୍ପରକୁ ସାହାଯ୍ଯ କରନ୍ତି ଓ ନିଜର ଉପାଦାନର ପାରସ୍ପରିକ 
ବିନିମୟ ଦ୍ବାରା ପରସ୍ପରକୁ ବର୍ଦିତ ଓ ପୁଷ୍ଠ କରନ୍ତି। କର୍ମ ଯେତିକି ଅଧ୍‌କରୁ 
ଅଧ୍‌କ ନିଷ୍କାମ, ସମବୁଦ୍ଧିସଂପନ୍ନ ଓ ଯଜ୍ଞଭାବାପନ୍ନ ହୁଏ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ସେହି 
ଅନୁସାରେ ବଦ୍ଧିତ ହରଏ ଓ ଜ୍ଞାନର ଅଭିବୂଦ୍ଧି ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟ 
ନିଜ କର୍ମର ବାସନାଶୂନ୍ୟ ଯଜ୍ଞଭାବାପନ୍ନ ସମତାରେ ଆହୁରି ଦୃଢ଼ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହରଏ। ତେଣୁ ଗୀତା କହେ ଯେ, ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ହେଉଛି ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଦ୍ରବ୍ଯଯଜ୍ଞ 
ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେଷ୍ଠତର। ““ଯଦି ତୁମେ ସମସ୍ତ ପାପୀମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କ 
ପାପ କର ତା ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଜ୍ଞାନର ନୌକାରେ ସମୁଦାୟ ପାପ- ସମୁଦ୍ରକୁ 
ଅତିକ୍ମ କରିଯିବ ... | ପୃୂଥ୍ବୀରେ ଜ୍ଞାନ ସଦୃଶ ପବିତ୍ୁତା ଆଉକିଛି ନାହିଁ ( ୧ ) |”? 


ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା କାମନା ଏବଂ ତାର ପ୍ରଥମ ସନ୍ତାନ ପାପ ଧ୍ବଂସ ହୁଏ। 


(୧) ଅପି ଟଚେଦସି ପାପେଭ୍ୟଃ ସର୍ବେଭ୍ୟଃ ପାପକୃତ୍ତମଃ । 
ସର୍ବଂ ଜ୍ଞାନପ୍ଲବେନୈବ ବୃଜିନଂ ସନ୍ତରିଷ୍ୟସି ॥ ୪୮୩୬ 


ନ ହି ଜ୍ଞାନେନ ସଦୃଶଂ ପବିତ୍ରମିହ ବିଦ୍ୟତେ। ୪୮୩୮ 


୨୫୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମୁକ୍ତ ବ୍ୟନ୍ତି ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଯଜ୍ଞରୂପେ କରିପାରେ କାରଣ ତାହାର ମନ, 
ହୃଦୟ ଓ ଆତ୍ମା, ଆତ୍ମଜ୍ଞାନରେ ସୁପ୍ରତିଶ୍ତିତ ହେବା ଦ୍ରାରା ସେ ଆସକ୍ତିରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଛି, ““ଗତସଙ୍ଗସ୍ଯ ଜ୍ଞାନାବସ୍ଥିତଚେତସଃ'' ୪।୨୩। ତାହାର ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ସଂପନ୍ନ ହେବା ମାତ୍ରେହି ସଂପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ମିଳେଇଯାଏ, କୁହାଯାଇପାରେ 
ଯେ ବ୍ରହ୍ମସତ୍ତା ଭିତରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ, “ ପ୍ରବିଲୀୟତେ'; 
ଆପାତତଃ କର୍ମୀର ଆତ୍ମା ଉପରେ ଏହା କୌଣସି ଦାଗ ବା ପ୍ରତିକ୍ରିୟାମୂଳକ 
ଫଳ ରଖ୍‌ଯାଏ ନାହିଁ। ତାହାର ପ୍ରକୃତି ଭିତର ଦେଇ ଭଗବାନହି ସେହି 
କର୍ମ ସଂପନ୍ନ କରନ୍ତି। ତାହା ଆଉ ମନୂଷ୍ଯର ନିଜର ହୋଇ ରହେ ନାହି, 
ସେ କେବଳ ଯନ୍ତ୍ର ମାତ୍ର। କର୍ମଟି ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତିରେ ଏବଂ 
ବ୍ରଞ୍ମସତ୍ତାର ଉପାଦାନରେହିଁ ପରିଣତ ହ୍ରୁଏ। 

ଏହି ଅର୍ଥରେହି ଗୀତା କହିଛି ଯେ ଜ୍ଞାନରେହି ସମସ୍ତ କର୍ମର ପୂର୍ଣ୍ଣତା, 
ସମାପ୍ତ ଓ ସାର୍ଥକତା ମିଳେ, “ସର୍ବଂ କର୍ମାଖିଲମ୍‌ ଜ୍ଞାନେ ପରିସମାପ୍ଯତେ” ” । 


“ପ୍ରଜୁଳିତ ଅଗ୍ନି ଯେପରି ତା'ର ଇନ୍ଧନକୁ ପୋଡ଼ି ଭସ୍କୁରେ ପରିଣତ କରିଥାଏ, 
ସେହିପରି ଜ୍ଞାନାଗ୍ରି ସମସ୍ତ କର୍ମରାଶିକ ପୋଡ଼ି ଭସ୍କୁସାତ୍‌ କରିଥାଏ ୯ ୧) ।'” 
ଏହାଦ୍ବାରା ଆଦୌ ଏପରି ବଝାଯାଉ ନାହିଁ ଯେ ଯେତେବେଳେ ଜ୍ଞାନ ସଂପୂର୍ଣ୍ 


ହରଏ ସେତେବେଳେ କର୍ମ ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ। ଏହାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ଗୀତାରେ 
ସ୍ପତଷ୍ଘ ହୋଇଛି ଯେତେବେଳେ ଏହା କହିଛି ଯେ ଜ୍ଞାନ ଦାରା ଯେ ସମସ୍ତ 


ସଂଶୟକ୍ର ନଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଯୋଗ ଦ୍ରାରା ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ସମର୍ପଣ 
କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଆତ୍ମାକୁ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ କର୍ମ ଦ୍ରାରା 


ବଦ୍ଧ ହଅନ୍ତି ନାହିଁ୨୨। ଯାହାର ଆତ୍ମା ସର୍ବଭୂତର ଆତ୍ମା ହୋଇଯାଇଛି 
ସେ କର୍ମକରେ କିନ୍ତୁ ସେ କର୍ମ ତାହାକୁ ସ୍ପର୍ଶକରେ ନାହି, ସେ ସେହି 
କର୍ମପାଶରେ ଆବଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ ବା ତା'ପାଇଁ ସେହି କର୍ମରୁ ଆତ୍ମାର ମୋହସୃଷ୍ଟିକାରୀ 
କୌଣସି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଆସେ ନାହି, ““କୁର୍ବନ୍ରପି ନ ଲିପ୍ୟତେଂ୯। ତେଣୁ ଗୀତା 
କହେ କର୍ମଯୋଗ ବାହ୍ୟ କର୍ମତ୍ୟାଗ ଅପେକ୍ଷା ଉକ୍ଟ୍ରଷ୍ଟଡ (୩) କାରଣ ଦେହବାନ୍‌ 


(୧) ୟଥୈଧାଂସି ସମିଦ୍ଧୋଏଗ୍ନିର୍ଭସ୍କସାତ୍‌ କୁରୂତେଏର୍ଜୁନ । 
ଛ୍ଞାନାଗ୍ନିଃ ସର୍ବକର୍ମାଣି ଭସ୍ଲସାତ୍‌ କୁରୁତେ ତଥା॥ ୪।୩୭ 


( ୨) ୟୋଗସଂନ୍ୟସ୍ତକର୍ମାଣଂ ଜ୍ଞାନସଂଚଛିନସଂଶୟମ୍‌ | 
ଆତ୍ମବନ୍ତଂ ନ କର୍ମାଣି ନିବଧ୍ଧନ୍ତି ଧନଂଢଜୟ ॥ ୪।୪୧ 


(୩) ... କର୍ମସଂନ୍ଯାସାତ୍‌ କର୍ମୟୋଗୋ ବିଶିଷ୍ଯତେ | ୫।୨ 


ସମତା ଓ ଜ୍ଞାନ ୨୫୧ 


ଲୋକକୁ, ଶରୀର ଧାରଣ କରିଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବହିଁ ପଡ଼ିବ, 
ତେଣୁ ତା” ପାଇଁ କର୍ମ-ସନ୍ଧ୍ୟାସ କଷ୍ଟକର, କିନ୍ତୁ ତାଂ ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗହିଁ 
ଯଥେଷ୍ଠ ଓ ଏହା ସହଜରେ ଓ ଦୂତଭାବରେ ଆମ୍ମାକୁ ବ୍ରହ୍ମାଭିମୁଖରେ ନେଇ 
ଆସିପାରେ। ଆମେ ଦେଖିଛୁ ଯେ କର୍ମଯୋଗ ହେଉଛି ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ସମର୍ପଣ, ଯାହାର କି ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ପରିଣତି ହେଉଛି ବାହାରେ ନୂହେଁ ଅନ୍ତରରେ, 
ଶାରୀରିକ ଭାବରେ ନୁହେଁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବରେ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ବ୍ରହ୍ମରିତରେ 
ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସତ୍ତା ଭିତରେ ଅର୍ପଣ କରିବା, “ବ୍ରହ୍ମଣ୍ଯାଧ୍ୟାୟ କର୍ମାଣି ମୟି 
ସଂନ୍ଯସ୍ଯଂ ୮“ ଯେତେବେଳେ କର୍ମରାଶି ଏହିପରି ବ୍ରହ୍ମରେ ସଂନ୍ଯସ୍ତ ହୁଏ, 
ସେତେବେଳେ ଯନ୍ତ୍ରର କର୍ତାଭାବ କିଛି ରହେ ନାହି। ସେ କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ 
କିଛି କରେ ନାହିଁକଁ କାରଣ ସେ ଖାଲି ଯେ କର୍ମଫଳ ତ୍ଯାଗ କରିଛି ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ସେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ ତାହାର ସଂପାଦନସବୁକୁ ଶଶୁରଙ୍କୁ ସମର୍ପଣ 


× ¦ 


କରିଛି। ସେତେବେଳେ ସୁୟଂ ଭଗବାନ ତାଂଠାରୁ ତା” କର୍ମର ସମସ୍ତ ଭାର 
ତୋଳି ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ପରମହି ସେତେବେଳେ ହୁଅନ୍ତି କର୍ତା, କର୍ମ ଓ ଫଳ । 


ଗୀତା ଏହି ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ କହିଛି, ଏହା ମନର ବଦ୍ଦଧିଗତ 
କ୍ରିୟା ନୁହେଁ। ଏହା ହେଉଛି ସତ୍ଯର ଦିବ୍ୟ ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକରେ ଉଦ୍ଭାସିତ ହୋଇ 
ସତ୍ତାର ଉଚ୍ଚତମ ଅବସ୍ଥା ଦିଗରେ ଏକ ପ୍ରୋଜ୍ଵ୍‌ଳ ଅଭିବୂଦ୍ଧି। ସେହି ସତ୍ଯ, 
ସେହି ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆମ ଅଜ୍ଞାନର ଅନ୍ଧକାର ଭିତରେ ଲୁକ୍‌କାୟିତ ହୋଇ ରହିଛି, 
ଯାହା ସମ୍ପର୍କରେ ରକ୍‌ବେଦ କହିଛି, ““ତତ୍‌ ସତ୍ଯମ୍‌ ସୂର୍ୟମ୍‌ ତମସି କ୍ଷିୟନ୍ତମ୍‌”” । 
ଦ୍ଦ୍ଦମୟ ଏହି ଅଶାନ୍ତ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ବହ୍ର ଉଦ୍ଧ୍ଧିରେ ଆମ୍ବମାର ଆକାଶରେ 
ଏହି ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ ବିରାଜିତ, ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ପାପ-ପୁଣ୍ଯ ଦ୍ବାରା ସ୍ପର୍ଶର 
ଅତୀତ ସେ, ଆମର ପାପର ଟ୍ଳାନି ବା ପୁଣ୍ଯର ଅଭିମାନ କୌଣସିଟିକୁ 
ସେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହି, ଏଠିକାର ସୁଖ-ଦୁଃଖ-ସର୍ଶର ଅତୀତ ସେ, ସାଫଲ୍ୟରେ 
ଆମର ଆନନ୍ଦ ପ୍ରତି ବା ବ୍ଯର୍ଥତାରେ ଆମର ଦୁଃଖ ପ୍ରତି ସେ ସଂପୂର୍ଣ୍ର 
ଉଦାସୀନ, ସେ ସବୁୂକିଛିର ଭଶ୍ଵର, ପରମତମ, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, “ପ୍ରଭୂ ବିଭୂଂ, 
ଶାନ୍ତଃ ସମର୍ଥ, ଶୁଦ୍ଧ ସର୍ବବସ୍ତୂରେ ସମାନ, ପ୍ରକୃତିର ମୂଳ ସେ ଆମ 
କର୍ମର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କର୍ତା ନୁହନ୍ତି କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୁତି ଓ ତା'ର କର୍ମର ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ସାକ୍ଷୀ। ଆମେ କର୍ମର କର୍ତା ବୋଲି ଆମ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଭ୍ରମ ଉପ୍ନ୍ନ 
ହୁଏ ତା” ସେ ଆଣି ଦେଇ ନାହାନ୍ତି, ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଅଜ୍ଞାନ ଭିତରୁହିଁ 
ଏହି ଭ୍ରମର ଉପୂରି। କିନ୍ତୁ ଏହି ମୁକ୍ତି ପ୍ରଭୂତ୍ସ ଓ ଶୁଦ୍ଧତା ଆମେ ଦେଖି 
ପାରୁ ନାହି; ପ୍ରକୃତିର ଅଜ୍ଞାନତାରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ, ତାହାହିଁ ଆମ 
ସତ୍ତା ଭିତରେ ଗୋପନ ରହିଥ୍୍‌ବା ବ୍ରହ୍ମର ସନାତନ ଆମ୍ମଜ୍ଞାନକୁ ଆମଠାରୁ 


ଆ 


ଲୁକ୍‌କାୟିତ କରି ରଖିଛି। କିନ୍ତୁ ଯେ ଅକ୍ଳାନ୍ତ ଅଧ୍ୟବସାୟ ସହିତ ଜ୍ଞାନର 


୨୫୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅନ୍ରେଷଣ କରେ, ତା” ନିକଟକୁ ଜ୍ଞାନ ଆସେ ଏବଂ ତାର ପ୍ରକୃତିର ଏହି 
ଅଜ୍ଞାନତା ଦୂର କରିଦିଏ, ବହୂ କାଳ ଧରି ଲୁକ୍‌କାୟିତ ସୂର୍ଯ୍ଯ ପୁଣି ପ୍ରକାଶ 
ହେଲା ପରି ଏହି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ ଏବଂ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଦୁନ୍ଦ୍ରସକଳର 
ଉଦ୍ଧ୍ଁରେ ଅବସ୍ଥିତ ପରମ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସତ୍ତାକୁ ଆମ ଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକାଶ 
କରିଦିଏ, ““ଆଦିତ୍ଯବତ୍‌ ପ୍ରକାଶୟତି ତତ୍‌ ପରମ୍‌”” (୧ )। ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତରେ 
ଦୀର୍ଘ ସାଧନା ଦ୍ରାରା, ଆମର ସମଗ୍ର ସଚେତ ସତ୍ତାକୁ ତଦଭିମୁଖୀ କରିବା 
ଦ୍ବାରା ତାହାକୁହି ଆମର ସମଗ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପରିଣତ କରି, ତାହାକୁହି ଆମ 
ବ୍ରଦ୍ରି ଓ ବିଚାରର ଏକମାତ୍ର ବିଷୟ କରି ଏବଂ ଏହିପରି ଭାବରେ କେବଳ 
ଆମ ଭିତରେ ନୁହେଁ କିନ୍ତୁ ସର୍ବତ୍ର ତାହାହି ଦେଖି, ଆମେ ତାହା ସହିତ 
ବ୍ରଛି ଓ ଆତ୍ମାରେ ଏକ ହୋଇଯାଉ, “ତଦ୍‌ ବଦ୍ଧୟଃ ତଦାତ୍ମନଃ””, ଜ୍ଞାନର 
ସଲିଳରେ (୨) ଆମ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ଅନ୍ଧକାର ଓ ଦୁଃଖ, ପାପ 
ଧୋଇ ହୋଇଯାଏ, “ “ଜ୍ଞାନନିର୍ଧତକଲୁଷାଃ”” (୩) | 

ଗୀତା କହେ ଯେ ଏହାର ଫଳ ହେଉଛି ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଓ ସମସ୍ତ 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କ ପ୍ରତି ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମତା ତାଂହେଲେ କେବଳ ଆମେ ଆମର 
କର୍ମକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ ବ୍ରହ୍ମରେ ସମର୍ପଣ କରିପାରିବୁ। କାରଣ ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛି 
ସମସ୍ଵରୂପ, ସମମ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଆମର ଏହି ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମତା 
ଆସେ, ‹ ' ସାମ୍ୟେ ସ୍ଥିତମ୍‌ ମନଃ'', ଆମେ ଯେତେବେଳେ ବିଦ୍ୟା ଓ ସଂସ୍କୃତିସଂପନ୍‌ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଗାଭୀ, ହସ୍ତୀ, ଶ୍ବାନ ତଥା ଚଣ୍ଡାଳ ଏ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନ ଆଖିରେ 
ଦେଖୁ, ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜାଣୁ ସେହି ଏକ ବ୍ରହ୍ମ ବୋଲି, ସେତେବେଳେ 
ଆମେ ସେହି ଏକତ୍ସ ଭିତରେ ବାସ କରି ବହ୍ମପରିହି ଦେଖିପାରୁ ଯେ ଆମର 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁହି ଉପୂନ୍ନ ହେଉଛି, ସେତେବେଳେ ଆମର ଆଉ 
ଆସକ୍ତି, ପାପ ବା ବନ୍ଧନର କୌଣସି ଭୟ ରହିବ ନାହି। ସେତେବେଳେ 


(୧) ଜ୍ଞାନେନ ତୂ ତଦଜ୍ଞାନଂ ୟେଷାଂ ନାଶିତମାତ୍ମନଃ | 
ତେଷାମାଦିତ୍ୟବଜ୍‌ଞ୍ଞାନଂ ପ୍ରକାଶୟତି ତତ୍‌ପରମ୍‌ | ୫୮୧୬ 


(୨) ରକ୍‌ବେଦ ସତ୍ୟର ସ୍ରୋତ୍ର ବିଷୟରେ କହିଛି ଯେ ଏହି ଜଳରେ ପୂର୍ଣ୍ରଞ୍ଛାନ ବିଦ୍ୟମାନ, 
ଏହି ଜଳ ଦିବ୍ୟ ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକରେ ପରିପୂର୍ଣ ରତସ୍ଯ ଧାରାଛଃ ଆପୋ ବିଚେତସଃ, 
ସ୍ଵର୍ବତୀର୍‌ ଆପଃ । ଏଠାରେ ଯାହା ଉପମା, ବେଦରେ ତା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ପ୍ରତୀକ । 


(୩) ତଦ୍‌ବୁଦ୍ଧୟସ୍ତଦାତ୍ମାନସ୍ତନିଷ୍ଠାସ୍ତତ୍‌ପରାୟଣାଃ । 
ଗଚ୍ଛନ୍ତ୍ୟପୂନରାବୂରିଂ ଜ୍ଞାନନି୍ଧୂତକଲ୍ଳଷାଃ ॥ ୫୮୧୭ 


ସମତା ଓ ଜ୍ଞାନ ୨୫୩ 


ଆଉ କୌଣସି ପାପ ଓ କାଳିମାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ନା, କାରଣ ସେତେବେଳେ 
ଆମେ କାମନା, କାମନାଜାତ କର୍ମ ଓ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ସୃଷ୍ଟିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିସାରିଛୁ, “ତୈଜ୍ଜିତଃ ସର୍ଗ, ଏବଂ ପରମ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିରେ 
ବାସ କରିବା ଫଳରେ ଆମ କର୍ମରେ ଆଉ କୌଣସି ଦୋଷ ବା ତୁଟି 
ରହିପାରେ ନା, କାରଣ ଦୋଷବୁଟି ଅଜ୍ଞାନପ୍ରସୂତ ଅସମତାରୂହି ଉପ୍ନ୍ନ। ସମବୃହ୍ଧ 
ହେଉଛି ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ “ନିର୍ଦୋଷମ୍‌ ହି ସମମ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ, ପାପପୁଣ୍ଯ, ଭଲମନ୍ଦ 
ବିଭ୍ରାନ୍ତିର ଉର୍ଦ୍ବରେ, ସେହି ବ୍ରହ୍ମରେ ବାସ କରିବା ଦ୍ରାରା ଆମେ ମଧ୍ଯ ପାପପୁଣ୍ୟ, 
ଭଲମନ୍ଦର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ୁକୁ ଉଠିଯାଭଉୱ ଆମେ ସେହି ନିଷ୍ଠଳଙ୍କ ନିର୍ମଳ ଶୁଦ୍ଧତା ଓ 
ସମଭାବ ନେଇ ସର୍ବଭୂତର ମଙ୍ଗଳକାମନାକୁହିଁ ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖି କର୍ମ 
କରୁ “କ୍ଷୀଣକଲ୍ଗଷାଃଃ ସର୍ବଭୂତହିତେ ରତାଃ।। ଆମ ହୃଦୟସ୍ଥିତ ଭଶ୍ଵର ଅଜ୍ଞାନ 
ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ ଆମ କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ, ତେବେ ତାଙ୍କ ମାୟା ଭିତର 
ଦେଇ, ଆମ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଅହଂ ଭିତର ଦେଇ ସେ ଆମକୁ ପରିଚାଳିତ 
କରନ୍ତି ଏହି ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିହୂି ଆମ କର୍ମସମୂହର ଜଟିଳ ଜାଲ ସୃଷ୍ଟି କରେ 
ଏବଂ ସେସବୁର ଜଟିଳ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର ପ୍ରତିଘାତ ଆମ ଅହଂ ଉପରେ ଆଣିଦିଏ, 
ଯାହାକି ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣଭାବେ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯରୂପେ ଏବଂ ବାହି୍ଯିକଭାବେ ଦୁଃଖ 
ଓ ସୁଖରୂପେ, ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ଓ ସୌଭାଗ୍ୟରୂପେ ଆମକୁ ଆଘାତ କରେ, ତାହାହିଁ 
ହେଉଛି କର୍ମର ବିରାଟ ଶବଙ୍ଖଳ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା 
ମୁକ୍ତ ହେଇ ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଆମ ହୂଦୟରେ ଆଉ ଲୁକ୍‌କାୟିତ 
ହୋଇ ନ ରହି ଆମର ପରମ ଆମତ୍ମାରୂପେ ପ୍ରକଟିତ ହୁଅନ୍ତି। ଓ ଆମର 
ସମସ୍ତ କର୍ମର ଭାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ଜଗତକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ 
ଆମକୁ ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ ଯନ୍ତ୍ରରୂପେ, ନିମିତ୍ତମାତ୍ରମ୍‌, ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତି। ଜ୍ଞାନ ଓ 
ସମତାର ଏହାହିଁ ହେଲା ନିଗୃଢ଼ ମିଳନ, ବୁଦ୍ଧିରେ ଯାହା ଜ୍ଞାନ, ତାହାହିଁ 
ସ୍ଵବଭାବରେ ସମତାରୂପେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ, ଚେତନାର ଉଚ୍ଚତର ଭୂମିରେ ଜ୍ଞାନ 
ହୁଏ ସତ୍ତାର ଜ୍ୟୋତି ଏବଂ ସମତା ହୁଏ ପ୍ରକୃତିର ଉପାଦାନ । 


ଏହି ଜ୍ଞାନ ଶବ୍ଦଟି ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରରେ ବରାବର 
ପରମ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥରେହି ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି; ଏହାହିଁ ହେଉଛି ସେହି 
ଆଲୋକ ଯାହା ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମେ ଆମର ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ତା ଓ ସ୍ବରୂପକୁ 
ଲାଭକରୂତ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଆମେ ନାନା ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କରି ଆମର 
ବୁଦ୍ଧିର ଭଣ୍ଡାରକୁ ବୃଦ୍ଧିକରୁ ଏହା ସେହି ଜ୍ଞାନ ନୂହେଁ ବା କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ, 
ମନସ୍ତାତ୍ଵିକ ନୈତିକ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟଗତ ,ବା ସାଂସାରିକ ବ୍ୟବହାରିକ ଜ୍ଞାନ ନୁହେଁ। 
ନିଃସନ୍ଦେହ ଭାବରେ ଏହିସବୁ ଜ୍ଞାନ ଆମର ବିକାଶରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ 


୨୫୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କିନ୍ତୁ ତାହା ଆମର ସାଧାରଣ ବିକାଶରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ ମାତ୍ର, ସତ୍ତାର 
ସ୍ଵରୂପଲାଭ ଦିଗରେ ନୁହେଁ। ଏସବୁ ଜ୍ଞାନ ସେତିକିବେଳେ କେବଳ ଯୋଗ -ଜ୍ଞାନର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୂ ଯେତେବେଳେ ଆମେ ପରମଙ୍କୁ, ଆତ୍ମାକୁ ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍‌ଧୂ 
କରିବା ଦିଗରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସହାୟକରୂପେ ବିନିଯୋଗ କରୁ ¬ ଯେତେବେଳେ 
ଆମେ ଜଡ଼ ବିଜ୍ଞାନର ସାହାଯ୍ୟ ନେଉ ଜଗତର ବାହ୍ଯ ଘଟନାବଳୀ ଓ 
ପ୍ରକିୟା ଭେଦ କରି ତାହାର ପଶ୍ଚାତରେ ତାହାର କାରଣ ସ୍ବରୂପ ରହିଥ୍‌ବା 
ସେହି ଏକ ସଦ୍‌ବସ୍ତୁର ସନ୍ଧାନ ପାଇବା ପାଇଁ, ଯେତେବେଳେ ଆମେ ମନୋବିଜ୍ଞାନର 
ସାହାଯ୍ୟ ନେଉ ଆମେ ନିଜକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଓ ନିମ୍ନତର ବିଷୟଠାରୁ 
ଉଚ୍ଚତର ବିଷୟର ପାର୍ଥିକ୍ଯ ବଝି ଗୋଟିକୁ ବର୍ଜନ କରି ଅପରଟିରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହେବା ପାଇଁ, ଯେତେବେଳେ ଦାର୍ଶନିକ ଜ୍ଞାନକୁ ଆମେ ଏକ ଆଲୋକରୂପେ 
ବ୍ଯବହାର କରୁ ଜୀବନ ଓ ଜଗତର ମୂଳତତ୍ବଗୁଡ଼ିକ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଓ 
ଯାହା ସନାତନ ଓ ଶାଶ୍ବତ ତାହାକୁ ଆବିଷ୍କାର କରି ସେଥ୍‌ରେ ବାସ କରିବା 
ପାଇଁ, ଯେତେବେଳେ ଆମେ ନୈତିକ ଜ୍ଞାନର ସାହାଯ୍ୟ ନେଇ ପାପ ଓ 
ପୂଣ୍ୟର ପାର୍ଥକ୍ୟ ବୁଝିପାରୁ ଓ ପାପକୁ ଦୂରକରି ପୁଣ୍ଯର ଉର୍ଦ୍ଵକୁ ଉଠିଯାଇ 
ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ନିର୍ମଳ ଶୁଦ୍ଧତାରେ ବାସକରୁର ଯେତେବେଳେ ଆମେ ରସ 
ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନର ସାହାଯ୍ୟ ନେଇ ଭଗବାନଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର 
ସନ୍ଧାନ ପାଉ, ଯେତେବେଳେ ସାଂସାରିକ ଜ୍ଞାନର ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମେ ଦେଖିପାରୁ 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଠ ଜୀବଗଣଙ୍କ ସହିତ କିପରି ଆଚରଣ କରୁଛନ୍ତି ଓ 
ତାହା ଜାଣି ସେହି ଜ୍ଞାନକୂ ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ଥୁବା ଭଗବାନଙ୍କ ସେବାରେ 
ବିନିଯୋଗ କରୁ ¬ ସେତେବେଳେ କେବଳ ଏହି ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନକୁ ଯୌଗିକ- ଜ୍ଞାନର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ବୋଲି ଧରାଯାଇପାରେ। ତଥାପି ମଧ୍ୟ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଏଗୁଡ଼ିକୁ କେବଳ 
ସହାୟତା ମାତ୍ର କରିପାରେ। ଯାହା ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନପଦବାଚ୍ୟ ତାହା ମନର 
ଅଗୋଚର, ମନରେ କେବଳ ତାହାର ଛାୟାମାତ୍ର ପଡ଼େ, ସେହି ଜ୍ଞାନର 
ପ୍ରକୃତ ବାସସ୍ଥଳୀ ହେଉଛି ଆତ୍ମା । 


ଏ ଜ୍ଞାନ ଆମେ କିପରି ଲାଭ କରିପାରିବୁ ସେ ସମ୍ପର୍କରେ ବୁଝାଇବାକୁ 
ଯାଇ ଗୀତା କହିଛି ଯେ, ଏଥ୍‌ପାଇଁ ତତ୍ଵଦର୍ଶୀ ଜ୍ଞାନୀଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରଥମେ ଦୀକ୍ଷା 
ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ, ଖାଲି ବିଚାର-ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଯେ ତତ୍ଵ ଜାଣନ୍ତି 
ସେପରି ବ୍ଯକ୍ତି ନୁହେଁ। ଯେ ଜ୍ଞାନର ମୂଳସତ୍ଯକୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରିଛନ୍ତି ସେହିପରି 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଠାରୂହି ଦୀକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ, ““ଜ୍ଞାନିନସ୍ତତ୍ଵ୍ଵବଦର୍ଶିନଃ””। କିନ୍ତୁ 


ଆ 


ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଆମ ନିଜ ଭିତରୁହିଁ ଆସେ, “ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଯୋଗ 


ଦାରା ସିଦ୍ଧ ହୁଅନ୍ଥର। ସେ ଏହି ଞ୍ଞାନ ଯଥା ସମୟରେ ନିଜ ଆମ୍ମା ଭିତରୂହିଁ 


ସମତା ଓ ଜ୍ଞାନ ୨୫୫ 


ସୁୟଂ ଲାଭ କରନ୍ତିଂ”( ୧) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ତାଙ୍କ ଭିତରେ ବିକଶିତ ହୋଇଉଠେ 
ଏବଂ ସେ ବାସନାଶୂନ୍ୟଯତା, ସମତା ଓ ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତିରେ ଯେପରି ବଢ଼ିଉଠନ୍ତି 
ଏହି ଜ୍ଞାନରେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ବଢ଼ିଉଠନ୍ତି। କେବଳ ପରମ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପର୍କରେହିଁ 
ଏହି କଥା ପୂରା କୁହାଯାଇପାରେ, ମନୁଷ୍ଯର ବୁଦି ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ସଞ୍ଚୟ 
କରେ ତାହା ବହୁ ଶ୍ରମ ଓ ଆୟାସ ସହକାରେ ଇନ୍ଦିୟ ଓ ବିଚାର-ବୁଦି 
ଦ୍ବାରା ବାହାରୁ ସଂଗ୍ରହ କରେ। କିନ୍ତୁ ପରମଜ୍ଞାନ, ଯାହାକି ସ୍ବୟଂସ୍ଥିତୀ 
ସଂବୋଧୁମୂଳକ, ସ୍ବାନୂଭୂତ ଓ ସ୍ଵପ୍ରକାଶ ତାହା ଲାଭ କରିବାକୁ ହେଲେ, 
ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ବଶୀଭୂତ ଓ ସଂଯତ କରିବାକୂ ହେବ, “ ସଂୟତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ', 
ଯେପରିକି ଆମେ ସେଗୁଡ଼ିକର ମୋହ ଓ ଭ୍ରାନ୍ତିର ଶିକାର ନ ହେଉ, ବରଂ 
ଆମ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଯେପରି ସେହି ଜ୍ଞାନର ନିର୍ମଳ ଦପଣ ସ୍ବରୂପ ହୂଏ, 
ଏବଂ ଯେଉଁ ପରମ ସତ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ସବୂକିଛି ରହିଛି ତାହା ସହିତ ଆମର 
ସମଗ୍ର ଚେତନ ସତ୍ତାକୁ ଏପରିଭାବେ ଯୁକ୍ତ କରି ଧରିବାକୁ ହେବ, “ତତ୍ପରଃ' , 
ଯେପରିକି ଆମ ଭିତରେ ତାହାର ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠା ଉଦ୍‌ଭାସିତ ହୋଇଉଠେ । 
ଶେଷରେ, ଆମର ଏପରି ଏକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ବାସ ରହିବା ଉଚିତ୍ର 
ଯାହାକ୍‌ କି କୌଣସି ବୁଦ୍ଦିଗତ ସନ୍ଦେହ ବିଚଳିତ କରିପାରିବ ନାହିଁ, “` ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ 
ଲଭତେ ଜ୍ଞାନମ୍‌ “ । “ଯେଉଁ ଆଞ୍ଚ ବ୍ଯକ୍ତିର ବିଶ୍ରାସ ନାହିଁ, ଯାହାର ଆତ୍ମା 


= \।) 


ସଂଶୟଯୁକ୍ତକ ସେ ବିନଷ୍ଠ ହ୍ରଏ, ସନ୍ଦେହାକୁଳ ଚିତ୍ତ ପାଇଁ ଇହଲୋକ ନାହିଁ 
କି ପରଲୋକ ନାହି, କୌଣସି ସୁଖ ତା' ପାଇଁ ନାହି(୨)। ବସ୍ତୁତଃ ଏହା 
ସତ୍ଯ ଯେ ବିଶ୍ଵାସ ବିନା ଏ ଜଗତରେ ସ୍ଥାୟୀ ଭାବରେ କିଛି ଲାଭ କରାଯାଇ 
ପାରେନା ବା ଭର୍ଦ୍ଧୁଲୋକ ଲାଭ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ କିଛି କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ। 
କେବଳ କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତ ଭିଭି ବା ଦୂଢ଼ ଅବଲମ୍ବନକୁ ଆଶ୍ରୟ କରିପାରିଲେହିଁ 
ମନୁଷ୍ଯ ଇହଜଗତ୍‌ ଓ ପରଜଗତରେ ନାନା ସାଫଲ୍ୟ, ସନ୍ତୋଷ ଓ ଆନନ୍ଦ 
ପାଇପାରିବ) ନ ହେଲେ କେବଳ ସଂଶୟପୂର୍ଣ୍ଣ ମନ ଶୂନ୍ଯ ଭିତରେ ନିଜକୁ 
ହରାଇବସେ। ତଥାପି ନିମ୍ନସ୍ତରର ଜ୍ଞାନର କ୍ଷେତ୍ରରେ ସନ୍ଦେହ ଓ ସଂଶୟର 
ସାମୟିକ ଉପଯୋଗିତା ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ଉରଦ୍ଦ୍ବବର ସ୍ତରରେ ଏଗୁଡ଼ିକ ବିଷମ 
ବାଧାସ୍ବରୂପ। କାରଣ ସେଠାକାର ଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯ ହେଲା ସେଠାରେ ଆଉ 


×” \!ଵ 


ସତ୍ଯ ଓ ମଥ୍ଯା ଭିତରେ ବିଚାର କରି ଆଗେଇବାକୁ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେଠାରେ 


(୧) ତତ୍‌ସ୍ଵୟଂ ୟୋଗସଂସିଦଃ କାଲେନାମ୍ନି ବିନ୍ଦତି। ୪୩୮ 


( ୨ ) ଅଜ୍ଞଶ୍ଚାଶ୍ରଦ୍ଦଧାନଶ୍ଚ ସଂଶୟାମ୍ବା ବିନଶ୍ଯତି। 
ନାୟଂ ଲୋକୋଃସ୍ତ ନ ପରୋ ନ ସୁଖଂ ସଂଶୟାମ୍‌ନଃ ॥ ୪।୪୦ 


୨୫୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅଗ୍ରଗତିର ପଥ ହେଲା ସ୍ଵତଃ ପ୍ରକାଶମାନ ସତ୍ଯର ନିରନ୍ତର ଅଧୂକରୂ ଅଧ୍‌କ 
ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌। ବୁଦ୍ଧିଗତ ଜ୍ଞାନରେ ସବ୍ରବେଳେ ମିଥ୍ଯା ବା ଅପୂର୍ଣ୍ଣତାର ମିଶ୍ରଣ 
ରହିଥାଏ, ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସେହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ଯକୁ 
ମଧ୍ଯ ସଂଶୟାତ୍ମକ ପ୍ରଶ୍ନ ଓ ପରୀକ୍ଷାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ପଡ଼େ। କିନ୍ତୁ 
ଉର୍ଵ୍ବତ୍ତରର ଞ୍ଞାନରେ ମିଥ୍ୟା ପ୍ରବେଶ କରିପାରେ ନାହିଁ, ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନାନାପ୍ରକାର ମତାମତ ସହିତ ସଂପର୍କରେ ଆସି ଯେଉଁ ସଂଶୟ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ 
ତାହା କେବଳ ମନର ପ୍ରଶ୍ନ ଓ ବିଚାର ଦ୍ବାରା ଦୂରୀଭୂତ ହେବ ନାହି, 
ସତ୍ୟର ଉପଲବଧ୍‌ରେ ଅଗ୍ରସର ହେବା ଦ୍ବାରାହି ଏଗୁଡ଼ିକ ଆପଣା ଛାଏଁ 
ଖସିପଡ଼ିବ। ଲଵ୍ଧାଞ୍ଚାନରେ ଯାହାକିଛି ଅପୂର୍ଣ୍ଚତା ରହିଥାଏ ତାହା ଦୂର କରିବାକୁ 
ହେଲେ ଯାହା ଉପଲବ୍‌ଧ ହୋଇସାରିଛି ତାହାକୁ ମୂଳରୂ ସନ୍ଦେହ କଲେ 
ଚଳିବ ନାହିଁ ଗଭୀରତର, ଉଚ୍ଚତର ଓ ବ୍ଯାପକତରଭାବେ ଆତ୍ମାରେ ବାସ 
କରି ଅଧ୍‌କତର ଓ ପୂର୍ଣ୍ଚତର ଉପଲବ୍‌ଧୂ ଦିଗରେ ଆଗେଇ ଯିବା ଦ୍ବାରାହିଁ 
ଏହିସବୁ ଅପୂର୍ଣ୍ପତା ଦୂର କରିହେବ। ଯାହା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇ ନାହି -- 


ବିଶ୍ରାସ ଦ୍ରାରା ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୃତ ହେବାକୁ ହେବ, ସଂଶୟାମ୍ବକ ପ୍ରଶୁ ଦ୍ରାରା 
ନହେଁ। କାରଣ ବଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଏ ସତ୍ୟ ଲାଭ କରାଯାଏ ନାହି, ଏବଂ 


ବିଚାର ଓ ତର୍କବୁଛିର ମନ ଯେଉଁସବୁ ଧାରଣାରେ ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ପଡ଼ିଥାଏ 
ଅନେକ ସମୟରେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ତାଂର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପରୀତ। ଏହା ପ୍ରମାଣ 
କଲାଭଳି କୌଣସି ସତ୍ଯ ନୁହେଁ, ଏହା ଏପରି ଏକ ସତ୍ଯ ଯାହାକୁ କି 
ଅନ୍ତରରେ ବାସ କରିବାକୁ ହେବ, ଏହା ଏପରି ଏକ ମହତ୍ତର ବାସ୍ତବତା 
ଯାହା ଭିତରକୁ ଆମକୁ ବଢ଼ିଉଠିବାକୁ ହେବ। ପରିଶେଷରେ ଏହି ସତ୍ଯ 
ସ୍ବୟଂସ୍ଥିତ ଏବଂ ଯଦି ଆମେ ଆମ ଅଞଜ୍ଞାନର ମାୟାଜାଲରେ ବାସ କରୁ 
ନ ଥାଂନ୍ତୁ ତାଂହହେଲେ ଏହା ଆପଣାଛାଏଁ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାଂନ୍ତା। ଯେଉଁ ସଂଶୟ 
ଓ ମୋହ ଆମକ୍ର ଏହି ସତ୍ଯକୁ ଦେଖିବା ଦିଗରେ ଓ ଅନ୍ରସରଣ କରିବା 


ଦିଗରେ ବାଧାଦିଏ ତାହା ସେହି ଅଜ୍ଞାନରୂହିଁ ଆସିଥାଏ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ- ବିମୋହିତ୍ର 
ମତବି ମନ ଓ ହୃଦୟର ଆସିଥାଏ, କାରଣ ଏମାନେ ଏକ ନିମତର 
ବାହ୍ଯ ବ୍ୟବହାରିକ ସତ୍ୟରେ ବଡ଼ିରହିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ଯ ସଂପର୍କରେ 


ସନ୍ଦିହାନ ହୁଅନ୍ତି, “ ଅଜଞ୍ଞାନସମ୍ଭୂତଂ ହୃତ୍‌ସ୍ଥଂ ସଂଶୟମ୍‌ ।। ଗୀତା କହେ ଜ୍ଞାନର 
ଖଡ଼୍‌ଗ ଦ୍ବାରା ଏହି ସଂଶୟ ଛେଦ କରିବାକୁ ହେବ, ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା 
ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌ ଆସିଥାଏ, ସେହି ଜ୍ଞାନ ଦ୍ରାରା, ଏବଂ ସତତ ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାକୁ ଜାଣିଲେ ସବୁ ଜାଣି ହୁଏ, ““ୟସ୍ଥିନ୍‌ ବିଜ୍ଞାତେ ସର୍ବଂ ବିଜ୍ଞାତମ୍‌'' , 


ସେହି ପରମ ପୂରୂଷଙ୍କ ସହ ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ ହୋଇ ବାସ କରିବା ଦ୍ରାରା ଏହ୍ରି 
ସଂଶୟସବୁକୁ ଉଛେଦ କରିବାକୁ ହେବ | 


ସମତା ଓ ଜ୍ଞାନ ୨୫୭ 


ଆମେ ସେଠାରେ ଯେଉଁ ଉଚ୍ଚତର ଜ୍ଞାନ ଲାଭକରୁ, ତାହା ହେଉଛି 
ସେହି ଜ୍ଞାନ ଯାହାକି ସର୍ବଦା ବ୍ରହ୍ମରେ ବାସକରୁଥବା ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀ ବ୍ଯକ୍ତି “ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍‌ 
ବ୍ରହ୍ମଣି ସ୍ଥି୮୫ଂ ଲାଭ କରିଥାଏ ଓ ବସ୍ତୂସକଳକୁ ନିରନ୍ତର ସେହି ଜ୍ଞାନର 
ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ଦେଖୁଥାଏ। ତାହା ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ କେବଳ ମାତ୍ର 
ବ୍ରହ୍ମର ଦର୍ଶନନ ଜ୍ଞାନ ବା ଚେତନା ନୁହେଁ, ତାଂ”ହେଉଛି ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ 
ବ୍ରହ୍ମ ଭିତରେ ଦେଖିବା ଓ ଆତ୍ମା ବୋଲି ଦେଖିବା। କାରଣ ଏହା କୁହାଯାଇଛି, 
ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଲାଭକଲେ ଆମେ ସେହି ସ୍ଥିତିରେ ପହଞ୍ଚି ଯେଉଁଠାରୁ କି 
ପୂନରାୟ ଆମ ମାନସିକ ପ୍ରକୃତିର ମୋହଜାଲ ଭିତରକୁ ଫେରି ଆସିବାକୁ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ, “ସେହି ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ତୁମେ ତାହାକୁ ବାଦ୍‌ ନ ଦେଇ ସର୍ବଭୂତକୁହିଁ 
ଆତ୍ମା ଭିତରେ ଦେଖିବ ଏବଂ ପରେ ମୋ ଭିତରେ ଦେଖିବ” (୧)। ଏହି 
ବିଷୟଟିକୂହି ଗୀତା ଅନ୍ଯତ୍ର ଆହୁରି ବିସ୍ତାରିତଭାବେ କହିଛି ଯେ ସର୍ବତ୍ର 
ସମଦର୍ଶୀ ଯୋଗୀ ସର୍ବଭୂତରେ ଆତ୍ମାକୁ ଏବଂ ଆତ୍ମାରେ ସର୍ବଭୂତକୁ ଦର୍ଶନ 
କରନ୍ତି। “ଯେ ମୋତେ ସବୁଠାରେ ଦେଖନ୍ତି, ସମସ୍ତଙ୍କ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କୁ 
ମୋ ଭିତରେ ଦେଖନ୍ତି ମୁଁ ତାହାଙ୍କ କେବେ ହରାଏ ନାହିଁ ବା ସେ ମଧ୍ୟ 
ମୋତେ କେବେ ହରାନ୍ତି ନାହି। ଯେ ଏକତ୍ସରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ 
ସର୍ବଭୂତରେ ଅବସ୍ଥିତ ମୋତେହି ଭଜନା କରନ୍ତି ସେ ଯେଉଁଠି ଥାଆନ୍ତୁ ବା 
ଯାହାବି କରନ୍ତୁ ନା କାହିକି ସେ ମୋ ମଧ୍ୟରେହିଁ ବାସ କରନ୍ତି, କର୍ମ 
କରନ୍ତି, ହେ ଅର୍ଜୁୂନନ ଯେ ସୁଖରେ ଦୁଃଖରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସର୍ବତ୍ର ସମାନଭାବରେ 
ନିଜପରି ଦେଖନ୍ତି ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ପରମଯୋଗୀ ବୋଲି ମନେକରେ।”'( ୨ ) ଏହାହିଁ 


68. ଶି 


( ୧) ତଜ୍ଜ୍ଞାତ୍ସା ନ ପୁନର୍ମୋହମେବଂ ୟାସ୍ଯସି ପାଣ୍ଡବ | 
ୟେନ ଭୂତାନ୍ୟଶେଷେଣ ଦ୍ରକ୍ଷ୍ୟସ୍ୟାତ୍ବନ୍ୟଥୋ ମୟି॥ ୪।୩୫ 


( ୨ ) ସର୍ବଭୂତସ୍ଥ ମାତ୍ମାନଂ ସର୍ବଭୂତାନି ଚାତ୍ମନି। 
ଭକ୍ଷତେ ୟୋଗଯ୍ୁକ୍ତାତ୍ମା ସର୍ବତ୍ବ ସମଦର୍ଶନଃ ॥ ୬୨୯ 


ୟୋ ମାଂ ପଶ୍ୟତି ସର୍ବତ୍ଵ ସର୍ବଂ ଚ ମୟି ପଶ୍ୟଯତି। 
ତସ୍ୟାହଂ ନ ପ୍ରଣଶ୍ୟାମି ସ ଚ ମେ ନ ପ୍ରଣଶ୍ୟତି॥ ୬୩୦ 


ସର୍ବଭୁତସ୍ଥିତଂ ୟୋ ମାଂ ଭଜତ୍ୟେକତ୍ପମାସ୍ଥିତଃ । 
ସର୍ବଥା ବର୍ତମାନୋଃପି ସ ୟୋଗୀ ମୟି ବର୍ତତେ॥ ୬୩୧ 


ଆମ୍ମୌପମ୍ୟେନ ସର୍ବତ୍ର ସମଂ ପଶ୍ୟତି ୟୋଏର୍ଜୂନ। 
ସୁଖଂ ବା ୟଦି ବା ଦୁଃଖଂ ସ ୟୋଗୀ ପରମୋ ମତଃ॥ ୬୩୨ 


୨୫୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ହେଉଛି ଉପନିଷଦର ପ୍ରାଚୀନ ବୈଦାନ୍ତିକ ଜ୍ଞାନନ ଯାହାକି ଗୀତା ନିରନ୍ତର 
ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ରଖିଛି। ତେବେ ଏହି ଜ୍ଞାନର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପରବର୍ତୀ ବ୍ଯାଖ୍ଯା, 
ବିବୃତି ତୁଳନାରେ ଗୀତାର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ସ ଏହିଠାରେ ଯେ ଗୀତା ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ 
ଦିବ୍ଯଜୀବନ ଯାପନ ଦିଗରେ ଏକ ମହାନ୍‌ ବ୍ଯବହାରିକ ଦର୍ଶନରେ ପରିଣତ 
କରିଛି। ଏହି ଏକତ୍ସ ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମଯୋଗ ଭିତରେ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଗୀତାରେ 
ବାରଂବାର ବିଶେଷ ଭାବରେ ଜୋର ଦିଆଯାଇଛି ଓ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି 
ଯେ ଏହି ଏକ୍ଯର ଜ୍ଞାନହି ସଂସାରରେ ମୁକ୍ତ ଭାବରେ କର୍ମ କରିବାର 
ଭିର୍ରି। ଯେତେବେଳେହି ଗୀତା ଜ୍ଞାନର କଥା କହିଛି ସେତେବେଳେ ଏହାର 
ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ସମତାର କଥା କହିଛି ଏବଂ ଯେତେବେଳେହି ସମତାର କଥା 
କହିଛି ସେତେବେଳେ ଏହି ସମତାର ଭିଭିସ୍ଵରୂପ ଜ୍ଞାନର କଥା କହିଛି। ଗୀତା 
ଯେଉଁ ସମତାର କଥା କହିଛି ତାହାର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ଆତ୍ମାର କେବଳ 
ଏକ ନିଶ୍ଚଳ ଅବସ୍ଥାରେ ନୁହେଁ ଯାହାକି କେବଳ ଆତ୍ମମୁକ୍ତିର ଉପଯୋଗୀ, 
ଏହି ସମତା ବରାବରହି କର୍ମର ଭିଭି। ମୁକ୍ତପୁରୂଷର ଆତ୍ମାରେ ବ୍ରହ୍ମର ଶାନ୍ତି 
ହେଉଛି ଭିରି ଓ ମୁକ୍ତ ପ୍ରକୃତିରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ବିରାଟ, ମୁକ୍ତ। ସମ ଓ 
ବିଶ୍ବବ୍ୟାପୀ କର୍ମ ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ବିକିରଣ କରେ ତାହା ସେହି ଶାନ୍ତିରୁ ଉତ୍‌ଥୁତ 
ହୁରଏ। ଏହି ଦରଇଟିକୁ ଏକ କରିଦେବା ଦ୍ବାରାହି ଦିବ୍ୟକର୍ମ ଓ ଭଗବତ୍‌ ଜ୍ଞାନର 
ସମନ୍ୟ ହୁଏ । 

ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ ଗୀତାର ଏହିସବୁ କଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ, ନୈତିକ 
ଓ ଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ରହିଥୁବା ଜୀବନାଦର୍ଶ ସହିତ ଅନେକ ମିଳିଗଲେ 
ମଧ୍ଯ ଗୀତା ଏସବ୍ରକୁ କେଡ଼େ ଗଭୀର ଓ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥ ପ୍ରଦାନ କରିଛି। 
ସହିଷ୍ପତା, ଦାର୍ଶନିକ ଉଦାସୀନତା ଓ ନତି ହେଉଛି ସମତାର ତିନି ପ୍ରକାର 
ଭିତ୍ତି, ଗୀତାର ଜ୍ଞାନ ଏହିଗୁଡ଼ିକ ଯେ କେବଳ ଏକତ୍ର ଯୁକ୍ତ କରିଛି ଖାଲି 
ସେତିକି ନୁହେଁ, ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଦେଇଛି ଅସୀମ ଗଭୀରତା ଓ ସୁମହାନ ତାର୍ପର୍ଯ୍ୟ। 
ସ୍ତୋଇକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଜୋର ଦିଏ ସହିଷ୍ପତା ଓ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ବାରା ଆତ୍ମକର୍ତୂତ୍ ପାଇଁ 
ଆତ୍ମାର ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ଅଛି ତାଂଉପରେ, ନିଜ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା 
ଦ୍ରାରାହି ଏହି ସମତା ଲାଭ କରାଯାଏ, ସତତ ସଜାଗ ଦୃଷ୍ଟି ଦ୍ବାରା ଓ 
ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଵାଭାବିକ ବିଦ୍ରୋହସବୃୂକୂ ଆୟତ୍ତ କରିବା ଦ୍ବାରାହିଁ ଏହି ସମତାକୁ 
ରକ୍ଷା କରାଯାଏ। ଏଥୁ୍‌ରୁ ଏକ ମହତ୍‌ ଶାନ୍ତି ଓ ଏକ ତାପସ ସୁଖ ମିଳେ 
ସତ କିନ୍ତୁ ଏହା ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାର ପରମ ଆନନ୍ଦ ନୁହେ। ମୁକ୍ତପୂରୂଷ କୌଣସି 
ନିୟମର ଅଧୀନରେ ରହି ନୂହେ, କିନ୍ତୁ ନିଜ ଦିବ୍ୟ ସତ୍ତାର ବିଶୁଦ୍ଧ) ସହଜ 
ଓ ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର୍ଭ ପୂର୍ଣ୍ଚତାରିହି ସେହି ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରିଥାଆନ୍ତି। ଯେତେବେଳେ 
କି ସେ ଯେଉଁଠି ଥାଆନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ଯାହାବି କରନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି ସେ 


ସମତା ଓ ଜ୍ଞାନ ୨୫୯ 


ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେହିଁ ବାସ କରନ୍ତି ଓ କର୍ମ କରନ୍ତି, ““ସର୍ବଥା ବର୍ତମାନୋଏପି 
ସ ୟୋଗୀ ମୟି ବର୍ତତେଂ”,, କାରଣ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ସିଦ୍ଧାବସ୍ଥା ଲାଭ 
କରାଯାଏ, ସେହି ଅବସ୍ଥା ଖାଲି ଯେ ପ୍ରାପ୍ତହୂଏ ସେତିକି ନୂହେ, ତାହା 
ମଧ୍ୟ ସର୍ବଦା ନିଜର ଅଧକାର ଭିତରେ ରହିଥାଏ। ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରୟାସ 
କରିବାକୁ ହ୍ରଏ ନାହିଁ,। କାରଣ ଏହା ଜୀବର ସ୍ଵଭାବରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । 
ଆମର ସାଧନାର ଏକ ପ୍ରାଥମିକ ଗତିବୂର୍ତିରୂପେ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତି ସହ ଯୁଦ୍ଧରେ 
ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଓ ସହ୍ଯଶକ୍ତିର ଆବଶ୍ଯକତାକୁ ଗୀତା ସ୍ବୀକାର କରିଛି କିନ୍ତୁ ଆମ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପ୍ରଚେଷ୍ଠା ଦ୍ବାରା କିଛିଟା କର୍ତୃତ୍ସ ଲାଭ ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ପୂର୍ଣ୍ଣ କର୍ତୃତ୍ଵର 
ମୁକ୍ତିଲାଭ ହୂଏ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ମିଳନ ଦ୍ବାରା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି 
ଏକ ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କ ଭିତରେ ନିଜ ବ୍ୟଯକ୍ତିତ୍ସୁକୁ ନିମଜ୍ମିତ କରିଦେଇ ତାହାଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ବାସକରିବା ଦ୍ବାରା ଏବଂ ସେହି ଦିବ୍ଯ ଇଚ୍ଛା ଭିତରେ ନିଜର 
ସମସ୍ତ ଇଚ୍ଛାକୁ ହଜାଇଦେବା ଦ୍ବାରା। ପ୍ରକୃତି ଓ ତାଂର କର୍ମର ଜଣେ ଦିବ୍ୟ 
ଅଧୀଶ୍ବର ଅଛନ୍ତି ସେ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ବାସ କରୁୂଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ତାହାର 
ଉର୍ଦ୍ଧବରେ ସେହି ଆମର ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ତା ଏବଂ ଆମର ବିଶ୍ବଗତ ଆତ୍ମା 
ତାଙ୍କ ସହ ଏକ ହୋଇଯିବା ଅର୍ଥ ଆମେ ନିଜକୁ ଦିବ୍ଯତ୍ଵରେ ପରିଣତ 
କରିବା। ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଏକତ୍ସଲାଭ କରିବା ଦ୍ରାରା ଆମେ ଏକ ପରମ 
ମୁକ୍ତି ଓ ପରମ ପ୍ରଭୂତ୍ସ ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରୁ। ସ୍ତୋଇକ୍‌ମାନଙ୍କର ଆଦର୍ଶ 
କହେ ଯେ ସେହି ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ଯକ୍ତିହି ହେଉଛନ୍ତି ଯଥାର୍ଥରେ ରାଜା ଯେ ଆତ୍ମଜୟ 
ଦ୍ବାରା ବାହ୍ଯ ପାରିପାଶ୍ଵିକ ଅବସ୍ଥା ଉପରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଭୂତ୍ଵ ହାସଲ କରିଛନ୍ତି। 
ଏହି ଆଦର୍ଶ ସହିତ ବେଦାନ୍ତର ଆଦର୍ଶ “ସ୍ଵରାଟ ସମ୍ରାଟଂର ବାହ୍ୟ ସାଦୃଶ୍ଯ 
ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତରେ ଏହା ବେଦାନ୍ତ ଅପେକ୍ଷା ନିମ୍ନତର ସ୍ତରର। ସ୍ତୋଇକ୍‌ 
ଆଦର୍ଶରେ ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ବଜାୟ ରଖାଯାଏ ଆମ୍ମା ଓ ପାରିପାରଶ୍ଵ୍ରିକ ଅବସ୍ଥା ଉପରେ 


×" 


ବଳ ପ୍ରୟୋଗ କରି କିନ୍ତୁ ଯୋଗୀର ଯେଉଁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତ ପ୍ରଭୂତ୍ସ ତାହା 
ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ଚିରନ୍ତନ ଭଶ୍ଵରତ୍ବ ଭିତରେ ସହଜ ସ୍ବାଭାବିକ ଭାବରେହିଁ 
ରହିଥାଏ, ଏହା ହେଉଛି ଦିବ୍ଯ ପ୍ରକୃତିର ବନ୍ଧନହୀନ ମୁକ୍ତ ବିଶ୍ଵସତ୍ତା ସହିତ 
ଯୁକ୍ତହେବା ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ସେହି ` ଭ୍ତ୍କର୍ଷତାରେ ଅବାଧ 
ଓ ମୁକ୍ତଭାବରେ ବାସ କରିବା ଯେଉଁ ଉର୍ବ୍ବସ୍ଥିତିରୁ ନିମ୍ନର ପ୍ରକୃତିକୁ ଯନ୍ତ୍ର 
ସ୍ବରୂପ ବ୍ୟବହାର କରି କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଏ। ସେ ସକଳ ବସ୍ତୁ ଉପରେ 
ପ୍ରଭୁତ୍ବଲାଭ କରନ୍ତି କାରଣ ସେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ସହ ଏକାମୂ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି। 
ପ୍ରାଚୀନ ରୋମୀୟ ସମାଜର ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଇ ଏହି ସ୍ତୋଇକ୍‌ ମ୍ରକ୍ତିକୁ 
ବୁଝାଇ ଦିଆଯାଇପାରେ। ରୋମୀୟ ସମାଜରେ ଯେଉଁ କ୍ରୀତଦାସକୁ ତାହାର 
ଉତ୍ତମ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ମୁକ୍ତି ଦିଆଯାଉଥ୍‌ଲା ସେ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୃତଃ 


୨୬୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତାଂର ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ତାହାକୁ ତା”ର ପୂର୍ବ ପ୍ରଭୂର ଶକ୍ତି ଉପରେହି ନିର୍ଭରଶୀଳ 
ରହିବାକୁ ପଡଢ଼ୂଥ୍‌ଲା। ସେହିପରି ସ୍ତୋଇକ ସାଧନାରେ ଯେଉଁ ମୁକ୍ତି ମିଳେ 
ତାହା ବ୍ଯକ୍ତିର ଉତ୍ତମ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିର ଦୟାରୂହି ମିଳିଥାଏ। କିନ୍ତୁ 
ଗୀତାର ମୁକ୍ତି ହେଉଛି ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ଜନ୍ମଗତ ଅଧ୍‌କାର ଥ୍ବା ସ୍ବାଧୀନ 
ବ୍ଯକିର (୮୮୫୦ ୮୩୮) ମୁକ୍ତି। ଉଚ୍ଚତର ଦିବ୍ଯ ପ୍ରକୃତିରେ ଜନ୍ମଲାଭ କରିହି 
ସେହି ଯଥାର୍ଥ ମୁକ୍ତିଲାଭ କରାଯାଏ, ତାହା ଦିବ୍ୟ ସତ୍ତାରେ ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। 
ମୁକ୍ତ ପୂରୂଷ ଯାହାବି କରନ୍ତୁଃ ଯେପରି ଭାବରେ ବି ଚଳନ୍ତୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଭିତରେହିଁ ବାସ କରନ୍ତି। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଗୃହର ଆଦରର ସନ୍ତାନ, “ବାଲବତ୍‌” , 
ତାଙ୍କର ଭୂଲ ହୋଇ ପାରେନା ବା ପତନ ହୋଇ ପାରେନା, କାରଣ 
ସେ ନିଜେ ଯାହା ଓ ଯାହା କରନ୍ତି ସେସବୁହି ସିଦ୍ଧ) ପରମ ଆନନ୍ଦମୟ, 
ପରମ ପ୍ରେମମୟ, ପରମ ସୁନ୍ଦର। ସେ ଯେଉଁ ରାଜ୍ଯ ଭୋଗ କରନ୍ତି, 
“ରାଜ୍ଯମ୍‌ ସମୃଦ୍ଧମ୍‌, ତାହା ଆନନ୍ଦ ଓ ମଧୁରତାର ରାଜ୍ଯ, ଯାହା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଗ୍ରୀକ୍‌ ଭାବୁକଙ୍କ ଗଭୀର ଭାଷାରେ କୁହାଯାଇପାରେ “ସେ ରାଜ୍ୟ ହେଉଛି 
ଶିଶ୍ର ରାଜ୍ୟ? ('୮)€ |୯୮9୦୦୮ |5 ୦୮ 16 ଠାମ[0)) | 

ଦାର୍ଶନିକର ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ଏହିକ ଜୀବନର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ବରୂପର ଜ୍ଞାନ, 
ଏହି ଜ୍ଞାନ ବାହ୍ୟବସ୍ତୃର କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁରତା, ସାଂସାରିକ ଭେଦ, ବୈଷମ୍ଯର ନିରର୍ଥକତା 
ଓ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ସ୍ଥିରତା, ଶାନ୍ତିଃ ଜ୍ୟୋତି ଓ ଆମ୍ମ-ନିର୍ଭରତାର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ସଵ 
ବିଷୟରେ କହେ। ଏହା ହେଉଛି ଦାର୍ଶନିକ ଉଦାସୀନତାର ଏକ ସମତା, 
ଏହା ଏକ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥିରତା ଆଣିଦିଏ କିନ୍ତୁ ଏହାଦ୍ବାରା ବୁହତ୍ତର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରି ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହା ସଂସାରରୁ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ଏକ ମୁକ୍ତ ଅବସ୍ଥା, 
ଏହା ହେଉଛି ସେହି ଲ୍ୟୁକ୍ରେସିଆନ୍‌ (।୪।୦୮୦୮୫୮) ରଷିଙ୍କ ପରି ଏକ ଅବସ୍ଥା, 
ଯେକି ନିଜର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ସ ନେଇ ପର୍ବତର ଉତ୍ତୁଙ୍ଗ ଶିଖରରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଥାଂନ୍ତି 
ଓ ଯେଉଁ ଭୟଙ୍କର ସମୁଦ୍ର କବଳରୁ ସେ ସ୍ଵୟଂ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଥାଂନ୍ତି, ନିମ୍ନର 
ସେହି ଉତ୍ତାଳ-ତରଙ୍ଗ-ସଂକୂଳ ସମୁଦ୍ରରେ ପଡ଼ି ଉବେଇ ଟୁବେଇ ହେଉଥ୍‌ବା 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କର ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ଦେଖୁଥାନ୍ତି। ଶେଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା ଏକ 
ବିଚ୍ଛିନ ଉଦାସୀନ ଅବସ୍ଥା ଏବଂ ସଂସାର ପାଇଁ ଏହାର କୌଣସି ଫଳପ୍ରଦତା 
ନାହିଁ। ସାଧନାର ଏକ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଗତିବୃତ୍ତି ହିସାବରେ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ଉଦାସୀନତାକୁ 
ଗୀତା ସ୍ଵୀକାର କରିଛି, କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ ଉଦାସୀନତାରେ ଯେଉଁ ଚରମରୁୂପ 
ଦିଆଯାଇଛି, ସେଥ୍‌ରେ ଏହି ପୂର୍ବୋକ୍ତ ଦାର୍ଶନିକ ଉଦାସୀନତାର କୌଣସି 
ସ୍ଥାନ ନାହିଁହ ଅବଶ୍ୟ ଉଦାସୀନବତ୍‌, ଉଦ୍ଧ୍ଧରେ ଆସୀନ ହେବାର ଏକ ଭାବ 
ଏ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ଏହା ହେଉଛି ସେହିପରି, ଯେପରି ଭଗବାନ 
ଭର୍ଵ୍ଧରେ ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ସଂସାରରେ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥ୍‌ଲେ 


ସମତା ଓ ଜ୍ଞାନ ୨୬୧ 


ମଧ୍ୟ ସେ ଯେପରି ସର୍ବଦା କର୍ମ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ ରହି 
ଜୀବମାନଙ୍କ ଶ୍ରମକୁ ଧାରଣ କରୁଛନ୍ତି, ସାହାଯ୍ୟ କରୂଛନ୍ତି ଓ ପଥ ଦେଖାଉଛନ୍ତି। 
ଏହି ସମତା ସର୍ବଭୂତ ସହ ଏକତ୍ସ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। ଦାର୍ଶନିକ ସମତାର 
ଅଭାବ ଏହା ପୂରଣ କରେ; କାରଣ ଏହାର ଆତ୍ମା ହେଲା ଶାନ୍ତିର ଆତ୍ମା 
କିନ୍ତୁ ଏହା ମଧ୍ୟ ପ୍ରେମର ଆତ୍ମା। ଏହି ସମତାରେ ସର୍ବଭୂତଙ୍କୁ ନିବିଶେଷରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେହିଁ ଦେଖାଯାଏ, ସର୍ବଭୂତର ଆତ୍ମା ସହିତ ଏକାମ୍ବ ହୋଇଯାଇ 
ହରଏ, ତେଣୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଏକ ପରମ ସହାନୂଭୂତିର ଅବସ୍ଥା ଆସେ। 
କାହାକୁ ମଧ୍ଯ ବାଦ୍‌ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ, “ଅଶେଷେଣ”, ଯେଉଁସବୁ ବସ୍ତୁ ଶୁଭ, 
ସୁନ୍ଦର ଓ ଆନନ୍ଦପ୍ରଦ ଖାଲି ସେହିସବୁ ବସ୍ତୁକୁ ଯେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ତା 
ନୁହେଁ, ଏହି ସାର୍ବଜନୀନ ଏଁକାନ୍ତିକ ସହାନୁଭୂତି ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଏକତ୍ସଵରୁ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁକୁ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ବାଦ୍‌ ଦିଆଯାଇ ପାରେ ନା, ସେ ଯେଡ଼େ 
ନୀଚ, ପତିତ, ଅପରାଧୀ ବା କୁସ୍ଥିତ, କୂରୂପ ହେଉନା କାହିକି। ଏଠାରେ 
କେବଳ ଯେ ଘୃଣା, କ୍ରୋଧ ବା ହୃଦୟହୀନତାର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ ଖାଲି ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ଏଠାରେ ଉପେକ୍ଷା, ତାଚ୍ଛଲ୍ୟ ବା ଶ୍ରେଷ୍ଠତାର କୌଣସି ଗର୍ବ ପାଇଁ 
ମଧ୍ୟ ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ମାନବର ଦୁନ୍ଧରକ୍ଜିଷ୍ଟ ମନର ଅଜ୍ଞାନତା ପାଇଁ 
ରହିବ ଦିବ୍ଯ କରୁଣା, ତାହା ଭିତରେ ସମସ୍ତ ଆଲୋକ, ଶକ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ 
ଢାଳି ଦେବା ପାଇଁ ରହିବ ଏକ ଦିବ୍ଯ ସଂକଳ୍ପଳ ଏହା ରହିବ ଆପାଦଦୃଷ୍ଟ 
ମାନବ ପାଇଁ କିନ୍ତୁ ତାଂ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯ ଆତ୍ମା ରହିଛନ୍ତି ତାଙ୍କ 
ପାଇଁ ରହିବ ଏହାଠାରୁ ଅଧ୍‌କ କିଛି ଭକ୍ତି ଓ ପ୍ରେମ। କାରଣ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ଭିତରୂ ¬ ଯେପରି ସାଧୁ ଓ ସନ୍ତରଙ୍କ ଭିତରୁ ସେହିପରି ମଧ୍ୟ ଚୋର, ଚଣ୍ଡାଳ 
ଓ ପତିତା, ବାରାଙ୍ଗନାଙ୍କ ଭିତରୁ ସେହି ପରମ ପ୍ରିୟତମହିଁ ଚାହିଁ ରହିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଆମକୁ ଡାକି କହୁଛନ୍ତି- “ଏହି ଯେ ମୁଁ”'। ““ ସର୍ବଭୂତରେ ଅବସ୍ଥିତ 
ମୋତେ ଯେ ଭଲ ପାଏଂ”, ¬ “ସର୍ବଭୂତସ୍ଥିତଂ ୟୋ ମାଂ ଭଜତି” ¬ ଦିବ୍ଯ 
ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରେମର ଚରମ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଓ ଗଭୀରତାବ୍ୟଞ୍ଜକ ଏତେ ବଡ଼ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ବାଣୀ ପୃଥ୍‌ବୀର ଆଉ କେଉଁ ଦର୍ଶନ, କେଉଁ ଧର୍ମରେ କୁହାଯାଇଛି ? 

ନତି ହେଉଛି ଏକପ୍ରକାର ଧାମିକ ସମତାର ଭିଭ୍ି- ଏହା ହେଉଛି 
ଭଗବାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ନିକଟରେ ମୁଣ୍ଡ ପାତିଦେବା, ସଂସାରର ଦୁଃଖକଷ୍ଟକୁ ଧୈର୍ଯ୍ୟର 
ସହିତ ସହ୍ଯ କରିବା, ସବୁକିଛିକୁ ଧୀରସ୍ଥିର ଭାବରେ ମାନିନେବା। ଗୀତାରେ 
ଏହି ଭାବ ଆହୁରି ପୂର୍ଣ୍ଣତର ରୂପ ନେଇଛି ଯାହାହେଲା ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ 
ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ପୂର୍ଣ୍ଚ ସମର୍ପଣ। ଏହା କେବଳ ଏକ ନିଷ୍ପିୟ ଆନୁଗତ୍ୟ 
ନୁହେ ଏହା ଏକ ସକ୍ରିୟ ଆତ୍ମନିବେଦନ, ଏହା କେବଳ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ 
ଭିତରେ ରହିଥ୍‌ବା ଭଗବତ୍‌ ଇଚ୍ଛାକୁ ଦେଖିପାରିବା ଓ ତାହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେବା 


୨୬୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ନୁହେଁ। ଏହା ହେଉଛି ନିଜର ସମସ୍ତ ଇଚ୍ଛା ବା ସଂକଳ୍ପ ଶକ୍ତିକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଦେଇଦେବା ଯେପରିକି ସାଧକ ସମସ୍ତ କର୍ମର ପ୍ରଭୂ ଭଗବାନଙ୍କ ଯନ୍ତ୍ରରେ 
ପରିଣତ ହରଏ¦ ଏହା କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ଦାସରେ ପରିଣତ ହେବାର 
ନିମ୍ନତର ଭାବ ନେଇ ନୂହେଁ - ପ୍ରଥମାବସ୍ଥାରେ ଯାହା ବି ହେଉ ନା କାହିକି 
ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମର ଚେତନା ଓ କର୍ମକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଏପରି 
ପୂର୍ଚି ଭାବରେ ଦେଇଦେବାକୁ ହେବ ଯେପରିକି ଆମର ସତ୍ତା ତାଙ୍କ ସନ୍ତା 
ସହ ଏକ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଆମର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ପ୍ରକୃତି ହୋଇଉଠେ ତାଙ୍କର 
ଗୋଟିଏ ଯନ୍ତ୍ର ମାତ୍ର ଆଉ କିଛି ନୂହେଁ। ସମସ୍ତ ଫଳ ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ, 
ପ୍ରିୟ ଓ ଅପ୍ରିୟ, ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ ସବୁକିଛିକୁ ଆମ କର୍ମର ପ୍ରଭୂ ଭଗବାନଙ୍କର 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ ଯାହାଫଳରେ ଶେଷରେ ଦୁଃଖ ଓ ଶୋକ 
କେବଳ ଯେ ସହ୍ଯ କରାହୁଏ ତାହା ନୁହେଁ, ତାହାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ନିର୍ବାସିତ 
କରିଦିଆଯାଏ : ଚିତ୍ତରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମତା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ସେତେବେଳେ ଯନ୍ତ୍ରର 


ବ୍ଯନ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛାର ଆଉ କୌଣସି ବୋଧ ରହେ ନାହି, ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖିହଏ 


ଯେ ସବକିଛି ପୂର୍ବରୁ ବିଶ୍ବବିଧାତାଙ୍କର ସର୍ବଜ୍ଞ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଓ ତାଙ୍କର ସର୍ବଶକିମୟ 
୪ ମଠରେ ସ୍ଥିର ହୋଇସାରିଛି ଏବ- ମଣିଷର ୦ କକ ସେହି ସଂକଳ୍ପର 


।ରେ କୌଣସି ପରି ତେଣୁ ପରବର୍ତୀ ଏକ 


ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏ ସଂପର୍କରେ ଯଥାର୍ଥ ଭାବର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ରୂପ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
କରାଯାଇଛି ““ମୋର ଦିବ୍ୟ ଇଚ୍ଛା ଓ ଭବିଷ୍ୟତ୍‌ ଦୂଷ୍ଠିରେ ମଁ ପୂର୍ବରୁ ସବକିଛି 
କରିରଖିଛି, ହେ ଅର୍ଜନ, ତ୍ରମେ ବର୍ଭମାନ କେବଳ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହୁଅ ।”” -- 
ନିମିତ୍ତମାତ୍ରଂ ଭବ ସବ୍ଯସାଚିନ୍‌। ଏହି ଭାବରୂ ଶେଷରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସଂକଳ୍ପ 
ସହ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସଂକଳ୍ପ ସଂପୂର୍ଣ୍ୂରୂପେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଜ୍ଞାନର ଅଭିବୃଦ୍ଧି 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଦିବ୍ୟ ଶକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରତି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆନୁଗତ୍ୟ ସହ ଯନ୍ତ୍ର 
ନିର୍ଦ୍ଦେଷ ଭାବରେ କ୍ରିୟା କରେ। ବିଶ୍ଵାତୀତ ଓ ବିଶ୍ଵମୟ ପୁରୂଷଙ୍କ ସହିତ 
ବ୍ଯକ୍ତିର ଏହି ପରମ ମିଳନ ଅବସ୍ଥାରେ ଆତ୍ମସମର୍ପଣର ପୂର୍ଣ୍ଣତମ, ଚରମତମ 
ଅବସ୍ଥା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୂଥ ମନ ହୋଇଉଠେ ଦିବ୍ଯ ଆଲୋକ ଓ ଶକ୍ତିର ଏକ 
ନମନୀୟ ଆଧାର ମାତ୍ର ଏବଂ ସକ୍ରିୟ ସତ୍ତା ଏହି ଦିବ୍ୟ ଆଲୋକ ଓ 
ଶକ୍ତିର ଏକ ମହାନ୍‌ ସମର୍ଥ ଯନ୍ତ୍ରରେ ପରିଣତ ହୁଏ । 

ଆମ ପ୍ରତି ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର ବ୍ଯବହାର ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ୟ ସମତାଭାବ 
ରହିବ। ସେମାନେ ଆମ ପ୍ରତି ଯେପରି ବ୍ଯବହାର କଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା 
ଆମ ଭିତରେ ଥବା ଏହି ଆନ୍ତର ଏକତ୍ସଵ, ପ୍ରେମ ଓ ସହାନୁଭୂତି ଭାବରେ 
କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ଆଣିବ ନାହିଁ। କାରଣ ଆମ ଭିତରେ ଏହି ଭାବର 
ଉଦୟ ହୋଇଥାଏ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ସେହି ଏକ ଆତ୍ମାକୁ, ସର୍ବଭୂତରେ 


ସମତା ଓ ଜ୍ଞାନ ୨୬୩ 


ସେହି ପରମ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରିବା ଦ୍ରାରା। କିନ୍ତୁ ଏହାର ଅର୍ଥ 
ନୁହେଁ ଯେ ସେମାନେ ଯେପରି ବ୍ଯବହାର କଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୁ ଓ 
ସେମାନଙ୍କର କର୍ମକୁ ନତ ହୋଇ ମାନିଯିବା ବା ନିଜେ ନିଷ୍ରିୟ ରହି କୌଣସି 
ପ୍ରତିରୋଧ କରିବ ନାହି ଏପରି ହୋଇପାରେନା। କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଓ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ବସଂକନଳ୍ଥ ପ୍ରତି ନିରନ୍ତର ଅନୁଗତ ରହି ତାହାର ଯନ୍ତରୂପେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ସଂସାରରେ ସର୍ବତ୍ ନାନା ବିରୋଧୀ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କର 
ଯେଉଁ ସଂଘର୍ଷ ଚାଲିଛି, ତହିଁରେ ଭଗବତ୍‌ ବିଶ୍ବସଂକନ୍ପ ବିରୋଧରେ ଯେଉଁସବୁ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସଂକନ୍ପ ନିଜ ନିଜର କାମନାବାସନା ଓ ଅହଂକାରର ତୃପ୍ତି ଚାହୁଁଛି 
ତା” ବିରୋଧରେ ଛିଡ଼ାହେବା। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାକୁ, ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବାକୁ ଓ ଜୟ କରିବାକୁ ଆଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ଦ୍ଵେଷ, ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
କାମନାବାସନା ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଶତ୍ରୁତା ଓ ବିରୋଧଭାବ ପରିହାର କରି ଏହି 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଆଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି, କାରଣ ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଏହିସବୁ 
ଭାବ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମ୍ଭବ। ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଭାବରେ ଲୋକସଂଗ୍ରହ ପାଇଁ, ଭଗବତ୍‌ 
ଲକ୍ଷ୍ୟର ମାର୍ଗରେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପରିଚାଳିତ କରିବା ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା -- 
ଏହି ନୀତି ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଓ ବିଶ୍ବଵପୁରୂଷଙ୍କ ସହିତ ଆତ୍ମାର ଏକତ୍ସ 
ଭିତରୂହି ସ୍ଵଭାବତଃ ଉତ୍‌ଥୁତ ହ୍ରଏ, କାରଣ ତାହାହିଁ ହେଉଛି ବିଶ୍ବକର୍ମର 
ସମଗ୍ର ଅର୍ଥ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ। ସର୍ବଜୀବଙ୍କ ସହ ଆମର ଯେଉଁ ଏକତ୍ସ ରହିଛି, 
ତାହା ସହିତ ଏହି ନୀତିର କୌଣସି ବିରୋଧ ନାହିଁ, ଏପରିକି ଯେଉଁମାନେ 
ଏଠାରେ ବିରୋଧୀ ଓ ଶତ୍ରୁ ରୂପରେ ଦେଖା ଦିଅନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ମଧ୍ଯ ଏହା ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ। କାରଣ ଭଗବତ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ଯ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ଲକ୍ଷ୍ଯ, 
ଯେହେତୁ ତାହାହିଁ ହେଉଛି ସମସ୍ତଙ୍କର ନିଗୂଢ଼ ଲକ୍ଷ୍ୟକ ଏପରିକି ସେମାନଙ୍କର 
ମଧ୍ୟ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ବାହ୍ୟ ମନ ଅଜ୍ଞତା ଓ ଅହଂକାର ଦ୍ବାରା ଚାଳିତ 
ହୋଇ ପଥଟ୍ଯୂତ ହୋଇଛି ଓ ନିଜର ଅନ୍ତର୍ପ୍ରେରଣାକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରୁଛି। 
ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତିରୋଧ ଓ ପରାଭୂତ କରିବା ଦ୍ବାରାହିଁ ସେମାନଙ୍କର ସର୍ବୋକ୍କୁଷ୍ଟ 
ବାହ୍ଯକ ସେବା କରାଯାଇପାରେ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟି ଗ୍ରହଣ କରି ଗୀତା ସେହି 
ଧରଣର ସମତାର ଶିକ୍ଷା ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତସବୁଠାରୁ ନିଜକୁ ଦୂରରେ ରଖିଛି ଯାହାକି 
ଅବାସ୍ତବ ଭାବରେ ସଂପର୍କର ନାନା ବୈଷମ୍ୟ ଓ ବିଭିନ୍ନତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରେ ଓ ଜ୍ଞାନରହିତ ଏକ ଦୂର୍ବଳ ଅନୂକମ୍ପାର ଉପଦେଶ ଦିଏ। କିନ୍ତୁ ତାହା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଗୀତା ସମତାର ଯଥାର୍ଥ ଆଦର୍ଶ ଓ ଅସଲ ମୂଳ ଜିନିଷଟିକୁ 
ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରଖିଛି। ତା'ହେଉଛି ଆତ୍ମାରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଏକତ୍ସ ରହିବ, ହୃଦୟରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଶାନ୍ତ ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରେମ। ସହାନୁଭୂତି ଓ କରୁଣା ରହିବ 


= ଇୟ ଏ ¿ସ୍‌ 


କିନ୍ତୁ ହସ୍ତ ମୁକ୍ତ ରହିବ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ଭାବରେ ମଙ୍ଗଳ ଓ କଲ୍ଯାଣ ସାଧନ 


୨୬୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରିବା ପାଇଁ -- ଏହି କଲ୍ୟାଣ ଭଗବତ୍‌ ଯୋଜନାକୁ ବିଚାରରେ ନ ଆଣି 
ବା ତାର ବିରୋଧ କରି ଏ ବ୍ଯକ୍ତି ବା ସେ ବ୍ଯକ୍ତିର ହିତସାଧନ ନୂହେ, 
ଏହା ହେଉଛି ସୃଷ୍ଠିର ସମଗ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଆଖି ଆଗରେ ରଖି ସମସ୍ତ ମଣିଷଜାତିକୁ 
ଶୁଭ ଓ ମୁକ୍ତି ପଥରେ ଆଗେଇନେବା, ଏହା ହେଉଛି ସର୍ବଭୂତର ସମଗ୍ର 
କଲ୍ୟାଣ ଓ ହିତସାଧନ । 

ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକତ୍ସନ ସର୍ବଭୂତ ସହ ଏକତ୍ସ, ସର୍ବତ୍ର ଚିରନ୍ତନ 
ଦିବ୍ୟ ଏକତ୍ସର ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌ ଏବଂ ସେହି ଏକତ୍ସ ଦିଗରେ ସମସ୍ତ ମାନବସମାଜକୁ 
ଆଗେଇ ନେଇଯିବା - ଏହାହିଁ ଜୀବନର ଧର୍ମ ବୋଲି ଗୀତା ଶିକ୍ଷା ଦେଇଛି। 
ଏହା ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କ ମହାନ ବ୍ଯାପକ ଓ ଗଭୀର ଶିକ୍ଷା ଆଉ କିଛି 
ହୋଇ ପାରେନା। ନିଜେ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସେହି ଏକତ୍ସ ଭିତରେ ବାସ କରିବା, 
ସେହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଲାଭ କରିବାର ପଥରେ ଆଗେଇ ଯିବା ପାଇଁ ମାନବସମାଜକୁ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ଏବଂ ନିଜେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସଂପାଦନ 
କରିବା ଓ ମନୂଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନିଜ ନିଜର କର୍ତ୍ଭବ୍ୟ କର୍ମ ସମ୍ମତି ଓ 
ଆନନ୍ଦର ସହିତ ସଂପନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା, କୃତ୍‌ସ୍ନକର୍ମକୃତ୍‌, 
ସର୍ବ-କର୍ମାଣି ଜୋଷୟନ୍‌ ¬ ଦିବ୍ୟ କର୍ମର ଏହା ଅପେକ୍ଷା ଉଦାର ଓ ମହତ୍‌ 
ବିଧାନ ଆଉ କିଛି ହୋଇ ପାରେନା। ଏହି ମୁକ୍ତି ଓ ଏହି ଏକତ୍ସ ହେଉଛି 
ଆମ ମାନବଂଘ୍ରକୃତିର ନିଗୂଢ଼ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ ମାନବଜାତିର ଜୀବନରେ ଏହାହିଁ 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଚରମ ଇଚ୍ଛା। ଏହି ଆଡ଼କୂହିଁ ମଣିଷକୁ ନିଜର ଯଥାର୍ଥ ସୁଖଲାଭ 
ପାଇଁ ଫେରିବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଯେଉଁ ସୁଖକୁ ମଣିଷ ଆଜି ଖୋଜିବାରେ ଅସଫଳ 
ହେଉଛି। ଏହା ସମ୍ଭବ ହେବ ଯେତେବେଳେ ସକଳ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ଭିତରେ 
ଓ ନିଜର ଚାରିଦିଗରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ, “ସବେଷୁ', “ ସର୍ବତ୍ର, ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଦେଖିବା ପାଇଁ ଚକ୍ଷୁ ଓ ହୁଦୟକୁ ଉନ୍ଲକ୍ତୁ କରିବେ ଏବଂ ଶିକ୍ଷା କରିବେ 
ଯେ ତାଙ୍କରି ମଧ୍ୟରେ ସେମାନେ ବାସ କରନ୍ତି ଏବଂ ଭେଦଜନକ ଏହି 
ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତି କେବଳ ଏକ କୃତ୍ରିମ ପ୍ରାଚୀର ମାତ୍ର ଯାହାକୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଭାଙ୍ଗିଦେବାକୁ 
ହେବ ବା ଅତି ବେଶିରେ ଏହା ଶୈଶବର ପାଠଶାଳା ମାତ୍ର ଯାହାକୁ 
ଟପି ସେମାନଙ୍କୁ ଆହୁରି ଆଗକୁ ଯିବାକୁ ହେବ ଯେପରିକି ସେମାନେ ନିଜର 
ପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ରାପ୍ତବୟସ୍କ ଏବଂ ଆତ୍ମାରେ ମୁକ୍ତ ସ୍ଵାଧୀନ ହୋଇଉଠିବେ। ଯେଉଁ 
ଭଗବାନ ଉର୍ଣ୍ଵରେ ରହିଛନ୍ତି ପୂଣି ମଣିଷ ଭିତରେ ଓ ଜଗତ୍‌ ଭିତରେ ମଧ୍ୟ 
ରହିଛନ୍ତି ତାଙ୍କ ସହ ଏକାତ୍ମ ହୋଇଯିବାହିଁ ହେଉଛି ମୁଚ୍ତିର ଅର୍ଥ, ଏହାହିଁ 
ହେଉଛି ପୂର୍ଣ୍ଣତାର ପରମ ରହସ୍ୟ । 


୨୧ 
ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତୁତ୍ର 


କର୍ମ ଓ ଆମ୍ମଜ୍ଞାନର ଏିକ୍ଯ ଫଳରେ ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଉର୍ତ୍ବତନ 
ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିପାରୁ, ସେତେବେଳେ ଆମେ ପ୍ରକୃତିର ନିମ୍ନତର 
କର୍ମପଦ୍ଧଥତିର ଉପରକୁ ଉଠିଯାଉ । ଆମେ ଆଉ ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ତା'ର ଗୁଣସମୂହର 
ଦାସ ହୋଇ ରହୁ ନାହିଁ, ଆମେ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭୂ ଭଶ୍ନରଙ୍କ ସହ ଏକ 
ହୋଇ ପ୍ରକୃତିକୁ ଆମ ଭିତରେ ଥ୍‌ବା ଭଗବତ୍‌ ଇଚ୍ଛାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯସାଧନ 
ନିମନ୍ତେ ବିନିଯୋଗ କରୁ, ସେତେବେଳେ ଆମକୁ ଆଉ କର୍ମବଂଧନର ଅଧୀନ 
ହୋଇ ରହିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। କାରଣ ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଆମ ଭିତରେ 
ଥ୍‌ବା ମହତ୍ତର ଆତ୍ମାଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ, ଯେ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ବର ଏବଂ 
ତାହାର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାସବୁର ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ଆଘାତ ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରେ ନାହିଁ। ଅନ୍ୟ 
ପକ୍ଷରେ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଅଜ୍ଞାନ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଥ୍‌ବା ଜୀବ, ସେହି ଅଜ୍ଞାନତା 
ଦାରାହିଁ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସମୂହରେ ଆବଦ୍ଧ ହୁଏ, କାରଣ ସେ ନିଜକୁ ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦ 


ଏ 


ଭାବରେ ନିଜର ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମା ସହିତ, ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଧ୍ବରେ ରହିଥ୍‌ବା ଭଗବାନଙ୍କ 


ଜ୍ଞ 


ସହିତ ଏକ କରି ଦେଖେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ନିର୍ବୋଧ ଭାବରେ ଦୁଃଖର ସହ 


ନିଜକୁ ଅହଂବୁଵ୍ଧି ସହିତ ଏକ କରି ଦେଖେ। ଏହି ଅହଂବୂଵି ନିଜକୁ ଯେତେ 
ବଡ଼ ବୋଲି ଦେଖାଇଲେ ମଧ୍ୟ ବାସ୍ତବରେ ଏହା ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ଭିତରେ 
ଏକ ନିମ୍ନତର ଅଙ୍ଗ, ଏକ ମାନସିକ ଗ୍ରକ୍ଚି ମାତ୍ର, ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର କେନ୍ଦ୍ର ମାତ୍ର, 
ଯାହାକୁ ଧରି ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟଧାରାର ଖେଳ ଚାଲିଥାଏ। ଏହି ଗ୍ରନ୍ଥିକୁ ଛିନ୍ନ 
କରିବା _ ଏବଂ ଅହଂକୁ ଆଉ ଆମ କର୍ମର କେନ୍ଦୁ ଓ ଭୋକ୍ତା ନ କରି 
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ତାଙ୍କୁ ନିବେଦନ କରିବା - ଏହାହିଁ ` ହେଉଛି ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସମୂହର ସମସ୍ତ 
ଅସ୍ଥିର ବିକ୍ଷୋଭର ଭର୍ଦ୍ଧଜଜ୍ ଉଠିଯିବାର ପନ୍ଥ୍ଥା। କାରଣ ତାଂହେଲେ ଆମେ 


ସେହି ଘରମ ଚେତନାରେ ବାସ କରିପାରିବୁ, ଅହଂବୁଦ୍ଧି ଯାହାର ଏକ ନିମ୍ନତର 
ରୂପ ଏବଂ ସେତେବେଳେ ଆମେ ଏକ ସମ ଓ ଏକୀଭୁତ ଦିବ୍ୟ ସଂକଳ୍ପ 
ଓ ଶକ୍ତି ନେଇ କର୍ମ କରିପାରିବୁ। ଆମକୁ ଆଉ ଗୁଣସମୂହର ଅସମ ଖେଳ 


୨୬୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଭିତରେ ରହିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ, ଯେଉଁ ଖେଳ ହେଉଛି ଏକ ବିଭଗ୍ନ ଅନ୍ନେଷଣ 
ଓ ପ୍ରୟାସ, ଏକ ବିକ୍ଷୋଭ ଓ ନିମ୍ରତର ମାୟା। 

ଯେଉଁସବୁ ସ୍ଥାନରେ ଗୀତା ଅହମାମ୍ମକ ଜୀବକୁ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ବୋଲି 
ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି, କେହି କେହି ସେଥ୍‌ରୂ ଏପରି ବୁଝନ୍ତି ଯେ ଗୀତାର ମତରେ 
ବିଶ୍ବଜଗତରେ ସବୁକିଛି ପ୍ରକୃତିର ଏକ ଅଲଂଘ୍ୟ ଯାନ୍ତ୍ରିକ ନିୟମ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦ୍ାରିତ 
ହେଉଛି, ସ୍ବାଧୀନ ଭାବରେ କିଛି କରିବାର କୌଣସି ଅବକାଶ ନାହି। ଅବଶ୍ଯ 
ଗୀତା ଯେଉଁ ଭାଷା ବ୍ଯବହାର କରିଛି, ତାହା ଖୁବ୍‌ ଜୋର୍‌ ଦେଇ କୁହାଯାଇଥ୍‌ବା 
ଭାଷା ଏବଂ ଯେପରି ଏହାହି ଚରମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୋଲି ମନେ ହେବ। କିନ୍ତୁ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସ୍ଥାନ ପରି ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ଗୀତାର ବିଚାରକୁ ସମଗ୍ର ରୂପରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ, ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଅଂଶରୁ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ କରି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ 
ଏହାର ଅର୍ଥ କଲେ ଚଳିବ ନାହି। କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ଯ ତାହା ସ୍ଵୟଂ 
ଯେତେ ବଡ଼ ସତ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ୟ ଯେଉଁସବୁ ସତ୍ଯ ତାହାକୁ ଏକସଂଗରେ 
ସୀମିତ ଓ ପରିପୂଣ୍ଠ କରୁଥାଏ ସେହି ସବୁଥ୍‌ରୁ ତାହାକୁ ବିଚ୍ଛିନ୍‌ କଲେ ଚଳିବ 
ନାହି ତାଂହେଲେ ତାହା ବ୍ରଦିକୁ ବାନ୍ଧି ପକାଉଥ୍‌ବା ଏକ ପାଶ ପରି ହେବ 
ଏବଂ ତାହା ଏକ ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର ଅନ୍ଧ ମତବାଦରେ ପରିଣତ ହେବ। କାରଣ 
ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସତ୍ୟ ହେଉଛି ଏକ ସମଗ୍ର ଜଟିଳ ବୟନରେ ଗୋଟିଏ 
ଗୋଟିଏ ସୂତା ପରି ଏବଂ କୌଣସି ସୂତାଟିକୁ ଏହି ବୟନରୁ ବିଚ୍ଛିନ୍ଵ କରିଦେଲେ 
ଚଳିବ ନାହିଁ। ଗୀତାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ବିଷୟ ଏହିପରି ଗୋଟିଏ ଅନ୍ଯ ସାଥୁଵରେ 
ଏକତ୍ର ବୁଣାଯାଇଛି, ତେଣୁ ଏହାର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ବିଷୟକୁ ସମଗ୍ର ସହିତ 
ତାହାର ସଂପର୍କକୁ ମିଳାଇ ବୁଝିବାକୁ ହେବ। ସ୍ଵୟଂ ଗୀତା ମଧ୍ୟ “ ଅକୃସ୍ମବିତ୍‌' 
ଓ “ କୃସ୍ମବିତ୍‌'ଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଇଛି -- ' ଅକୃସ୍ମବିତ୍‌'/ ହେଲେ ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ସମଗ୍ରର ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ ଓ ଖଣ୍ଡ ସତ୍ୟ ଦ୍ବାରା ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ “କୁୃସ୍ମବିତ୍‌! 
ହେଲେ ଯେଉଁ ଯୋଗୀମାନଙ୍କର ସମଗ୍ର ସତ୍ୟର ସମନ୍ନୟମୂଳକ ଜ୍ଞାନ ଅଛି। 
ଯେଉଁ ପ୍ରଶାନ୍ତି ଓ ପୂର୍ଣ୍ରାଞ୍ଚାନର ସ୍ଥିତିକୁ ଉଠିଯିବା ଯୋଗୀର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସେଥ୍‌ପାଇଁ 
ପ୍ରଥମେ ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଛି ସମସ୍ତ ଜୀବନ ଓ ଅସ୍ତିତ୍ଵଳୁ ଧୀର ଭାବରେ 
ଓ ସମଗ୍ର ରୂପରେ ଦେଖୁବା ଏବଂ ଏହାର ଆପାତଦବିରୋଧୀ ସତ୍ଯସବ୍ରୁ 
ଦ୍ବାରା ବିଭ୍ରାନ୍ତ ନ ହେବା। ଆମର ଜଟିଳ ସତ୍ତାର ଗୋଟିଏ ପ୍ରାନ୍ତରେ ଆତ୍ମା 
ସହ ପ୍ରକୃତିର ସଂପର୍କର ଗୋଟିଏ ବିଭାବ ହେଉଛି ଏକ ପ୍ରକାର ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ସ୍ବାଧୀନତା ଏବଂ ଏହାର ବିପରୀତ ପ୍ରାନ୍ତରେ ଏହାର ବିପରୀତ ବିଭାବଟି 
ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିୟନ୍ତୁତ୍ବ। ଏବଂ ଏହାଛଡ଼ା ମଧ୍ଯ ବିକାଶଶୀଳ ମନରେ 
ଏହି ଦୁଇ ବିପରୀତ ସତ୍ୟର ଏକ ବିକୃତ ପ୍ରତିବିମ୍ବ ପଡ଼ିବା ଫଳରେ ଆତ୍ମାରେ 


ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତୁତ୍ସ ୨୬୭ 


ଏକପ୍ରକାର ଆଂଶିକ ଓ ଆପାତସ୍ବାଧୀନତାର ଏକ ଆଭାସ ହୁଏ କିନ୍ତୁ ଏହି 
ସ୍ବାଧୀନତାର କୌଣସି ବାସ୍ତବତା ନାହିଁ। ଆମେ ସାଧାରଣତଃ ଏହି ଶେଷ 
ଜିନିଷଟିକୁ ଉଣାଧ୍‌କେ ଭ୍ରାନ୍ତ ଭାବରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଇଚ୍ଛାର ନାମ ଦେଇଥାଉ, 
କିନ୍ତୁ ଗୀତା ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତି ଓ ପ୍ରଭୂତ୍ସ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି କିଛିକୂ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହିଁ। 

ଆମକୁ ବରାବର ମନେ ରଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ଯେ ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତି 
ସଂପର୍କରେ ଗୀତାର ସମସ୍ତ ଶିକ୍ଷା ପଛରେ ଦୁଇଟି ମହାନ ତତ୍ତ୍‌ ରହିଛି ¬ 
ଗୋଟିଏ ହେଲା ସାଂଖ୍ୟର ପୁରୂଷ-ପ୍ରକୃତି ତତ୍ତ୍ଵ ଯାହାକି ବେଦାନ୍ତର ପୁରୂଷତ୍ରୟ 
ତତ୍ଵ୍ଵ ଦ୍ବାରା ସଂଶୋଧ୍ତ ଓ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ହେଲା 
ଦ୍ରିବିଧ ପ୍ରକୃତିର ତତ୍ଵ ଯାହାର ନିମ୍ନତର ରୂପ ହେଲା ତ୍ରିଗୁଣାତ୍ମିକା ମାୟା 
ଓ ଉଚ୍ଚତର ରୂପ ହେଲା ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ଯଥାର୍ଥ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ପ୍ରକୃତି। 
ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଚାବିକାଠି, ଯାହାଦ୍ବାରା ଆମେ ସବୂକିଛିର ସମନ୍ରୟ ଓ ଯଥାର୍ଥ 
ବ୍ଯାଖ୍ୟା ପାଉ ଅନ୍ୟଥା ଆମକୂ ଗୀତାଶିକ୍ଷାର ଅନେକ ବିଷୟକୁ ପରସ୍ପର 
ବିରୋଧୀ ଓ ଅସମଞ୍ଜସ ବୋଲି ଛାଡ଼ି ଦେବାକୁ ପଡ଼ନ୍ତା। ପ୍ରକୃତରେ ଆମର 
ଚେତନାମୟ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତର ରହିଛି ଏବଂ ଗୋଟିଏ ସ୍ତରରେ ଯାହ୍ରା 
ବାସ୍ତବ ସତ୍ୟକ୍‌ ତାହାର ଉପରର ଏକ ସ୍ତରକୁ ଉଠିଗଲେ ତାହା ଆଉ 
ସତ୍ୟ ହୋଇ ରହେ ନାହି, _କାରଣ ସେତେବେଳେ ଏହା ସଂପୂର୍ଣ ଭିନ୍ନରୂପ 
ଗ୍ରହଣ କରେ, ଉପରୁ ଆମେ ବିଷୟସବକ୍‌ ଏକ ଅଧ୍କତର ସମଗ୍ର ଭାବରେ 
ଦେଖ୍‌ବାକ୍‌ ସମର୍ଥ ହେଉ। ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆବିଷ୍କାର ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ ଦେଖାଇ 
ଦେଇଛି ଯେ ମନୂଷ୍ଯଃ ପଶୁ, ଉଭିଦ-ଜଗତ୍‌, ଏପରିକି ଧାତୁଦ୍ରବ୍ଯ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଯେଉଁ ପ୍ରାଣମୟ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ରହିଛି, ତାହା ମୂଳତଃ ସମାନ। 
ତେଣୁ ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ପ୍ରକାର ସ୍ବାୟବିକ ଚେତନା ରହିଥାଏ 
ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଥୂଳ ମନସ୍ତାତ୍ତ୍ଵିକ ଭିଭି ସମାନ ହେବା କଥା। ଅଥଚ 
ଯଦି ଏମାନେ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ନିଜ ନିଜର ଅନୂଭୂତିସବୁର ଏକ ମାନସିକ ବିବରଣୀ 
ଦେଇପାରନ୍ତେ ତେବେ ଆମେ ସେଇ ସମାନ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାୟ ସେଇ ସମାନ 
ପ୍ରକୃତିତତ୍ତ୍ଵବର ଚାରିପ୍ରକାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ଓ ଅନେକାଂଶରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ 
ବର୍ଣ୍ଣନା ପାଆନ୍ତୁ। କାରଣ ଆମେ ସତ୍ତାର ଯେତିକି ଉପରର ସ୍ତରକୁ ଉଠୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜିନିଷର ଅର୍ଥ ଓ ମୂଲ୍ଯ ସେହି ଅନୁପାତରେ ବଦଳିଯାଏ ଓ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଏକ ଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ନେଇ ସବୂକିଛିର ବିଚାର କରିବାକୁ ହୁଏ। 
ମାନବାତ୍ମାର ସ୍ତରସବୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି। ଆମର ସାଧାରଣ 
ମନ ନେଇ ଆମେ ଯାହାକୁ ଆମର ସ୍ବାଧୀନ ଇଚ୍ଛା ବୋଲି କହୁଛୁ ଏବଂ 


୨୬୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏପରି କହିବା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ କିଛିଟା ସୀମିତ ଯାଥାର୍ଥ୍ଯ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ 
ଯୋଗୀ ଏହାର ଉର୍କ୍ଧକୂ ଉଠିଯାଇଛି, ଯାହା ପାଇଁ ଆମର ରାତ୍ରି ହେଉଛି 
ଦିବସ ପରି, ଏବଂ ଆମର ଦିବସ ହେଉଛି ରାତ୍ରି ପରିଆ ସେ ଯୋଗୀ 
ଏହାକୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଇଚ୍ଛା ବୋଲି କହିବ ନାହିଁ, ସେ ଏହାକୁ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସମ୍ବହର 
ବଶ୍ୟତା ବୋଲିହିଁ ବିଚାର କରିବ। ସେ ସେହି ଏକହିଁ ବିଷୟକୁ ଦେଖେ 
କିନ୍ତୁ ସେ ତାହା ଦେଖେ ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନର ଅଧ୍‌କାରୀ “କୃତ୍‌ସ୍ନବିତ୍‌”ର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବତର 
ଦୃଷ୍ଠିକୋଣରୂଚ କିନ୍ତୁ ଆମେ ଦେଖୁ ଆମର ଆଂଶିକ ଜ୍ଞାନର, “ ଅକୃତ୍‌ସ୍ନବିତ୍‌'ର 
ସୀମିତ ଦୃଷ୍ଟିନେଇ ଯାହାକି ଏକ ଅଜ୍ଞାନତା। ଆମେ ଯାହାକୁ ଆମର ସ୍ବାଧୀନତା 
ବୋଲି କହି ଗର୍ବକରୂ ସେ ଦେଖେ ତାହା ଏକ ଦାସତ୍ସ। 

ସର୍ବଦା ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର ଜାଲରେ ବଦ୍ଧ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଆମେ ଯେ ନିଜକୁ 
ସ୍ବାଧୀନ ବୋଲି ବିଚାର କରୁ ତାହା ଏକ ଅଜ୍ଞାନତା ବୋଲି ଗୀତା ସ୍ବଷ୍ଟରୂପେ 
ଦେଖ୍‌ଛି ଏବଂ ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ଦାବିକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ଯାଇ ଗୀତା କହିଛି 
ଯେ ଏହି ସ୍ତରରେ ଅହଂରୂପୀ ଆତ୍ମା ବରାବର ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସମୂହର ଅଧୀନ। 


ଗୀତା କହିଛି “ଯଦିଓ ସମସ୍ତ କର୍ମ ପୂରାପୂରି ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସବୁର ଦ୍ରାରାହିଁ 


ସଂପନ୍ନ ହେଉଛି, ଅହଂଭାବ ଦ୍ରାରା ବିମୂଢ଼ ଆମ୍ମା ମନେକରେ ଯେ ତାହାର 
ମୁଁଂହିଁ ସେସବ୍ର କରୁଛି। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଗୁଣ ଓ କର୍ମ ବିଭାଗର ପ୍ରକୃତ 
ତତ୍୍‌ ଜାଣେ ସେ ଉପଲବ୍ଧି କରେ ଯେ ବାସ୍ତବରେ ଗୁଣସମୂହହିଁ ପରସ୍ପର 
ଉପରେ କିୟା-ପ୍ରତିକ୍ରିୟା କରୁଛନ୍ଥି। ତେଣୁ ସେ ଆଉ ଆସକ୍ତି ବଶରେ ତାହା 
ମଧ୍ଯରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନେ ଗୁଣସମୂହ ଦ୍ବାରା ବିମୂଢ଼ 
ହୋଇପଡ଼ନ୍ତି ସମଗ୍ରର ଜ୍ଞାନ ଯେଉଁମାନଙ୍କରଂ ନାହିଥଅ ସେମାନଙ୍କର ମନର 
ଧାରଣାସବ୍ରୁୂକୁ ଯେପରି ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନଥ୍‌ବା ବ୍ଯକ୍ତି ବିଚଳିତ ନ କରେ। ତୁମର 
ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ମୋତେ ସମର୍ପଣ କରି କାମନା ଓ ଅହଂଚରୁ ମୁକ୍ତ ରହି 
ସମସ୍ତ ଶୋକ-ତାପରୂ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ କର (୧)।୮” ଏଠାରେ ଚେତନାର 
ଦୁଇ ସ୍ତର ଭିତରେ, କର୍ମର ଦୁଇଟି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଭିତରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଇ 
ଦିଆଯାଇଛି। ଗୋଟିଏ ସ୍ତରରେ ଆତ୍ମା ତାହାର ଅହଂଭାବାତ୍ମକ ପ୍ରକୃତିର ଜାଲରେ 
ବଦ୍ଧ ଏବଂ ନିଜ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରେରଣାର ଅଧୀନରେ ପରିଚାଳିତ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରୁଛି, ଯଦିଓ ନିଜର ସ୍ବାଧୀନ ଇଚ୍ଛାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି ବୋଲି ମନେ 


କରୁଛି କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ସେଥ୍‌ରେ କୌଣସି ସ୍ବାଧୀନ ଇଚ୍ଛା ନାହିଁ। ଅନ୍ୟ 


(୧) ମୟି ସର୍ବାଣି କର୍ମାଣି ସଂନ୍ଯସ୍ୟାଧ୍ୟାତ୍ବଚେତସା । 
ନିରାଶୀନିର୍ମମୋ ଭୂତ୍ନା ୟୁଧସ୍ସ ବିଗତକ୍ସରଃ ॥ (୩୮୩୦ ) 


ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତୃତ୍ସ ୨୬୯ 


ଏକ ସ୍ତରରେ ଆତ୍ମା ମୁକ୍ତ ସେ ଆଉ ନିଜକୂ ଅହଂ ସହିତ ଏକ କରି 
ଦେଖୁ ନାହିଁ; ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ରହି ପ୍ରକୃତିର ବିଭିନ୍ନ କର୍ମକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ୍ର 
କରୁଛି, ସମର୍ଥନ କରୁଛି ଓ ନିୟନ୍ତଣ କରୁଛି। 

ଆମେ କହୁ ଆତ୍ମା ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ଗୀତା 
ଆମ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣଧର୍ମର ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବାକୁ ଯାଇ କହିଛି ଯେ 
ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ଶକ୍ତି ଏବଂ ଆତ୍ମା ହେଉଛି ସବୁ ସମୟରେ 
ପ୍ରଭୂ ଭଶ୍ଵର। ଗୀତା ଏଠାରେ ଆତ୍ମା ଅହଂକାର ଦ୍ବାରା ବିମୂଢ଼ ହୋଇଯିବା 
କଥା କହିଛି, “ଅହଂକାରବିମୂଢ଼ାତ୍ମା”। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତ ବେଦାନ୍ତବାଦୀ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତ 
ଆମ୍ମା ହେଉଛି ଭାଗବତ ସ୍ଵରୂପ, ଚିରମୁକ୍ତ ଓ ଆତ୍ମବିତ୍‌। ତାଂହେଲେ ଏହି 
ଯେଉଁ ଆତ୍ମା ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ବିମୂଢ଼ ହୁଏ ଓ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ, ସେ ଆତ୍ମା 
କ”ଣ ? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଉଛି ଏଠାରେ ଆମେ ଆମ ନିମ୍ନତର ଜ୍ଞାନ 
ବା ମାନସିକ ଦୃଷ୍ଠିରେ ସାଧାରଣ ଭାଷାହି ପ୍ରୟୋଗ କରୁଛୁ, ଆମେ କେବଳ 
ଆପାତ-ଆତ୍ମା ବିଷୟରେହିଁ କହୁଛୁ, ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମା ବା ଯଥାର୍ଥ ପୁରୂଷ ସଂପର୍କରେ 
କହୂ ନାହୁଁ। ପ୍ରକୃତିରେ ଅହଂ ହେଉଛି ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ ରୂପେ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ 
କାରଣ ଏହା ପ୍କ୍ୂତିରହି ଏକ ଅଂଶ, ତାର ଯନ୍ତ୍ରର ଗୋଟିଏ ପ୍ରକ୍ରିୟା। 
କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ମନୋଚେତନାରେ ରହିଥୁବା ଆତ୍ମବୋଧ ନିଜକୁ ଏହି 
ଅହଂ ସହିତ ଏକ କରି ଦେଖେ ସେତେବେଳେ ଏହା ନିମ୍ଲତର ଆତ୍ମା ବା 


ଅହଂ-ଆମ୍ମାର ଆଭାସ ସୃଷ୍ଠଟିକରେ। ଏବଂ ଏହିପରି ମଧ୍ୟ ଆମେ ଯାହାକୁ 
ସାଧାରଣତଃ ଅନ୍ତରାତ୍ମା ବୋଲି ଭାବୁ ତାହା ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରାକୃତିକ ବ୍ଯକ୍ତିସତ୍ତା 


ମାତ୍ରଚ ଯଥାର୍ଥରେ ପୁରୁଷ ନୁହେଁ। ତାହା ହେଉଛି ଆମ ଭିତରେ ଥ୍‌ବା 
ବାସନାମ୍ମା ଯାହାକି ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ଭିତରେ ପଡୁଥ୍‌ବା ପୁରୁଷ- ଚେତନାର 
ପ୍ରତିବିମ୍ବ ମାତ୍ରଚ ପ୍ରକୃତପକ୍ଷେ ଏହା ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣତ୍ରୟରହିଁ ଗୋଟିଏ କ୍ରିୟା 
ତେଣୁ ପ୍ରକୃତିରହି ଏକ ଅଂଶ। ଏହିପରି ଭାବରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ 
ଆମ ଭିତରେ ଦୁଇଟି ଆତ୍ମା ରହିଛି, ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ପ୍ରାତିଭାସିକ ଆତ୍ମା 
ଯାହାକି କେବଳ ଅହଂ, ଏହା ହେଉଛି ଆମ ଭିତରେ ଥବା ସେହି ମାନସିକ 
କେନ୍ଦ୍ର ଯେକି ପ୍ରକୃତିର ଏହି ପରିବର୍ତନଶୀଳ କ୍ରିୟାକୂକୁ ଏହି ପରିବର୍ଭନଶୀଳ 
ବ୍ଯନ୍ତିସତ୍ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି କହେ, “ମୁଁ ହେଉଛି ଏହି ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵ, ମୁଁ ହେଉଛି 
ଏହି ପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ମୁଁ ଏହି କର୍ମସବୁ କରୁଛି”, କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରାକୃତିକ 
ସତ୍ତା ପ୍ରକୃତି ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କିଛି ନୂହେଁ, ଏହା ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସମୂହର ଏକ 
ସମବାୟ ମାତ୍ର। ଅପରଟିହିଁ ହେଉଛି ଆମର ଯଥାର୍ଥ ଆତ୍ମା, ବାସ୍ତବରେ 
ତାହାହି ପ୍ରକୃତିର ଭର୍ତା ଭୋକ୍ତା ଓ ପ୍ରଭୂ ତାହା ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ରୂପାନ୍ଦିତ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ନିଜେ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ନୂହେଁ। ତେଣୁ ମୁକ୍ତିର 


୨୭୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଉପାୟ ହେଉଛି ଏହି ବାସନାତମ୍ମକ ଆତ୍ମାର କାମନା-ବାସନାସବୁରୂ ଏବଂ 
ଅହଂର ମିଥ୍ଯା ଆମ୍ବବୋଧରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା। ତେଣୁ ଦିବ୍ଯଗୁରୁ କହିଲେ ବାସନା 
ଓ ଅହଂରୂ ମୁକ୍ତ ହୋଇ “ ନିରାଶୀଃ ନିର୍ମମୋ ଭୂତ୍କାଂ, ତୂମର ଆତ୍ମାକୁ କାତରତାରୁ 
ମୁକ୍ତ କରି ଯୁଦ୍ଧ କର। 

ଆମ ସତ୍ତା ସଂପର୍କରେ ଏହି ମତର ମୂଳ ହେଉଛି, ଆମ ପ୍ରକୃତି 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସାଂଖ୍ଯର ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତି-ଯୁଗ୍ଳତତ୍ତ୍ବର ବିଶ୍ଳେଷଣ। ପୂରୂଷ ହେଉଛି 
ନିଷ୍କ୍ରିୟ ଅକର୍ଭା ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି କ୍ରିୟାଶୀଳା, କର୍ତ୍ରୀ। ପୁରୁଷ ହେଉଛି 
ଚେତନାର ଆଲୋକରେ ପରିପୂର୍ଷ୍ଚ ଏକ ସତ୍ତା, ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ଜଡ଼, ଯାନ୍ତ୍ରିକ, 
ତାହାର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକୁ ଚେତନଶୀଳ ସାକ୍ଷୀ ପୁରୂଷରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ କରେ । 
ପ୍ରକୃତି ତାହାର ଦ୍ରିଗୁଣର ଅସମତା ଭିତରେହି କର୍ମ କରୁଛି ଏବଂ ଗୁଣସବୁ 
ନିରନ୍ତର ପରସ୍ପର ସହିତ ସଂଘର୍ଷ କରୁଛନ୍ତି, ମିଶ୍ରିତ ହେଉଛନ୍ତି ଓ ପରିବର୍ଭିତ 
ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ତାହାର ଅହଂବଦ୍ଧିର କ୍ରିୟା ଦ୍ରାରା ପୁରୂଷକ୍ରୁ ଏହିସବୁ 
କର୍ମ ସହିତ ଏକାମୂ କରାଇ ଦେଉଛି, ଏବଂ ଏହି ଭାବରେ ଏହା ଆମ୍ମବାର 
ନୀରବ, ଚିରନ୍ତନ ଶାଶୁତ ସତ୍ତାରେ ଏକ ସକ୍ରିୟ, ପରିବର୍ଭନଶୀଳ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ 
ବ୍ଯକ୍ତିହୁଦୋଧର ପ୍ରତୀତି ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି, ଅଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରାକୃତିକ ଚେତନା, ଶୁଦ୍ଧ 


ଆତ୍ମଚେତନାକ୍ର ମେଘାଚ୍ଛନ୍ନ କରିଦିଏ, ମନ ଅହଂ ଓ ବ୍ଯକ୍ତି ସତ୍ତାରେ ଥୁବା 
ପୁରୂଷକୁ ଭୂଲିଯାଏ ଏବଂ ଆମେ ଆମର ବିଚାରବୁଦିକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗତ ମନ 
ଓ ଏହାର ଦହିମ୍ମୁଖୀ କ୍ରିୟାସବୁ ଦ୍ବାରା ଏବଂ ପ୍ରାଣ ଓ ଦେହର କାମନା-ବାସନା 


ଦ୍ବାରା ଭାସି ଯିବାକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଉ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ୂ ହି ତି 
ଦେଉଥୁବ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ ପକୃତି-ସତ୍ତା ଉପରେ ଅହଂ, ବାସନା ଓ ଅଜ୍ଞାନର 
ଅଖଣ୍ତ ରାଜତି ଚାଲୁଥୁବ। 


କିନ୍ତୁ ଏହାହିଁ ଯଦି ସବୁ କଥା ହୋଇଥାଂନ୍ତାଃ ତେବେ ଏହାର ଏକମାତ୍ର 
ପ୍ରତିକାର ହୁଅନ୍ତା ଏହି ଅନୁମତିକୁ ପୂରାପୂରି ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରି ଆଣିବା ଓ 
ଏହି ପ୍ରତ୍ୟାହାର ଫଳରେ ଆମର ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତିକୁ ଗୁଣତ୍ରୟର ଏକ ନିଶ୍ଚଳ 
ସାମ୍ୟାବସ୍ଥା ଭିତରେ ପଡ଼ିବାକୁ ଛାଡ଼ିଦେବା ବା ବାଧ୍ୟ କରିବା ଏବଂ ଏହି 
ଭାବରେ ସମସ୍ତ କର୍ମରୂ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରତ ହେବା। କିନ୍ତୁ ଠିକ୍‌ ଏହି ପ୍ରତିକାରଟିକୁହିଁ 
ଗୀତା ବାରଂବାର ନିରୂତ୍ସାହିତ କରିଛି, ଯଦିଓ ନିଃସନ୍ଦେହ ରୂପେ ଏହା ଏକ 
ପ୍ରକାର ପ୍ରତିକାର କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରତିକାର ରୋଗ ସହିତ ରୋଗୀକୁ ମଧ୍ୟ ଶେଷ 
କରିଦିଏ। ବିଶେଷତଃ ଯଦି ଏହି ସତ୍ଯକୁ ଅଜ୍ଞାନୀ ବ୍ଯକ୍ତିମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ଲଦି ଦିଆଯାଏ ସେମାନେ ଏକ ପ୍ରକାର ତାମସିକ ନିଷ୍ପିୟତାହିଁ ଅବଲମ୍ବନ 
କରିବେ। ସେମାନଙ୍କର ବିଚାରବୁଵଛି ଏକ ପ୍ରକାର ଭ୍ରାନ୍ତ ବିଭେଦ, ଏକ ମିଥ୍ଯା 
ବିରୋଧ, “ବରଵ୍ଧିଭେଦଂଂରେ ପତିତ ହେବ, ସେମାନଙ୍କର କର୍ମପ୍ରବଣ ପ୍ରକୃତି 


ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତୃତ୍ସ ୨୭୧ 


ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧି ପରସ୍ପର ବିରୋଧରେ ଛିଡ଼ା ହେବେ ଏବଂ କୌଣସି 
ସତ୍ଯ ଫଳ ଉପ୍ପନ୍ନ ନ କରି ବିକ୍ଷୋଭ ଓ ବିଭ୍ରାନ୍ତିହି ସୃଷ୍ଟି କରିବେ। ଏକ 
ମିଥ୍ୟା ଓ ଆତ୍ମ-ପ୍ରତାରଣାମୂଳକ କର୍ମଧାରା, “ମିଥ୍ଯାଚାରଃ ସୃଷ୍ଠି ହେବ, 
କିଂବା କେବଳ ତାମସିକ ଜଡ଼ତା, କର୍ମରୁ ବିରତି, ଜୀବନ ଓ କର୍ମ ପ୍ରତି 
ଅପ୍ରବୂରି ଦେଖାଦେବ, ଯାହାକି ପ୍ରକୃତରେ ମୁକ୍ତି ନୂହେଁ ବରଂ ଗୁଣତ୍ରୟର 
ଭିତରୁ ନିକୃଷ୍ଠତମ ପୂଣ, ଅଜ୍ଞାନ ଓ ଜଡ଼ତାର ଗୁଣ ତାମସରହିଁ ବଶ୍ଯତା 
ସ୍ଵୀକାର। କିଂବା ସେମାନେ ଆଦୌ କୌଣସି କଥା ବୁଝିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେବେ 
ନାହିଁକ ସେମାନେ ଏହି ମହତ୍ତର ଶିକ୍ଷାରେ ଦୋଷ ଦେଖ୍‌ବେ, ଏହା ବିରୋଧରେ 
ସେମାନଙ୍କର ବର୍ତମାନର ମାନସିକ ଅନୂଭୂତି, ସ୍ଵାଧୀନ ଇଚ୍ଛା ସଂପର୍କରେ 
ସେମାନଙ୍କର ଆଜ୍ଞାନମୟ ଧାରଣାକୁ ଛିଡ଼ା କରାଇବେ, ନିଜର ଯୁକ୍ତି ପାଇଁ 
ମିଥ୍ଯା ସମର୍ଥନ ଖୋଜି ଅହଂ ଓ ବାସନାର ପ୍ରବଞ୍ଚନାରେ ଆହୁରି ମୋହଗ୍ରସ୍ତ 
ହେବେ ଏବଂ ନିଜର ଅଞ୍ଞାନତାକୁ ଆହୁରି ଗଭୀର ଓ ଦୂଢ଼ ସମର୍ଥନ ଜଣାଇ 
ନିଜ ମୁକ୍ତିର ସମସ୍ତ ସମ୍ଭାବନାକୁ ନଷ୍ଟ କରିବେ । 

ବାସ୍ତବରେ ଏହିସବୁ ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ୟ ଚେତନା ଓ ସତ୍ତାର କେବଳ 
ଉଚ୍ଚତର ଓ ବିଶାଳତର କ୍ଷେତ୍ରରେହିଁ ସହାୟକ ହୋଇପାରିବେ, କାରଣ ସେହିଠାରେହି 
କେବଳ ସେମାନେ ଅନୁଭୂତିରେ ସତ୍ଯ ହୋଇଉଠନ୍ତି ଓ ସେସବୁକୁ ଜୀବନରେ 
ଅନୂସରଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ହ୍ରଏ। ଏହିସବୁ ସତ୍ଯକୁ ନିମ୍ନରୁ ଦେଖ୍‌ବା ଅର୍ଥ 
ସେସବୁକୁ ଭୂଲ୍‌ ଦେଖ୍‌ବା, ଭୁଲ୍‌ ବୁଝିବା ଓ ସମ୍ଭବତଃ ସେସବୁର ଭୂଲ୍‌ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିବା। ଏହା ଏକ ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ୟ ଯେ ଭଲ ଓ ମନ୍ଦର ପ୍ରଭେଦ 
କେବଳ ଅହଂଭାବାପନ୍ନ ମାନବଜୀବନ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ଏକ ବ୍ଯବହାରିକ 
ନିୟମ ମାତ୍ର ଓ ଏହି ଧରଣର ମାନବଜୀବନ ପଶୁତ୍ଵରୂ ଦେବତ୍ସର ସ୍ତରକୁ 
ଉଠିଯିବାର ଏକ ମଧ୍ୟବର୍ତୀ ଅବସ୍ଥା ମାତ୍ର କିନ୍ତୁ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ସ୍ତରକୁ 
ଉଠିଗଲେ ଆମେ ଏହି ଭଲ ଓ ମନ୍ଦର ଉଦ୍ଧ୍ଵକୁ ଉଠିଯାଉ ଏବଂ ଭଗବାନ 
ଯେପରି ଏହି ଦ୍ବନଦ୍ଦ୍ରର ଅତୀତ ଆମେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ହୋଇଉଠୁ କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁଠି ଏହି ସତ୍ଯର କୌଣସି ବାସ୍ତବ ମୂଲ୍ଯ ନାହିଁ, ସେହି ନିମ୍ନତର 
ଚେତନାରୁ ଉପରକୁ ନ ଉଠି ଯେଉଁ ଅପରିପକ୍ସ ମନ ଏହି ସତ୍ଯକୁ ଧରିବାକୁ 
ଯିବ, ସେ କେବଳ ନିଜର ଆସୁରିକ ପ୍ରବୂଭ୍ଭିକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦେବା ପାଇଁ ଏହାକୁ 
ଏକ ସୁବିଧାଜନକ ଆଳ ରୂପେ ବ୍ଯବହାର କରିବ ଏବଂ ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ 
ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ଯକୁ ସଂପୂର୍ଣ ଅସ୍ପୀକାର କରି ନିମ୍ନତର ଭୋଗବିଳାସରେ ବୁଡ଼ି 
ନିଜ ଅଧଃପତନର ପଥ ପରିଷ୍କାର କରିବ। “ ସର୍ବଜଞ୍ଚାନବିମୂଢ଼ାନ୍‌ ନଷ୍ଟାନ୍‌ ଅଚେତସଃଂ | 
ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତୁଡ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପ୍ରଥା ପ୍ରଯୁଜ୍ୟଃ ଏହାର ସତ୍ଯକୁ 
ଲୋକେ ଭୂଲଭାବେ ଦେଖ୍‌ପାରନ୍ତି। ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ ଯେତେବେଳେ ଲୋକେ 


୨୭୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କହନ୍ତି ମଣିଷକୁ ତାଂର ପ୍ରକୃତି ଯେପରି ଗଢ଼ିଛି ସେ ସେହିପରି ହୋଇଛି 
ଏବଂ ତାଂର ପ୍ରକୃତି ତାହାକୁ ଯାହା କରାଇବାକୁ ବାଧ୍ଯ କରିବ ତାହା କରିବା 
ଛଡ଼ା ତା'ର ଗତ୍ଯନ୍ତର ନାହିଁ। ଏହା ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସତ୍ଯଃ କିନ୍ତୁ ଲୋକେ 
ଯେଉଁ ଅର୍ଥରେ ଏପରି କହଚ୍ତି ସେ ଅର୍ଥରେ ଏହା ସତ୍ଯ ନୁହେଁ ଏହାର 
ଅର୍ଥ ଏପରି ନୂହେଁ ଯେ ଅହଂରେ ରହି ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ 
ସେ ସଂପର୍କରେ ତାହାର କୌଣସି ଦାୟିତ୍ଵ ନାହିଁ ବା ସେଥ୍‌ପାଇଁ ତାହାକୁ 
କୌଣସି ଫଳ ଭୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ କାରଣ ଅହଂରେ ରହିଥ୍ବା 
ମନୁଷ୍ଯର ଇଚ୍ଛା ଅଛି, ବାସନା ଅଛି ଏବଂ ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା 
ନିଜର ଇଚ୍ଛା ଓ ବାସନାକାମନା ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥ୍‌ବ ତାହା ତା'ର 
ପ୍ରକୃତି ଅନୁଯାୟୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଂକୁ ନିଜର କର୍ମଫଳ ଭୋଗ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ। କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ସେ ଏକ ଜାଲରେ ପଡ଼ିଛି, ଏକ ଫାନ୍ଦରେ 
ପଡ଼ିଛି, ତାହାର ବର୍ଭମାନର ଅନୂଭୂତି ଓ ସୀମାବଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଯେତେ 
ଦୁର୍ବୋଧ୍କ ଯୁକତ୍ତିରହିତ୍‌ ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଭୟଙ୍କର ମନେ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେ 
ଫାନ୍ଦକୁ ସେ ନିଜେ ବାଛିଛି, ସେ ଜାଲକୁ .ସେ ନିଜ ହାତରେହି ବୁଣିଛି। 

ଅବଶ୍ଯ ଗୀତା ଏହା କହିଛି ଯେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀହିଁ ନିଜ ନିଜର ପ୍ରକୃତି 
ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି, ଏହାକୁ ନିଗ୍ରହ କରିଲେ କଂଣ ହେବ। ଯଦି କେବଳ 
ଏହି କଥାଟିକୁହିଁ ନିଆଯାଏ ତାଂହେଲେ ମନେହେବ ଯେପରି ଆତ୍ମା ଉପରେ 
ପ୍ରକୃତିର ଏକ ଅଖଣ୍ଡ ସାର୍ବଭୌମ ଆଧ୍‌ପତ୍ୟ ବିଷୟରେହି କୁହାଯାଇଛି ଯାହାକୁ 
କି ଅତିକ୍ରମ କରାଯାଇ ନ ପାରେ, “ଏପରିକି ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ୟ ନିଜ 
ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେ କର୍ମ କରେ ।”” ଏବଂ ଏହାରି ଉପରେ ଭିଭ୍ତି କରି ଗୀତାରେ 
ଆମର ସ୍ବଧର୍ମକୁ ବିଶ୍ଵସ୍ତ ଭାବରେ ଅନୁସରଣ କରିହିଁ କର୍ମ କରିବା କଥା 
କ୍ରହାଯାଇଛି। “ନିଜର ଧର୍ମ, ସ୍ବଧର୍ମ ଯେତେ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା 
ଉତ୍ତମ ଭାବରେ ଅନୂଷ୍ଠିତ କରିବା ପରଧର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେୟସ୍କର। ସ୍ଵଧର୍ମରେ 
ରହି ମୃତ୍ଯୁ ବରଂ ଶ୍ରେୟସ୍କର କିନ୍ତୁ ପରଧର୍ମର ଅନୁସରଣ ବିପଜ୍ଜନକ”” ( ୧)। 
କିନ୍ତୁ ଏହି ସ୍ବଧର୍ମ କହିଲେ ଠିକ୍‌ କ'ଣ ବୁଝାଏ ତାହା ଜାଣିବା ପାଇଁ ଆମକୁ 
ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେବ ଗୀତାର ଶେଷ ଅଧ୍ୟାୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁଠିକି ପୁରୁଷ, 
ପ୍ରକୃତି ଓ ଗୂଣତ୍ରୟ ସଂପର୍କରେ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି। କିନ୍ତୁ. ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବରେ ଏହାର ଅର୍ଥ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ ଆମେ ଯାହାକୁ ପ୍ରକୃତି ବୋଲି 
କହୂ ସେ ଯେକୌଣସି ପ୍ରେରଣା ଦେଉନା କାହିଁକି, ତାହା ଯେତେ ଅଶୁଭ 


(୧) ଶ୍ରେୟାନ୍‌ ସ୍ଵଧର୍ମୋ ବିଗୁଣଃ ପରଧର୍ମାତ୍‌ ସ୍ଵନୁଷ୍ପିତାତ୍‌। 
ସ୍ବଧର୍ମେ ନିଧନଂ ଶ୍ରେୟଃ ପରଧର୍ମୋ ଭୟାବହଃ ॥ ୩୩୫ 


ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ୃତ୍ଵ ୨୭୩ 


ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ତାହା ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ହେବ। କାରଣ ଏହି 
ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକର ମଝିରେ ଗୀତା ମଧ୍ୟ ଆଉ ଗୋଟିଏ ବିଧାନ ଦେଇଛି, 
“ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଇନ୍ଦିୟର ବିଷୟରେ ରାଗ ଓ ଦ୍ବେଷ ଛପି ରହିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ 
କବଳରେ ପତିତ ହୁଅ ନାହିଁ, ସେମାନେ ଆତ୍ମାର ପଥରେ ବିଘ୍ନକାରୀ ( ୧) !'' 
ଏବଂ ଠିକ୍‌ ଏହା ପରେ ପରେ ଅର୍ଜ୍ଜନ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି ଯେ 
ଯଦି ଆମର ପ୍ରକୃତିକୁ ଅନୁସରଣ କଲେ କିଛି ଦୋଷ ନାହିଁ, ତା'ହେଲେ 
ଆମ ଭିତରେ ସେଇ ଜିନିଷଟି କ'ଣ, ଯାହା ଆମକୁ ଆମ ଇଚ୍ଛା ଓ 


ଚେଷ୍ଟା, ବିରୋଧରେ ଯେପରି ବଳପୂର୍ବକ ପାପରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଏ । ସେତେବେଳେ 
ଦିବ୍ୟଗୁରୁ ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ତାହା ହେଉଛି କାମ ଏବଂ ତାହାର ସହଚର 


କ୍ରୋଧ୍‌ ଏମାନେ ହେଲେ ପ୍ରକୃତିର ଦ୍ବିତୀୟ ଗୁଣ ବିକ୍ଷୋଭାମ୍ରକ ରଜୋଗୁଣର 
ସନ୍ତାନ। ଏହି କାମ ବା ବାସନା ଆତ୍ମାର ପରମ ଶତ୍ରୁ, ଏହାକୁ ହତ୍ଯା 
କରିବାକୁ ହେବ। ଗୀତା କହିଛି ପାପକର୍ମ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା ହେଲା ମୁକ୍ତି 
ପାଇଁ ପ୍ରଥମ ପ୍ରୟୋଜନ ଏବଂ ଗୀତା ବରାବର ଆମତମ୍ମକର୍ରୂତ୍ୁ, ଆତମ୍ମସଂଯମ, 
ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ସମଗ୍ର ନିମ୍ନତମ ପ୍ରକୃତିର ସଂଯମ ବିଷୟରେ ଜୋର 
ଦେଇଛି। 

ତେଣୁ ଏଠାରେ ଦୁଇଟି ଭିତରେ ପ୍ରଭେଦ ବୁଝିବାକୁ ହେବ, ଗୋଟିଏ 
ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ମୌଳିକ, ତାହାର ନିଜସ୍ଵ ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ କ୍ରିୟା, ଯାହାକୁ 
ଦମନ, ନିଷ୍ପେଷିତ ବା ନିଗ୍ରହ କରିବାରେ କୌଣସି ଲାଭ ନାହିଁ; ଅନ୍ୟଟି 
ହେଉଛି ପ୍ରକୃତି ପାଇଁ ଆକସ୍ଟରିକ ଓ ତାହାର ପଥଟ୍ଯୁତିର ବିଭ୍ରାନ୍ତି ବା 
ଗତିବୂତ୍ତିଃ ଯାହା ଉପରେ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ଆମକୁ ସଂଯମ ଆଣିବାକୁ ହେବ। 
ପୁଣି ନିଗ୍ରହ ଓ ସଂଯମ ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ପାର୍ଥିକ୍ଯ ରହିଛି। ଜୋର କରି 
ଚାପିଦେବା ବା ଦମନ କରିବା ହେଉଛି ନିଗ୍ରହ ଏବଂ ଯଥାର୍ଥ ବିନିଯୋଗ 
ଓ ଯଥାର୍ଥ ପରିଚାଳନା ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ହେଉଛି ସଂଯମ। ପ୍ରଥମଟି ହେଉଛି 
ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ଅତ୍ୟାଚାର, ଯାହାକି ଶେଷରେ ସତ୍ତାର 
ସ୍ଵାଭାବିକ ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଅବସନ୍ନ କରିଦିଏ, “ ଆମ୍ବାନମ୍‌ ଅବସାଦୟେତ୍‌', ଦ୍ିତୀୟଟି 
ହେଉଛି ଉର୍ଦ୍ଧତନ ଆତ୍ମା ଦ୍ବାରା ନିମ୍ବତମ ଆତ୍ମାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା, ଯାହାକି 
ସଫଳ ଭାବରେ ଆମର ସ୍ବାଭାବିକ ଶକ୍ତସବୁକୁ ସେମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ କର୍ମ 
ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଦକ୍ଷତା ପ୍ରଦାନ କରେ -- “ ୟୋଗଃ କର୍ମସୁ କୌଶଲମ୍‌' | ସଂଯମର 
ଏହି ସ୍ଵରୂପ ଗୀତାର ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭରେ ବେଶ୍‌ ସ୍ବଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି, 


(୧) ଇନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ୟେନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ୟାର୍ଥେ ରାଗଦେଷୌ ବ୍ୟବସ୍ଥିତୌ । 
ତୟୋର୍ନ ବଶମାଗଚ୍ଛେରୌ ହ୍ୟସ୍ୟ ପରିପନ୍ଥିନୌ ॥ ୩୩୪ 


୨୭୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


“ଆତ୍ମା ଦ୍ବାରା ଆତ୍ମାକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ହେବ, ଆତ୍ମାକୁ କେବେହେଲେ 
ଭୋଗ ବା ଦମନ ଦ୍ବାରା ଅବସନ୍ନ ବା ନିର୍ଜିତ ହେବାକୁ ଦେବ ନାହି, 
କାରଣ ଆତ୍ମାହି ଆତ୍ମାର ବନ୍ଧୁ, ପୁଣି ଆତ୍ମାହି ଆତ୍ମାର ଶତ୍ରୁ। ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି 
ପାଇଁ ଆତ୍ମା ହେଉଛି ବନ୍ଧୁ ଯାହା ଭିତରେ ନିମ୍ନତନ ଆତ୍ମା ଉର୍ଦ୍ବତନ ଆମ୍ମା 
ଦାରା ବିଜିତ ହୋଇଛି, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ତା'ର ଉର୍ଵଦ୍ବତନ ଆତ୍ମାକୁ ଲାଭ 
କରିପାରି ନାହିଁ ତାହା ପାଇଁ ତା'ର ନିମ୍ବତନ ଆତ୍ମା ଶତ୍ରୁପରି ଏବଂ ତାହା 
ମଧ୍ଯ ଶତ୍ରୁବତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ।”୮” ଯେତେବେଳେ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର ଆତ୍ମାକୁ ଜୟ 
କରିଛି ଏବଂ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆମ୍ମ-କର୍ରୃତ୍ସ ଓ ଆମ୍ମଲାଭର ପ୍ରଶାନ୍ତିରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଛି, 
ସେତେବେଳେ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ପରମ ଆତ୍ମା ତାଂର ମାନବ-ସତ୍ତାର ବାହ୍ୟ 
ଚେତନାରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବା “ସମାହିତଂ ହୋଇଛନ୍ତି। ଅନ୍ଯ କଥାରେ 
କହିଲେ ନିମ୍ନତର ଆତ୍ମାକୁ ଉଚ୍ଚତର ଆତ୍ମା ଦାରା ଆୟତ୍ତ କରିବା ଓ ପ୍ରକୃତ 
ସତ୍ତାକୁ ଅଧ୍ୟାତମ୍ବ ସତ୍ତା ଦ୍ବାରା ଆୟତ୍ତ କରିବା ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯର ସିଦ୍ଧି ଓ 
ମୁକ୍ତିର ପନ୍ଥା । 

ତେଣୁ ଆମେ ଏଠାରେ ଦେଖୁଲୁ ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତୁତ୍ଵ କେତେ ବେଶୀ 
ପରିମିତ ଏବଂ ଏହାର ଅର୍ଥ ଓ ପରିସରର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସୀମା କଂଣ। ପ୍ରକୃତିର 
ଅଧୀନତାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ କିପରି ତାହା ଉପରେ ପ୍ରଭୂତ୍ସ ବିସ୍ତାର କରାଯାଇପାରେ 
ତାହା ଆମେ ସବୁଦୂ ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ ଦେଖ୍‌ପାରିବୁ ଯଦି ଆମେ ଅଧଂଃରୁ ଉର୍ତ୍ଧ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକୃତିର ସ୍ତର-ବିନ୍ୟଯାସରେ ଗୁଣସମୂହର କ୍ରିୟାକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରୁ। 
ସବୁଠୂ ନିମ୍ନରେ ଯେଉଁ ଅସ୍ତିତ୍ବ ରହିଛି ସେଥ୍‌ରେ ତମୋଗୁଣରହି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଧୁପତ୍ଯ, 
ତାହାର ସତ୍ତାମାନେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆତମ୍ମଚଠଚେତନାର ଆଲୋକ ଲାଭ କରି ନାହାନ୍ତି, 
ସେମାନେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରବାହରେ ଚାଳିତ ହୁଅନ୍ତି। ପରମାଣୁ 
ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ଗୋଟାଏ ପ୍ରକାର ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ରହିଛି କିନ୍ତୁ ଆମେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖୁ 
ଯେ ତାହା ସ୍ବାଧୀନ ଇଚ୍ଛା ନୂହେଁ। କାରଣ ଏହା ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ଏବଂ ପରମାଣୁଟି 
ଏହି ଇଚ୍ଛା ଶଚ୍ରିର ଅଧୂକାରୀ ନୁହେଁ ବରଂ ଏହି ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ପରମାଣୁଟି 
ଅଧୁକୃତ। ଏଠାରେ ଯେଉଁ ବୂୁଦଵି ରହିଛି ଯାହାକି ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ବୁଦ୍ଧି ଓ 
ସଂକନ୍ଧର ଉପାଦାନ ତାହା ସାଂଖ୍ୟ ଯେପରି କହିଛି ସ୍ବଷ୍ଟତଃ ଓ ବାସ୍ତବତଃ 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଜଡ଼, ତାହା ଏକ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଯାନ୍ତ୍ରିକ ଏପରିକି ସଂପୂର୍ଣ୍ର 
ନିଶ୍ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵ ଯାହା ଭିତରେ ଚେତନ ଆତ୍ମାର ଜ୍ୟୋତି ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିବା 
ପାଇଁ କୌଣସି ପ୍ରୟାସ କରି ନାହି, ପରମାଣୁ କୌଣସି ବୁଵି ବା ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି 
ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ନୁହେଁ; ଜଡ଼ତା ଓ ଅଜ୍ଞାନର ତତ୍ତ୍ଵ ତମୋଗୁଣହି ଏହାକୁ 
ଅଧୁକାର କରିଛି, ନିଜ ଭିତରେ ରଜୋଗୁଣକୁ ଧରି ରଖୁଛି, ସନଜ୍ଵଗୁଣକୁ 
ଆବୁତ କରି ଲୁଚାଇ ରଖୁଛି ଓ ଅବାଧ ପ୍ରଭୂତ୍ଵର ଲୀଳା ଚଳାଇଛି। ଅସ୍ତିତ୍କର 


ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତୁତୁ ୨୭୫ 


ଏହି ରୂପକୁ ନେଇ ପ୍ରକୃତି ଏକ ବିରାଟ ଶକ୍ତିର ସହ କାର୍ଯ୍ୟ କରାଉଛି 
ସତ କିନ୍ତୁ ଏକ ନିର୍ବୋଧ ଯନ୍ତ୍ରଭଳିକ “ୟନ୍ତ୍ାରୂଢ଼ମ୍‌ ମାୟୟା । ଏହାର ଉପରର 
ସ୍ତର ହେଉଛି ଉଭିଦ ଜଗତ୍‌ ଯେଉଁଠାରେ କି ରଜୋଗୁଣ ସମ୍ମୁଖଭାଗକୁ ଆସିପାରିଛି 
ଓ ନିଜର ସଙ୍ଗରେ ଆଣିଛି ଜୀବନୀଶକ୍ତି ଓ ସ୍ବାୟବିକ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର ସାମର୍ଥ୍ଯ, 
ଯାହାକି ଆମ ଭିତରେ ଆନନ୍ଦ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣାରୂପେ ଅନୂଭୂତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 
ସତ୍ଵଗୁଣ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଛି, ତାହା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଗକୁ ଆସି, 
ସଚେତ ବୁଦ୍ଧି ଓ ଇଚ୍ଛାଶକତ୍ତିର ଆଲୋକ ଜାଗ୍ରତ କରିଦେଇ ନାହି, ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବି ସବୁକିଛି ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌, ଅବଚେତନ ଓ ଅର୍ଦ୍ଦଚେତନ ହୋଇ ରହିଛି, ରଜଃ 
ଅପେକ୍ଷା ତମଃହି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ଉଭୟେ ମିଳି ସତ୍ଵକୁ ବନ୍ଦୀ କରି ରଖୁଛନ୍ତି। 
ପଶୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯଦିଓ ତମଃ ଖୁବ୍‌ ଶକ୍ତିଶାଳୀ, ଯଦିଓ ଆମେ 
ପଶୁମାନଙ୍କୁ ତାମସିକ ସୃଷ୍ଟିର “ତାମସ୍‌ ସର୍ଗଂର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି କହିପାରୁ, 
ତଥାପି ଏଠାରେ ରଜୋଗୁଣ ତମୋଗୁଣ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ, ଏହା 
ନିଜ ସଙ୍ଗରେ ଜୀବନର ପୂର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ବିକଶିତ ଶକ୍ତି ଓ ବାସନା, 
ପ୍ରାଣାବେଗ ଓ ଦୁଃଖ ସୁଖର ଶକ୍ତି ନେଇ ଆସିଥାଏ। ଏଠାରେ ସତ୍ବଗୁଣର 
ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ତାହା ନିମ୍ନତର କ୍ରିୟାର ଅଧୀନ ହୋଇ ରହିଥାଏ 
ତଥାପି ଏହା ଏସବୁକୁ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ ସଚେତନ ମନର ପ୍ରଥମ ଆଲୋକ, 
ଏକ ଯାନ୍ତ୍ରିକ ଅହଂବୋଧ, ସଚେତ ସ୍ଲତି, ଏକ ପ୍ରକାର ଚିନ୍ତାଶକ୍ତିକ, ବିଶେଷ 
କରି ପଶୁସୁଲଭ ସହଜାତ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ବୋଧର ଏକ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟକର ଶକ୍ତି। 
କିନ୍ତୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୁଛି ଚେତନାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଲୋକ ଲାଭ କରି ନାହି, ତେଣୁ 
ପଶୁକୂ ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଦାୟୀ କରାଯାଏ ନାହିଁ। ଯେପରି ପରମାଣ୍କୁ 
ତା'ର ଅନ୍ଧଗତି ପାଇଁ ବା ଅଗ୍ନିକୁ ତାଂର ପୋଡ଼ି ଗ୍ରାସ କରିଦେବାର କ୍ରିୟା 
ପାଇଁ ବା ଝଡ଼କୁ ତାଂର ଧ୍ଵଂସକ୍ରିୟା ପାଇଁ ଦୋଷ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି 
ବାଘକୁ ସେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ମାରି ଖାଇଯାଉଛି ବୋଲି ତା' ଉପରେ କୌଣସି 
ଦୋଷାରୋପ କରାଯାଇପାରେ ନାହି। ଯଦି ସେ ଏ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇପାରନ୍ତା 
ତେବେ ସେ ନିଶ୍ଚୟ ମଣିଷ ପରି କୁହନ୍ତା ଯେ ତାହାର ସ୍ବାଧୀନ ଇଚ୍ଛା 
ରହିଛି, ନିଜ ଭିତରେ କର୍ତାର ଅହଂବୋଧ ନେଇ କହନ୍ତା “ମୁଁ ମାରେ, 
ମୁଁ ଖାଏ।”” କିନ୍ତୁ ଆମେ ସ୍ବଷ୍ଟରୂପେ ଦେଖ୍‌ପାରୁ ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ବାଘ 
ନୁହେଁ, ବାଘ ଭିତରେ ଥ୍ବା ପ୍ରକୃତିହି ହତ୍ୟା କରେ, ବାଘ ଭିତରେ ଥ୍‌ବା 
ପ୍ରକୃତିହି ଗ୍ରାସ କରେ ଏବଂ ଯଦି ଏହା ହତ୍ୟା କରିବା ବା ଗ୍ରାସ କରିବାରୁ 
ବିରତ ହ୍ରଏ ତେବେ ତାହା କ୍ଷୁଧାର ତୃପ୍ତିଯୋଗୁଁ ବା ଭୟ ବା ଆଳସ୍ଯ 
ହେତୁ, ଯାହାକି ତା” ଭିତରେ ପ୍ରକୃତିରହିଁ ଅନ୍ଯ ଏକ ଗୁଣ, ତମୋଗୁଣର 
କ୍ରିୟା। ବାଘ ଭିତରେ ପ୍ରକୃତିହି ଯେପରି ହତ୍ଯା କରିଥାଏ, ସେହିପରି ତାଂ 


୨୭୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଭିତରେ ସେହି ପ୍ରକୃତିହି ହତ୍ଯା-କାର୍ଯ୍ୟରୁ ବିରତ ହୋଇଥାଏ। ତା” ଭିତରେ 
ଯେଉଁ ଆମ୍ମା ରହିଛି ତାହାର ସ୍ଵରୂପ ଯାହା ହେଉନା କାହିକି ତାହା ନିଷ୍ପିୟ଼ 


ଭାବରେ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାକୁହିଁ ସମର୍ଥନ କରିଥାଏ, ତାହା ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରବେଗ 


ଓ କ୍ରିୟାବେଳେ ଯେତିକି ନିଷ୍କ୍ରିୟ ତାଂର ଆଳସ୍ୟ ଓ ଅକର୍ମଣ୍ୟ ବେଳେ 
ମଧ୍ଯ ସେତିକି ନିଷ୍କ୍ରିୟ ପରମାଣୁ ପରି ପଶୁ ମଧ୍ଯ ତାଂର ପ୍ରକୃତିର ଯାନ୍ତ୍ରିକ 
କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରାହିଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ନୁହେଁ; “ସଦୂଶଂ 
ଚେଷ୍ଟତେ ସ୍ଵସ୍ୟାଃ ପ୍ରକୃତେଧଃ ଯେପରି ଏକ ଯନ୍ତ୍ର ଉପରେ ଚଢ଼ାହୋଇଛି, 
“` ୟନ୍ତାରୂଢ଼ୋ ମାୟୟା' ' | 

ତା” ହେଉ, କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ତତଃ ଅନ୍ୟ ଏକ ଧରଣର 
କିୟା ଅଛି, ତା'ର ଏକ ସ୍ବାଧୀନ ଆତ୍ମା, ଏକ ସ୍ବାଧୀନ ଇଚ୍ଛା ରହିଛି, 
ଏକ ଦାୟିତ୍କବୋଧ ରହିଛି। ତା” ଭିତରେ ମାୟାର ଯାନ୍ତିକ କ୍ରିୟାଠାରୁ ଭିନ୍ନ, 
ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ ଏକ ଯଥାର୍ଥ କର୍ତା ତ ରହିଛି ? ଏହିପରି ମନେହୁଏ, 
କାରଣ ମନୂଷ୍ଯ ଭିତରେ ଏକ ସଚେତନ ବିଦ୍ଧି ସାକ୍ଷୀ ପୁରୁଷର ଜ୍ୟୋତିରେ 
ପରିପୂର୍ଣ୍। ମନେହୁଏ ସେହି ପୁରୁଷ ଏହି ବଦିିର ସାହାଯ୍ୟରେ ସବକିଛି ଦେଖନ୍ତି, 
ବୁଝନ୍ି, କୌଣସି ବିଷୟ ପାଇଁ ଅନୁମତି ଦିଅନ୍ତି ବା ନିଷେଧ କରନ୍ତି, ସମ୍ମତ 
ହୁଅନ୍ତି ବା ଅସମ୍ମତ ହୂଅନ୍ତି। ମନେହୁଏ ଯାଂହେଉ ଶେଷରେ ଏଇଥର ପୁରୂଷ 
ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭୁ ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଛି। ମଣିଷ ଗୋଟିଏ ବ୍ୟାଘ୍ର ବା ଝଡ଼ 
ବା _ ଅଗ୍ନିଭଳି ନୂହେଁ। ସେ କାହାକୁ ହତ୍ଯା କରି ଏହି ଯୁକ୍ତି ଦେଖାଇପାରିବ 
ନାହିଁ ଯେ “ମୁଁ ମୋର ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେହିଁ ଏପରି କରିଛିଂ,, ସେ ଏପରି 
କରିପାରିବ ନାହିଁ ମଧ୍ୟ, କାରଣ ତାଂର ପ୍ରକୃତି ବ୍ୟାଘ୍ର, ଝଡ଼ ବା ଅଗ୍ନିର 
ପ୍ରକୃତି ନୂୁହେଁ। ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର କର୍ମର ନୀତି ବା ସ୍ଵଧର୍ମ ତାଂର ସ୍ଵଧର୍ମ 
ନୁହେଁ। ତାଂର ଏକ ସଚେତନ ବୁଦି ରହିଛି, ଏବଂ ସେହି ସଚେତନ ବୁଵିରେ 
ବିଚାର କରିହିଁ ସେ ତାର କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ। ଯଦି ସେ ସେପରି ନ କରେ, 
ଯଦି ସେ ନିଜର ଅନ୍ଧ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଦ୍ବାରା ଚାଳିତ ହୋଇ ପ୍ରାଣାବେଗରେ ଅନ୍ଧ 
ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ତା”ହେଲେ ତାଂର ସତ୍ତାର ଧର୍ମ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ 
ଅନୁଷ୍ପିତ ହେଲା ନାହିଁ; ସ୍ବଧର୍ମଃ ସୁ- ଅନୁଷ୍ଠିତ, ସେ ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ଣ ମନୁଷ୍ଯତ୍ଵର 
ଯୋଗ୍ୟ କର୍ମ କଲା ନାହିଁ, ପଶୁଭଳିହିଁ ଆଚରଣ କଲା। ଏହା ଅବଶ୍ଯ 
ସତ୍ୟ ଯେ ରଜୋଗୁଣ ବା ତମୋଗୁଣ ତାଂର ବୁଦିକୁ କବଳିତ କରିନିଏ 
ଓ ସେ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି କର୍ମ କରେ ବା କୌଣସି କର୍ମରୁ ବିରତ 


ଏ 


ହୁଏ ସେତେବେଳେ ତାହା ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ ସମର୍ଥନ ଯୋଗାଏ। କିନ୍ତ 


ତଥାପି କର୍ମ କରିବାର ଆଗରୁ ହେଉ ବା ପରେ ହେଉ, ଏହି ବୁଝଵିର 
ସମର୍ଥନ ନେବାକୁ ବା ଅନ୍ତତଃ ପକ୍ଷେ ବୁଵିକୁ ଜଣାଇବାକୁ ତ ହୁଏ। ତା'ଛଡ଼ା 
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ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ସତ୍ତ୍ଧଗୁଣ ଜାଗ୍ରତ। ତାହା କେବଳ ବଦଧିଗତ ସଂକଳ୍ପ ରୂପେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ନାହିଁ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଆଲୋକ ପାଇଁ, ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ 
ଓ ସେହି ଜ୍ଞାନ ଅନୁସାରେ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ଅଭୀପ୍ମା କରେ; ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଜୀବନ ଓ ଦାବିକୁ ସହାନୂଭୂତି ସହ ବିବେଚନା କରେ, ଭିତରର ସାତ୍ତ୍ରିକତା 
ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଥ୍‌ବା ନିଜ ପ୍ରକୃତିର ଉଚ୍ଚତମ ଧର୍ମକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ 
ଓ ତାହାକୁ ଅନୂସରଣ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରେ ଏବଂ ମହତ୍ଵ, ଜ୍ଞାନ 
ଓ ସହାନୂଭୂତି ନିଜ ସଙ୍ଗରେ ଯେଉଁ ମହତ୍ତର ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ନେଇ 
ଆସେ ତାହାର ଯଥାର୍ଥ ବୋଧ ରୂପରେ କ୍ରିୟା କରେ। ମନୂଷ୍ଯ ଉଣା-ଅଧ୍‌କେ 
ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଜାଣେ ଯେ ନିଜର ସାତ୍ତ୍ଵିକ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ନିଜର ରାଜସିକ 
ଓ ତାମସିକ ପ୍ରକୃତିକୁ ଶାସନ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ତାଂର ସାଧାରଣ 
ମନୁଷ୍ୟତ୍ସଵର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପାଇଁ ଏହାହିଁ ପନ୍ଥା । 

କିନ୍ତୁ ସାଗତ୍ଵ୍ରିକ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଥ୍‌ବା ଅବସ୍ଥାକୁ କ'ଣ ସ୍ବାଧୀନତା 
କୁହାଯିବ ? ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ଏହି ଇଚ୍ଛା କଂଣ ସ୍ବାଧୀନ ଇଚ୍ଛା ? ଏକ 
ଉଚ୍ଚତର ଚେତନାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗୀତା ଏହା ଅସ୍ବୀକାର କରୁଛି, କାରଣ କେବଳ 
ଚେତନାର ସେହି ଉଚ୍ଚତର ଅବସ୍ଥାରେହିଁ ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵାଧୀନତା ସମ୍ଭବପର। ବୁଦି 
ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିରହି ଏକ ଯନ୍ତ୍ର ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଏହା କ୍ରିୟା କରେ, 
ଏପରିକି ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାବ୍୍୍ଵିକ ଭାବ ନେଇ କ୍ରିୟାକଲାବେଳେ ମଧ୍ଯ ସେହି କ୍ରିୟା 
ପ୍ରକୃତରେ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରାହିଁ ହୂଏ ଏବଂ ଆତ୍ମା ଯନ୍ତ୍ରାରୂଢ଼ ପରି ମାୟା ଦ୍ବାରାହିଁ 
ଚାଳିତ ହେଉଥାଏ। ସେ ଯାହାହେଉ, ଆମେ ଯାହାକୁ ଇଚ୍ଛାର ସ୍ବାଧୀନତା 
ବୋଲି କହୂ ତାହାର ଦଶଭାଗରୁ ନଂ” ଭାଗହିଁ ମିଥ୍ଯା କଳ୍ପନା ମାତ୍ର, ସେହି 
ଇଚ୍ଛା କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଠ ମୁହୂର୍ତରେ ତା'ର ନିଜର ସ୍ବୟଂସିଦ୍ଧ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା 
ସୃଷ୍ଟ ବା ନିର୍ଦାରିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ନିର୍ଵାରିତ ଙଶୂଏ ଆମର ଅତୀତ, 
ଆମର ପରମ୍ପରା, ଆମର ଶିକ୍ଷା, ପରିବେଶ ଓ ସେହି ସମଗ୍ର ଜଟିଳ 
ବିଷୟସବୁ ଦ୍ବାରା, ଯାହାକୁ ଆମେ “କର୍ମ” ବୋଲି କହୁ। ଏହି ଏହି କର୍ମ ହେଉଛି 


ଆମ ଉପରେ ଓ ଜଗତ୍‌ ଉପରେ ହୋଇ ସାରିଥବା ସମଗ୍ର ଅତୀତ 
କ୍ରିୟା, ଯାହାକି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ଯରେ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ହୋଇ ରହିଛି ଏବଂ 
କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ମୁହୂର୍ତରେ ସେ ବ୍ଯକ୍ତି କଂଣ ହେବ ତା'ର ଇଚ୍ଛା କଣି 


ହେବ, ତାହା ନିର୍ଦାରିତ କରିଦେଉଛି ଏବଂ ବିଶ୍ଳେଷଣ 


ଦେଖାଯାଏ ସେହି ମୁହୂର୍ରେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର ୯୮୨୮ _ କ'ଣ ହେବ ଏ 
ମଧ୍ଯ ଏହି କର୍ମହିଁ ନିର୍ଧାରଣ କରିଦେଉଛି। ଅହଂ ସବୁବେଳେ ନିଜକୁ ଏହି 


କର୍ମ ସହିତ ଏକ କରି ଦେଖେ ଏବଂ କହେ ମୁଁମୁଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି”, “ମୁଁ 
ଇଚ୍ଛା କରୁଛିଂ। ମୁଁ ଦୁଃଖ ଭୋଗୁଛିଂ, କିନ୍ତୁ ସେ ଯଦି ନିଜକୁ ଚାହିଁ ଦେଖନ୍ତା 


୨୭୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏବଂ ବୁଝନ୍ତା ଯେ ସେ କିପରି ଗଠିତ ହୋଇଛି, ପଶୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେପରି, 
ମନୂଷ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି କହିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୁଅନ୍ତା ଯେ “ପ୍ରକୃତି 
ମୋ ଭିତରେ ଏହା କରାଉଅଛି'””, ପ୍ରକୃତି ମୋ ଭିତରେ ଇଚ୍ଛା କରୁଛି, 
ଏବଂ ଯଦି ସେ ଏହି ପ୍ରକୃତିକୁ ““ମୋ ପ୍ରକୃତିଂଂ ବୋଲି କହେ, ତେବେ 
ତାହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି “ଏହି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଜୀବଟି ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରକୃତି ନିଜ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛିଂ:।। ଜୀବନର ଏହି ବିଭାବଟିର ତୀବ୍ର ଉପଲବ୍ଧି 
ଫଳରେହିଁ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କୁ କହିବାକୁ ପଡ଼ିଥିଲା ଯେ ସବୁକିଛି ହେଉଛି କେବଳ 
କର୍ମ। ଆତ୍ମାର କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ ନାହିଁହ ଆତ୍ମାର ଧାରଣା କେବଳ ଅହଂବୁଦ୍ଧିର 
ଏକ ଭ୍ରମ। ଅହଂ ଯେତେବେଳେ ଭାବେ ଯେ “ମୁଁ ଏହି ପୁଣ୍ୟ କର୍ମଟି 
କରିବା ପାଇଁ ପସନ୍ଦ କରିଛି ଓ ସ୍ଥିର କରିଛି ଏବଂ ସେହି ପାପକର୍ମଟିକୁ 
ନ କରିବା ପାଇଁ ସ୍ଥିର କରିଛି ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତରେ ସେ ନିଜକ୍ର କେବଳ 
ସନ୍ତୁଗୁଣର ଏକ ପ୍ରଧାନ ତରଙ୍ଗ ବା ଧାରୀ ସହିତ ଏକ ବୋଲି ବିଚାର 


କରିଛି କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଲୋକ ନିଜେ ପସନ୍ଦ କରି ଏପରି ସ୍ଥିର କରିଛି ବୋଲି 
ମନେ କରେ, ପ୍ରକୃତରେ ତାଂର ଅବସ୍ଥା ହେଉଛି ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଯେପରି 
ଘୂରୁଥବା କୌଣସି ଚକ ଉପରେ ବସିଥ୍‌ବା ମାଛିଟିଏ ବା ସେହି ଯନ୍ତ୍ରର 
କୌଣସି ଅଂଶ ଭାବନ୍ତା ତାଂର ଇଚ୍ଛା ବା ପସନ୍ଦ ଅନୁଯାୟୀ ଏହି ଚକ 
ଏପରି ଘୂରୂଛି। ଏହି ଭାବରେହି ପକୃତି ବୁଦ୍ଧିକୁ ନିଜର ଉପକରଣ କରି 
କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଧରଣର କାମ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୂକ ପସନ୍ଦପୂର୍ବକ ଅନ୍ୟ 
ଏକ ଧରଣର କର୍ମ କରିବାକ୍ର ସ୍ଥିର କରାଇନିଏ। ସାଂଖ୍ୟ କହେ ନିଷ୍ପିୟ 
ସାକ୍ଷୀପୂରୂଷର ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିହିଁ ଆମ ଭିତରେ ନିଜକୁ ରୂପାୟିତ କରୁଛି 
ଓ ସଂକଳ୍ପ କରୁଛି। 

ଯଦିଓ ସାଂଖ୍ୟର ଏହି ଚରମପନ୍ଥୀ ଉକ୍ତିର ସଂଶୋଧନ ଆବଶ୍ଯକ (ପରେ 
ଦେଖ୍୍‌ବା କେଉଁ ଭାବରେ ଏହି ସଂଶୋଧନ ପ୍ରୟୋଜନ ) ତଥାପି ଆମ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଇଚ୍ଛାର ସ୍ଵାଧୀନତା - ଯଦି ଆମେ ଏହାକୁ ସ୍ବାଧୀନତାର ନାମ ଦେଉ ¬ 
ନିତାନ୍ତ ଆପେକ୍ଷିକ, ଅତ୍ଯନ୍ତ କ୍ଷୁଦ୍ରକ ଏହାକୁ ନିର୍ଧାରିତ କରୁଥ୍‌ବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଅନେକ ଉପାଦାନ ସହ ଏହା ମିଶ୍ରିତ। ଏହାର ପ୍ରବଳତମ ଶକ୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରକୃତ ପ୍ରଭୁତ୍ସ ବୋଲି କୂହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ। ଏହା ଉପରେ କେବେହେଲେ 
ଏପରି ଭରସା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ ଯେ ଏହା ପରିସ୍ଥିତି ବା ଘଟନାସ୍ରୋତର 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଢେଉକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରି ଛିଡ଼ାହୋଇ ପାରିବ, କିଂବା ପ୍ରକୃତିର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସ୍ରୋତ ଯାହା ଏହାକୁ ଦବାଇଦିଏ ବା ଏହାକୁ ବଦଳାଇ ଦିଏ 
ବା ଏହା ସହିତ ମିଶିଯାଏ ବା ଅନ୍ତତଃ ଏହାକୁ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଭାବରେ ପ୍ରତାରିତ 
କରେ, ସେସବୁ ବିରୋଧରେ ଏହା ଛିଡ଼ାହୋଇ ପାରିବ। ଏପରିକି ଆମର 


ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତୃତୁ ୨୭୯ 


ସବ୍ରଠୁ ସାତ୍ଵ୍ରିକ ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ଯ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ଗୁଣସବୁ ଦ୍ରାରା ଏପରି 
ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ, ମିଶ୍ରିତ ଓ ପ୍ରତାରିତ ହୋଇଥାଏ ଯେ ତାହାକୁ କେବଳ 
ଆଂଶିକ ଭାବେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବୋଲି କୁହାଯିବ, ଏବଂ କୌଣସି ମ ନୋବିଜ୍ଞାନୀର 
ନିର୍ମମ ଦୃଷ୍ଟି ମନୁଷ୍ଯର ସର୍ବୋକ୍ରଟଷ୍ଠ କର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଏପରି ଆତ୍ମପ୍ରବଞ୍ଚନାର 
ଉପାଦାନ ଧରିପାରେ ଯାହାକି ମନୁଷ୍ଯର ଅଜ୍ଞାତସାରରେ ଏପରିକି ନିର୍ଦୋଷ 
ଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟର ମନକୁ ଅଧ୍‌କାର କରିଥାଏ ଓ ତାହାକୁ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ 
ପାଖରୁ ଲୁଚାଇ ରଖ୍‌ୁଥାଏ। ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଭାବୁ ଯେ ଆମେ ପୂରା 
ସ୍ବାଧୀନ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛୁ ସେତେବେଳେ ଆମ କର୍ମର ପଶ୍ଚାତରେ ଏପରିସବର 
ଶକ୍ତି ଲୁଚି ରହିଥାଆନ୍ତି। ଯେଉଁଗ୍ଡ଼ିକୂ ଆମର ଅତ୍ଯନ୍ତ ସତର୍କ ଆତ୍ମନିରୀକ୍ଷଣ 
ମଧ୍ଯ ଧରିପାରେ ନାହିଁ। ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଭାବ୍ରୁ ଆମେ ଅହଂରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଛୁ, ସେତେବେଳେ କିନ୍ତୁ ଅହଂ ରହିଥାଏ, ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଓ ଗ୍ରପ୍ତ ଭାବରେ ¬ 
ପାପୀର ମନରେ ଯେପରି ସାଧୁର ମନରେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ରହିଥାଏ। 
ଯେତେବେଳେ ଆମର ଦୃଷ୍ଟି ଖୋଲିଯାଏ ଓ ଆମେ ଆମର କର୍ମ ଓ କର୍ମର 
ପ୍ରକୃତ ଉତ୍ସକୁ ଦେଖ୍‌ପାରୁ ସେତେବେଳେ ଆମେ ଗୀତା ସଙ୍ଗରେ କଣ୍ଠ ମିଳାଇ 
କହିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେବୁ ଯେ “ଗୁଣାଃ ଗୁଣେଷୁ ବର୍ତନ୍ତେନ, ପ୍ରକୃତରେ ଗୁଣସକଳହିଁ 
ଗୁଣସକଳ ଉପରେ କ୍ରିୟା କରୁଛନ୍ତି । 

ଏହି କାରଣରୁ ସତ୍ତଵଗୁଣର ଅଧୁକ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥ୍‌ବା ଅବସ୍ଥାକୁ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ ଦର୍ଶାଇ ଗୀତା କହୁଛି ଯେ 
ଅନ୍ୟାନ୍ଯ ଗୁଣମାନଙ୍କ ପରି ସତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ବନ୍ଧନ କରେ, ସେହିପରି ଅହଂ 
ଓ ବାସନା ଦ୍ବାରାହିଁ ବନ୍ଧନ କରେ, ଯଦିଓ ସେ ବାସନା ଅପେକ୍ଷାକୃତ 
ମହତ୍‌ ଓ ସେ ଅହଂ ଅଧୁକ ଶୁଦ୍ଧ - କିନ୍ତୁ ଯେକୌଣସି ରୁପରେ ହେଲେ 
ମଧ୍ୟ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଦୁହେଁ ସତ୍ତାକୁ ଅଧୁକାର କରି ରହିଛନ୍ତି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସ୍ବାଧୀନତା ନାହିଁ। ଯେ ପୁଣ୍ଯବାନ୍‌, ଯେ ଜ୍ଞାନୀ ତାଂର ମଧ୍ୟ ପୁଣ୍ଯ ଓ 
ଜ୍ଞାନର ଅହଂ ଅଛି ଏବଂ ସେ ଏହି ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଅହଂକୁ ତୃପ୍ତ କରିବାକୁ ଚାହେଁ, 
ସେ ନିଜ ସକାଶେହିଁ ପୂଣ୍ଯ ଓ ଜ୍ଞାନ ଚାହେଁ। କେବଳ ଯେତେବେଳେ 
ଆଉ ଆମେ ଆମ ଅହଂକୁ ତୃପ୍ତ କରିବାକୁ ଚାହିଁବୁ ନାହିଁ} ଆମ ଭିତରେ 
ଥ୍‌ବା କ୍ଷୁଦ୍ର ସୀମିତ “ମୁଁ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଂରେ ଆଉ ରହି ଚିନ୍ତା କରିବୁ ନାହିଁ 


ଏଞ୍‌ଂ୍‌ 


ବା ସଂକନ୍ଥ କରିବୁ ନାହିଁ ସେତେବେଳେହିଁ ଯଥାର୍ଥ ସ୍ବାଧୀନତା ଆସିବ। 
ଅନ୍ଯ କଥାରେ କହିଲେ ସ୍ବାଧୀନତା, ଉଚ୍ଚତମ ଆମ୍ମକର୍ତ୍ତତୁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ 
କେବଳ ସେତିକିବେଳେ ଯେତେବେଳେ ଆମେ ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମାର ଉର୍ଦ୍ଧ୍‌ରେ ସେହି 
ପରମ ଆତମ୍ମାକ୍ର ଦେଖ୍‌ପାରୁ ଓ ଧରିପାର, ଅହଂ ହେଉଛି ଯାହାର ଏକ 
ବାଧକ ଆବରଣ ଓ ଅନ୍ଧ ଛାୟା। ତାହା କେବଳ ସେତିକିବେଳେ ସମ୍ଭବ, 


୨୮୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଦ୍ବରେ ଅବସ୍ଥିତ ସେହି ଏକ ଆତ୍ମାକୁ ଆମ ଭିତରେ 
ଦେଖ୍‌ପାରିବୁ ଓ ଆମର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସତ୍ତାକୁକ ଚେତନା ଓ ସତ୍ତାରେ ତାହା 
ସହିତ ଏକ କରିଦେଇପାରିବୁ ଏବଂ ଆମର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ସେହି ପରମ ଇଚ୍ଛାର ଏକ ଯନ୍ତ୍ରରେ ପରିଣତ କରିଦେଇପାରିବୂ ଏକମାତ୍ର 
ଯେଉଁ ଇଚ୍ଛାହି ପ୍ରକୃତରେ ସ୍ଵାଧୀନ। ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଆମକୁ ଗୁଣତ୍ରୟର ବହୂ 
ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠିବାକୁ ପଡ଼ିବ, ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ହୋଇଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ କାରଣ ସେହି 
ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟ ସାଗ୍ଵ୍ରିକ ଗୁଣର ଉର୍ଦ୍ବରେ। ଆମକୁ ତାହା ମଧ୍ୟକୁ ଉଠିଯିବାକୁ 
ହେବ ସନ୍ତ୍‌ ଭିତର ଦେଇ, କିନ୍ତୁ ସତ୍ତୁକୁ ଅତିକୂମ କରିଯିବା ପରେହିଁ କେବଳ 
ଆମେ ତାକୁ ଲାଭ କରିପାରିବୁ। ଆମେ ଅହଂ ଭିତରୁହି ସେଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର 
ହେବୁ, କିନ୍ତୁ ଅହଂକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ଦୃାରାହିଁ ଆ ଦୁରାହିଁ ଆମେ ତହିରେ ପହଞ୍ଚୁପାରିବ। 
ବାସନାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ସବୁଠାରୁ ମହତ୍‌, ଉଚ୍ଚ ଆବେଗମୟ, ବିପୁଳ ଓ 
ଉଲ୍ଲାସମୟ ବାସନା ଦ୍ବାରାହିଁ ଆମେ ତାହା ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେଉ, କିନ୍ତୁ 
ଆମେ ତହିଁରେ ନିଶ୍ଚିତ ନିରାପଦ ଭାବରେ ସେତେବେଳେ ବାସ କରିପାରିବୁ 
ଯେତେବେଳେ ଆମ ଭିତରୁ ସମସ୍ତ ବାସନା ଖସିପଡ଼ିବ। ଗୋଟାଏ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଆମକୁ ଏପରିକି ମୁକ୍ତିର ବାସନା ଭିତରୁ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ । 


୨୨ 
ତିଗୁଣ।ତୀତ 


ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତୁତ୍ଵ କେତେଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ତାହା ଆମେ ଦେଖ୍‌ଲୁ, 
ଏହି ନିୟନ୍ତୁତ୍ଵର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଆମେ ଯେଉଁ ଅହଂ ଚେତନାରୁୂ କାର୍ଯ୍ୟକରୁ 
ତାହା ନିଜେ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାର ଏକ ଯନ୍ତ୍ରମାତ୍ରକ ତେଣୁ ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତ୍ରଣରୁ 
ତାହା ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବ ନାହି, ଅହଂର ଇଚ୍ଛା ଏପରି ଏକ ଇଚ୍ଛା ଯାହାକି 
ପ୍ରକୃତି ଦ଼ାରାହି ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ୍‌ ଆମ ଭିତରେ ପ୍ରକୃତି ତା'ର ନିଜର ଅତୀତ 
କିୟା ଓ ଆମ୍-ପରିବର୍ଭନସମୂହ ଦାରା ଯେପରି ଗଠିତ ହୋଇଛି, ଏହି ଇଢ୍ଛା 
ସେହି ପ୍କୃତିରହି ଏକ ଅଂଶ ଏବଂ ଆମ ଭିତରେ ଏହିପରି ଭାବରେ ଗଠିତ 


^ .\୍°୩ଞ 


ପ୍ରକୃତି ଦାରା, ଏହିପରି ଭାବରେ ଗଠିତ ଇଚ୍ଛା ଦ୍ରାରାହିଁ ଆମର ବର୍ତମାନର 


=୧ ଏସ ୧ 


କୂର୍ମ ନିର୍ଦାରିତ୍ର। କେତେକେ କହିଥାଆନ୍ତି ଯେ ଆମେ ଯେତେବେଳେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
କାମଟିଏ ଆରମ୍ଭକରୁ ତାହାକୁ ବରାବର ଆମର ସ୍ବାଧୀନ ଇଚ୍ଛା ଦ୍ବାରାହିଁ 
ବାଛି ନେଇଥାଉଁ। ପରେ ଯାହା ଘଟେ ତାହା ସେହି ପ୍ରାରମ୍ଭ କର୍ମ ଦ୍ବାରାହିଁ 
ଯେତେ ନିର୍ଦାରିତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ, ସେହି କାମଟିକୁ ପ୍ରଥମେ ଆରମ୍ଭ କରିବାର 
କ୍ଷମତା ପାଇଁ ଏବଂ ଆମ ଭବିଷ୍ଯତ୍‌ ଉପରେ ସେହି କର୍ମର ପରିଣାମ 
ପାଇଁ ଆମେହିଁ ଦାୟୀ ରହୁ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିରେ ଏପରି ପ୍ରଥମ କର୍ମ କେଉଁଠି 
ଅଛି ଯାହା ପଛରେ କି ତାହାକୁ ନିର୍ଦଵାରଣ କରୂୁଥ୍‌ବା ଅତୀତ ନାହିଁ? ଆମ 
ପ୍ରକୃତିରେ କେଉଁଠି ସେହି ବର୍ଭମାନ ଅବସ୍ଥା ରହିଛି ଯାହାକି ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ 
ଓ ଟିକିନିଖ୍‌ ଭାବରେ ଆମର ଅତୀତ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମର ପରିଣାମ ନୂହେଁ ? 
ଆମର ଏହି ସ୍ବାଧୀନ କର୍ମାରମ୍ଭର ଧାରଣା ହୋଇଥାଏ କାରଣ ଆମେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମୁହୂର୍ତରେ ନିଜର ବର୍ତମାନଠାରୂ ଭବିଷ୍ଯତ୍‌ ଆଡ଼କୁ ଚାହିଁ ଜୀବନଯାପନ କରୁ, 
ଆମର ବଦର୍ଭରମାନଠାରୁ ସର୍ବଦା ଅତୀତକୁ ଚାହିଁ ଜୀବନ କଟାଭ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ଆମ ମନରେ ବର୍ଭମାନ ଓ ତାଂ”ର ପରିଣାମଗୁଡ଼ିକ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଜୀବନ୍ତ ଓ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ କିନ୍ତୁ ଏହି ବର୍ଭମାନ ଯେ ସର୍ବଥା ଆମର ଅତୀତରହିଁ ପରିଣାମ 
ସେହି ସଂପର୍କରେ ଆମର ଧାରଣା ଖୁଚ୍‌ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ରହିଥାଏ, ଅତୀତକୁ ଆମେ 
ଦେଖୁ ଯେପରି ତାହା ପୂରା ମତ ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ ଶେଷ ହୋଇଯାଇଛି। 
ଆମେ ଏପରି କଥାକହୂ ଓ କାର୍ଯ୍ୟକରୁ ଯେପରିକି ପୂରାପୂରି ଏକ ଶୁଦ୍ଧ 


୨୮୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ନବୀନ ମୁହୂର୍ତରେ ନିଜକୁ ନେଇ ଯାହା ଇଚ୍ଛା ତାହା କରିବା ପାଇଁ 
ଆମେ ସଂପୂଣ୍ଣ ସ୍ବାଧୀନ ଏବଂ ଆମ ନିଜ ଭିତରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵାଧୀନ ଇଚ୍ଛା 
ଓ ପସନ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ତାହା କରିବା ପାଇଁ ବା ନ କରିବା ପାଇଁ 
ବାଛି ନେଇପାରୂ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଆମର ନିଜର ଏପରି ଅଖଣ୍ଡ ସ୍ବାଧୀନତା 
ନାହିଁ ବା ଆମର ପସନ୍ଦର ମଧ୍ୟ ଏହି ସ୍ଵାଧୀନତା ନାହିଁ। 

ଅବଶ୍ୟ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଆମ ଭିତରେ ରହିଥ୍‌ବା ଇଚ୍ଛାକୁ ବରାବର 
କେତେଗ୍ରଡ଼ିଏ ସମ୍ଭାବନା ଭିତର ଗୋଟିକ ବାଛି ନେବାକ ପଡ଼ିଥାଏ, କାରଣ 
ପ୍ରକୃତି ବରାବର ଏହି ଭାବରେହି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ। ଏପରିକି ଆମର ନିଷ୍ପିୟତାକୁ, 
କୌଣସି ପ୍ରକାର ଇଚ୍ଛା କରିବା ପାଇଁ ଅସ୍ବୀକାରକୁ ମଧ୍ଯ ଗୋଟାଏ ପ୍ରକାର 
ବାଛିବା ବୋଲି କୂହାଯିବ, ଆମ ଭିତରେ କ୍ରିୟା କରୁଥ୍ବା ପ୍ରକୃତିରହି ଏକ 
ଇଚ୍ଛା ବୋଲି କ୍ରହାଯିବ କାରଣ ଏପରିକି ଏକ ପରମାଣୁ ମଧ୍ୟରେ ବି 
ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାରର ଇଚ୍ଛା ବରାବର କ୍ରିୟା କରୁଛି। ସମୁଦାୟ ପ୍ରଭେଦଟା 
ହେଉଛି, ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଯେଉଁ ଇଚ୍ଛା କ୍ରିୟା କରୂଛି ତାଂ ସହିତ ଆମେ 
କେତେଦୂର ନିଜକୁ ଯୁକ୍ତ କରୁ। ଆମେ ଯେତେବେଳେ ତାଂ ସହିତ ନିଚ୍ଚକ୍ୁ 
ଯ଼କ୍ତକର ସେତେବେଳେ ଆମେ ତାହାକୁ ଆମ ନିଜର ଇଚ୍ଛା ବୋଲି ମନେ 
କରୁ ଏବଂ କହୂ ଏହା ସ୍ବାଧୀନ ଇଚ୍ଛା ଏବଂ ଭାବୁ ଆମେ ନିଜେ ଏହି 
କର୍ମ କରୁଛ, ଏହା ଭୂଲ୍‌ ହେଉ ବା ନ ହେଉ, ଏହା ଏକ ଭ୍ରମ ହେଉ 
ବା ନ ହେଉ, ଆମର ଏହି ନିଜ ଇଚ୍ଛାଂର ଧାରଣା, ଏହି “ନିଜ କର୍ମ”ର 
ଧାରଣା ଯେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିସ୍ତଳ ବା ଏହାର ଯେ କୌଣସି ଉପଯୋଗିତା 
ନାହିଁ, ଏପରି ନୁହେଁ; ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜିନିଷର କିଛି ନା କିଛି ଫଳ ଓ ଉପଯୋଗିତା 
ରହିଛି। ଏହା ହେଉଛି ଆମ ଚେତନ ସତ୍ତାର ସେହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯାହା ଦ୍ବାରା 
ଆମ ଭିତରେ ପ୍ରକୃତି ତାହାର ଅନ୍ତରସ୍ଥ ନିଗୂଢ଼ ପୁରୂଷଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି ସଂପର୍କରେ 
ଅଧୁକରୂ ଅଧୁକ ସଜାଗ ଓ ସଚେତ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ଜ୍ଞାନ ବୁଦ୍ଧି ଫଳରେ 
କର୍ମର ଏକ ମହତ୍ତର ସମ୍ଭାବନା ଦିଗରେ ନିଜକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ କରେ, ଅହଂଧାରଣା 
ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛାର ସାହାଯ୍ଯରେହି ସେ ତାଂର ନିଜର ଉଚ୍ଚତର ସମ୍ଭାବନାରେ 
ଉନ୍ନୀତ ହୁଏ, ତାମସିକ ପ୍ରକୃତିର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଶ୍ଚେଷ୍ଠତା ଭିତରୁ ବା ନିଶ୍ଚେଷ୍ଠତାର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଭିତରୁ ବାହାରି ଆସି ରାଜସିକ ପ୍ରକୃତିର ଆବେଗ ଓ ସଂଗ୍ରାମ 
ଭିତରକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୁଏ, ଏବଂ ରାଜସିକ ପ୍ରକୃତିର ଆବେଗ ଓ ସଂଗ୍ରାମ 
ଭିତରୂ ବାହାରି ଆସି ସାନ୍ତ୍ରିକ ପ୍ରକୃତିର ମହତ୍ତର ଜ୍ୟୋତି, ଆନନ୍ଦ ଓ ପବିତ୍ରତା 


ମଧ୍ଯକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୂଏ। ପ୍ରାକୃତ ମାନବ ନିଜ ଉପରେ ଯେଉଁ ଆପେକ୍ଷିକ 


ଆତ୍ମକର୍ତ୍ୃଡ଼ବ ଲାଭ କରେ, ତା? ହେଉଛି ତାହାର ପ୍ରକୃତିର ନିମୁତର ସମ୍ଭାବନାଗଡ଼ିକ 
ଉପରେ ତାଂର ଉଚ୍ଚତର ସମ୍ଭାବନାସବୂର ଆଧୁପତ୍ୟଃ ଏବଂ ତା” ଭିତରେ 


ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ୨୮୩ 


ଏହା ସଂପନ୍ନ ହୁଏ ଯେତେବେଳେ ନିମ୍ନତର ଗୁଣସବୁକୂ ବଶୀଭୂତ କରିବା 
ପାଇଁ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଆଧ୍‌ପତ୍ୟ ବିସ୍ତାର ପାଇଁ ଉଚ୍ଚତର ଗୁଣସବରୁ 
ଯେଉଁ ସଂଗ୍ରାମ ଚଳାଇ ଥାଆନ୍ତି ସେହି ସଂଗ୍ରାମ ସହିତ ସେ ଯେତେବେଳେ 
ନିଜକୁ ବା ନିଜର ଅହଂକୁ ଯୁକ୍ତ କରେ। ସ୍ଵାଧୀନ ଇଚ୍ଛାର ବୋଧ, ଭ୍ରାନ୍ତ 
ହେଉ ବା ନ ହେଉ ତାହା ପ୍ରକୃତିର କର୍ମରେ ଏକ ଆବଶ୍ଯକ ଯନ୍ତ୍ର, 
ମନୁଷ୍ଯର ବିକାଶ ଓ ପ୍ରଗତି ସମୟରେ ତା” ପାଇଁ ଏହା ପ୍ରୟୋଜନୀୟ 
ଏବଂ ସେ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ଯ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୃତ ହେବା ପୂର୍ବରୂ ଏହାକୁ 
ଛାଡ଼ିଦେବା ତାହା ପାଇଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ମାରାତ୍ମକ ହେବ। ଯଦି ଏହା କୁହାଯାଏ 
(ଯେପରି କୁହାଯାଇଥାଏ) ଯେ ପ୍ରକୃତି ନିଜର ବିଧାନକୁ ପୂରଣ କରିବା 
ପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଭ୍ରମରେ ପକାଇଥାଏ, ଏବଂ ଏକ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସ୍ବାଧୀନ ଇଚ୍ଛାର 
ଧାରଣା ଏହି ଭ୍ରମମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ପ୍ରବଳ ଭ୍ରମ/ ତେବେ ଏହା 
ମଧ୍ୟ କୁହାଯିବା ଉଚିତ ଯେ ଏହି ଭ୍ରମ ତାଂର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଏବଂ ଏହା 
ବ୍ୟତୀତ ସେ ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମ୍ଭାବନାସମୂହରେ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇପାରିବ ନାହି। 

କିନ୍ତୁ ଏହା ପୂରାପୂରି ଏକ ଭ୍ରମ ନୁହେଁ, ଏହା କେବଳ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେହିଁ 
ଭୂଲ୍‌, ଯେଉଁ ବିଷୟକୁ ଯେଉଁ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯିବା ଉଚିତ ତହିରେ ଭୂଲ୍‌। ଅହଂ 
ଭାବେ ଯେ ସେ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମା, ଏବଂ ଏପରି କର୍ମ କରେ ଯେପରିକି 
ସେହି ହେଉଛି ସମସ୍ତ କର୍ମର ପ୍ରକୃତ କେନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ସବୁକିଛି ଯେପରି କେବଳ 
ତାହାରି ଲାଗିହି ରହିଛି। ଏହିଠାରେହି ସେ ବିଷୟସବ୍ରକୁ ଯଥାଯଥ ବିଚାର 
କରିବାରେ ଓ ଯଥାସ୍ଥାନରେ ରଖ୍‌ବାରେ ଭୂଲ୍‌ କରେ। ଏପରି ଭାବିବାରେ 
କିଛି ଭୂଲ୍‌ ନାହିଁ ଯେ ଆମ ଭିତରେ, ଆମ ପ୍ରକୃତିର ଏହି କର୍ମ ଭିତରେ 
ଏପରି କିଛି ଅଛି ବା ଏପରି କେହି ଅଛି, ଯେ କି ସେହି ପ୍ରକୃତିର 
ସମସ୍ତ କର୍ମର ଯଥାର୍ଥ କେନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ତାହାରି ପାଇଁହି ସବୁକିଛି ରହିଛି; କିନ୍ତୁ 
ତାହା ଅହଂ ନୂହେଁ, ତାହା ହେଉଛି ଆମ ହୃଦୟ ଭିତରେ ନିଗୂଢ଼ ଭାବରେ 
ରହିଥ୍‌ବା ଭଶ୍ଵର, ଭାଗବତ ପୁରୂଷ, ଏବଂ ତାଙ୍କର ସତ୍ତାର ଅଂଶସ୍ବରୂପ 
ଜୀବ ¬ ଏହା ଅହଂଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୃଥକ୍‌। ଅହଂବୋଧର ଆତ୍ମମ୍ଭରିତା ହେଉଛି 


ଆମ ମନରେ ସେହି ସତ୍ଯର ଏକ ବିକୃତ ଓ ଭଗୁଛାୟା, ଯେଉଁ ସତ୍ଯର 
ଯଥାର୍ଥ ରୂପ ହେଉଛି ଏହା ଯେ ଆମ ଭିତରେ ଏକ ପ୍ରକୃତ ଆମ୍ମା ରହିଛି, 
ଯେ କି ସବୁକିଛିର ପ୍ଭୁ, ଏବଂ ଯାହା ପାଇଁ ଓ ଯ଼ାହାର ଆଦେଶରେ 
ପ୍ରକୃତି ନିଜର କର୍ମରେ ଲାଗି ରହିଛି। ସେହିପରି ସ୍ବାଧୀନ ଇଚ୍ଛା ସଂପର୍କରେ 
ଅହଂର ଧାରଣା ମଧ୍ୟ ସେହି ସତ୍ଯର ଏକ ବିକୃତ ଓ ଅସ୍ଥାନନ୍ଯସ୍ତ ବୋଧ, 
ଯେଉଁ ସତ୍ୟର ରୂପ ହେଉଛି ଏହି ଯେ ଆମ ଭିତରେ ଏକ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା 
ରହିଛି ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ଇଚ୍ଛା ଏହି ଆତ୍ମାର ଇଚ୍ଛାର ଏକ ପରିବର୍ତିତ ଓ 


୨୮୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆଂଶିକ ପ୍ରତିବିମ୍ବ। ଏହା ପରିବର୍ତିତ ଓ ଆଂଶିକ, କାରଣ ଏହି ଇଚ୍ଛା କ୍ଷଣକ୍ଷଣ 
ପରିବର୍ତିତ କାଳର ଭିତରେ ର ରହିଛି ଏବଂ ପରିବର୍ଭନର ଏପରି ଏକ ଏକ ନିରନ୍ତର 
ଧାରା ଭିତରେ ନୁଃ ନୂଆ ନୂଆ ରୂପ ନେଇ କର୍ମ କରୁଛି, ଯେତେବେଳେ କି 
ଏହା ନିଜର ନିଜର ପୂର୍ବ ରୂ ରୂପର ବହୁଭାଗ ଭୂଲିଯାଉଛି ଓ ଭବିଷ୍ଯତର _ ପରିଣତି 
ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସଂପର୍କରେ ସଂପୂର୍ଷ ସଚେତ ` ସଚେତ ରହିପାରୁ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଆମର ଅନ୍ତରରେ 
ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯ ଇଚ୍ଛା ରହିଛି, ତାହା କାଳର ମୁହୂର୍ଭସବୁର ଉର୍ଦ୍ବରେ ଏବଂ 
ତାହା ଏ ସମସ୍ତ କିଛିକୁ ଜାଣେ ଏବଂ ଆମେ କହିପାରୁ ଯେ ଏହି ଅନ୍ତରସ୍ଥ 
ଦିବ୍ଯ ଇଚ୍ଛା ଓ ଦିବ୍ଯଜ୍ଚାନ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅତିମାନସ ଜ୍ୟୋତି ନେଇ ଯେଉଁ ଭବିଷ୍ଯ 
ଦୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ, ଆମ ଭିତରେ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ହେଉଛି, ପ୍ରାକୃତ ଓ ଅହଂଭାବମୟ 
ଅଞ୍ଚାନର ଦୂରୂହ ପରିସ୍ଥିତି ଭିତରେ ସେଇଟିକୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ କରିବାର 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା । 

କିନ୍ତୁ ଆମର ପ୍ରଗତି ଭିତରେ ଏପରି ଏକ ସମୟ ନିଶ୍ଚୟ ଆସିବ, 
ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଆମ ସତ୍ତାର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ଯ ଦିଗରେ ଆଖ୍‌ ଖୋଲିବା 
ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ଥୁତ ହେବୁ ଏବଂ ସେତେବେଳେ ଆମ ଭିତରୁ ଆମର ଅହଂଭାବମୟ 
ସ୍ଵାଧୀନ ଇଚ୍ଛାର ଭ୍ରମ ନିଶ୍ଚୟ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯିବ। ଅହଂଭାବାତ୍ମକ ସ୍ଵାଧୀନ 
ଇଚ୍ଛାର ଧାରଣାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା ଅର୍ଥ କର୍ମର ଅବସାନ ନୁହେଁ, କାରଣ 
ପ୍ରକୃତିହିଁ କର୍ମର କର୍ତ୍ରୀ ଏବଂ ତା'ର କ୍ରମବିବର୍ତନର ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଏହି ଅହଂଭାବାତ୍ମକ 
ଇଚ୍ଛାରୂପୀ ଯନ୍ତ୍ରଟି ଉଭବ ଓ ଉପଯୋଗ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ସେ ଯେପରି କର୍ମ 
କରୁଥ୍‌ଲା, ଏହି ଯନ୍ତ୍ରଟିକୁ ପରିତ୍ଯାଗ କଲାପରେ ମଧ୍ଯ ସେ ସେହିପରି କର୍ମ 
କରିବ। ଏପରିକି ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଏହି ଯନ୍ତ୍ରଟିକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିଛି ତାଂ 
ଭିତରେ ପ୍ରକୃତି ଆହୁରି ମହତ୍ତର କର୍ମର ବିକାଶ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ । 
କାରଣ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିର ମନ ଆହୁରି ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣିପାରିବ ଅତୀତର 
ଆତ୍ମବିକାଶ ଦ୍ବାରା ତାଂର ପ୍ରକୃତି ବର୍ଭମାନ କିପରି ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚୁଛି 
ଓ ଆହୁରି ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିପାରିବ କେଉଁ କେଉଁ ପାରିପାଶ୍ଵିକ ଶକ୍ତି 
ତାହା ଉପରେ କ୍ରିୟା କରି ତା'ର ବିକାଶର ସହାୟକ ବା ବାଧକ ହୋଇଛନ୍ତି 
ଏବଂ ତା” ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତନି ହିତ ଯେଉଁସବୁ ମହତ୍ତର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି, ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି ଅଥଚ ପ୍ରକଟ ହେବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ, 
ସେସମସ୍ତ ବିଷୟରେ ଉକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ଅଧୁକତର ସଚେତ ହୋଇପାରେ। ଏବଂ 
ଯେଉଁସବୁ ମହତ୍ତର ସମ୍ଭାବନା ସେ ଦେଖ୍‌ପାରେ ସେ ସବୁଥ୍ପାଇଁ ଆତ୍ମପୁରୁଷର 
ଅନୁମୋଦନ ଏହିପରି ଅହଂଶୂନ୍ଯ ମନ ଭିତରେ ଆହୁରି ଅବାଧରେ ଆସିପାରେ 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ତରଫରୂ ସେହି ଅନୁମୋଦନକୁ ଉତ୍ତର ଦେବା ଦିଗରେ, ତାଂର 
ଫଳସ୍ବରୂପ ସେହି ସମ୍ଭାବନାଗୁଡ଼ିକୁ ଅଧ୍କ ବିକଶିତ ଓ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା 


ତିଗୁଣାତୀତ ୨୮୫ 


ଦିଗରେ ପ୍ରକୃତିର ଉଦ୍ୟମ ପାଇଁ ଏହି ଅହଂଶୂନ୍ଯ ମନ ଏକ ଅବାଧତର 
ଯନ୍ତ୍ର ହୋଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଇଚ୍ଛାର ଏହି ବର୍ଜନ ଯେପରି କେବନ 
ଏକ ଭାଗ୍ୟବାଦରେ ବା ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତୂତ୍ଵରବାଦରେ ପରିଣତ ନ ହୁଏ, ଯାହାର 
କି ଆମର ଅନ୍ତରସ୍ଥ ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମା ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟି ନାହିଁ। କାରଣ 
ତା”ଂହେଲେ କେବଳ ଅହଂହି ଆମ ଆତ୍ମା ବୋଲି ଆମର ମନରେ ଏକ 
ଧାରଣା ରହିଯିବ ଏବଂ ଯେହେତୁ ଅହଂହି ବରାବର ପ୍ରକୃତିର ଯନ୍ତ୍ରମାତ୍ର 
ଆମେ ବରାବର ଅହଂ ଦ୍ବାରା ଚାଳିତ ହୋଇ କର୍ମ କରିବୁ ଓ ଆମର 
ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକୃତିର ଯନ୍ତ୍ରମାତ୍ର ରହିବ। କେବଳ ଏହି ଧାରଣା କୌଣସି ପ୍ରକୃତ 
ପରିବର୍ତନ ଆଣିବ ନାହିଁ, କେବଳ ଆମର ବୁଦ୍ଧିଗତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ତାହା 
ସାମାନ୍ଯ କିଛି ପରିବର୍ତନ ଆଣିପାରେ। ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମେ କେବଳ 
ଏହି ବ୍ଯବହାରିକ ସତ୍ଯଟିକୁ ମାନିନେବୁ ଯେ ଆମର ଅହଂସତ୍ତା ଓ ତାହାର 
କର୍ମ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ନିର୍ଧାରିତ ହେଉଛି ଆମେ ଆମର ଅଧୀନତାକୁ ଦେଖ୍‌ପାରିବୁ 
କିନ୍ତୁ ଆମ ଭିତରେ ସମସ୍ତ ଗୁଣ ଓ କ୍ରିୟାର ଉର୍ଦ୍ବରେ ଯେଉଁ ଅଜାତ 
ଆମ୍ମା ରହିଛି ତାହାକୁ ଦେଖ୍‌ ପାରିବୁ ନାହିଁ ଆମ ଭିତରେ ମୁକ୍ତିର ଦ୍ବାର 
କେଉଁଠି ରହିଛି, ତାହା ଆମେ ଦେଖ୍‌ପାରିବୁ ନାହିଁ। କେବଳ ପ୍ରକୃତି ଓ 
ଅହଂ ଆମର ସମୁଦାୟ ସତ୍ତା ନୂହେଁ। ଆମ ଭିତରେ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା ଓ 
ପୂରୂଷ ମଧ୍ଯ ରହିଛି। 

କିନ୍ତୁ ପୁରୁଷର ଏହି ସ୍ଵାଧୀନତାର ସ୍ଵରୂପ କଂଣ? ପ୍ରଚଳିତ ସାଂଖ୍ୟ 
ଦର୍ଶନର ପୁରୂଷ ତାଂର ମୂଳ ସତ୍ତାରେ ସ୍ବାଧୀନ; କିନ୍ତୁ ସେ ନିଷ୍ପିୟ, “ ଅକର୍ଭା” 
ବୋଲିହି ସ୍ଵାଧୀନ। ସେ ନିଜର ନିଷ୍ରିୟ ଆତ୍ମା ଉପରେ କର୍ମର ଛାୟା ପକାଇବା 
ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିକୁ ଯେଉଁ ଅନୁମତି ଦିଏ ତାହା ଫଳରେ ସେ ବାହ୍ୟଯତଃ ଗୁଣସମୂହର 
କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଆବଦ୍ଧ ହୋଇପଡ଼େ ଏବଂ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ପ୍ରକୃତିଠାରୂ ନିଜକୁ 
ବିଯୁକ୍ତ କରି ନ ନେଇଛି ଓ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ବନ୍ଦ ନ ହୋଇଯାଇଛି ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତା”ର ସ୍ଵାଧୀନତା ଫେରିପାଏ ନାହିଁ। ତା”ହେଲେ ଯଦି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ 
ଭିତରୂ “ମୁଁ ଜର୍ତାଂ ମାର କର୍ମ” ଏହି ଭାବକୁ ଦୂର କରିଦିଏ, ଏବଂ 
ଯଦି ଗୀତାର ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ ସେ ନିଜକ୍ର ଏହି ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
କରେ ଯେ ସେ ନିଜେ ହେଉଛି ଅକର୍ତା, “ଆତ୍ମାନମ୍‌ ଅକର୍ତାରମ୍‌” ଏବଂ 
ବିଚାର କରେ ଯେ କର୍ମସବୁ ତା'ର ନିଜର ନୂହନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତିର 
କର୍ମ ଓ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣତ୍ରୟର ଖେଳା, ତାଂହେଲେ ଏହାର ଫଳ କଂଣ 
ସେହି ଅନୂରୂପ ହେବ ନାହିଁ? ସାଂଖ୍ଯର ପୁରୁଷ ହେଉଛି ଅନୂମନ୍ତା, କିନ୍ତୁ 
ସେ କେବଳ ନିଷ୍ରିୟ ଅନୂମତି ଦିଏ, କର୍ମଟା ସମଗ୍ର ଭାବରେ ପ୍ରକୃତିର; 
ମୂଳତଃ ସେ ହେଉଛି ସାକ୍ଷୀ ପୁରୂଷ ଓ ଭର୍ତ୍ତା, ଜଗତ୍‌ପ୍ରଭୁଙ୍କରଂ ନିୟାମକ 


୨୮୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସକ୍ରିୟ ଚେତନା ନୂହେଁ। ସେ ହେଉଛି ସେହି ପୁରୂଷ ଯେ ଦେଖେ, ଗ୍ରହଣ 
କରେ ଯେପରି କୌଣସି ଦର୍ଶକ ଦେଖୁଥୁବା ନାଟକର ବିଷୟବସ୍ତୂକୂ ଗ୍ରହଣ 
କରେ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ପୂରୂଷ ନିଜେ ନାଟକଟିକୁ ସଂଯୋଜିତ କରେ ଓ ନିଜ 
ସତ୍ତାରେ ଅଭିନୀତ ହେଉଥ୍‌ବାର ଦେଖେ ଓ ତାହାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ, ସାଂଖ୍ଯର 
ପୂରୁଷ ତାହା ନୂହେଁ। ତେଣୁ ସେ ଯଦି ଅନୂମତିଟି ପ୍ରତ୍ଯାହାର କରିନିଏ, 
ଯେଉଁ କର୍ତା ଭାବର ଭ୍ରାନ୍ତି ଫଳରେ ନାଟକଟି ଚାଲୁଛି ସେ ଯଦି ସେହି 
ଭ୍ରାନ୍ରିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରେ ତେବେ ସେ ଆଉ ଭର୍ତ୍ତା ହୋଇ 
ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ କର୍ମଟି ବନ୍ଦ ହୋଇଯିବ, କାରଣ କେବଳ ସାକ୍ଷୀ ଚୈତନ୍ୟମୟ 
ପୂରୂଷର ଆନନ୍ଦ ପାଇଁହି ପ୍ରକୃତି ସେହି କର୍ମ କରୁଥ୍‌ଲା। ଏବଂ କେବଳ 
ସେହି ପୁରୂଷକୂ ଆଶ୍ରୟ କରିହି ସେ ଏହି କର୍ମକୁ ଚଳାଇ ରଖ୍‌ପାରେ। 
ତେଣୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ପୁରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ପର୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗୀତାର 
ଧାରଣା ସାଂଖ୍ଯଠାରୂ ଭିନ୍ନ କାରଣ ସେହି ଏକହିଁ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ 
ପରିଣାମ ଆଣି ଦେଉଛି। ସାଂଖ୍ଯର କ୍ଷେତ୍ବରେ ପରିଣାମ ହେଉଛି କର୍ମର 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଚ ବିରତି କିନ୍ତୁ ଗୀତାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିଣାମ ହେଉଛି ଏକ ମହାନ୍‌, 
ନିଃସ୍ଵାର୍ଥପର/ ନିଷ୍କାମ, ଦିବ୍ଯକର୍ମ। ସାଂଖ୍ୟରେ ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ଦଇଟି 


ସଂପୂର୍ଣ ପୃଥକ୍‌ ବସ୍ତୁ, କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ ସେମାନେ ହେଲେ ସେହି ଏକ କ ସ୍ୁୟଂପ୍ରତିଷ୍ଠ 
ସତ୍ତାର ଦଇଟି ବିଭାବ, ଦୁଇଟି ଶକ୍ତି, ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି। ପ୍ରରୂଷ କେବଳ 
=? _ ୧୯୯୯  _ ¬ ¿୦ କ5. 


ଅନୁମନ୍ତା ନୁହେଁ, ସେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭୂ ପ୍ରକୃତି ଭିତର ଦେଇ ସେ 


ଜଗତ୍‌-ଲୀଳା ଉପଭୋଗ କରୁଛି, ପ୍ରକୃତି ଭିତର ଦେଇ ଭଗବତ୍‌ ଇଚ୍ଛା 
ଓ ଜ୍ଞାନକୁ ଏପରି ଏକ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରୁଛି ଯେଉଁ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ତାହାର ଅନୁମତି ଦ୍ବାରା ବିଧୃତ ହୋଇଛି, ତାହାର ସର୍ବବ୍ଯାପୀ ଉପସ୍ଥିତି 
ଉପରେ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି, ତାହାରି ସତ୍ତାରେ ବିଦ୍ଯମାନ ରହିଛି, ତାହାର ସତ୍ତାର 
ଧର୍ମ ଓ ସେଥ୍‌ରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ତାହାର ସଚେତ ସଂକଳ୍ପ ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ 
ହେଉଛି। ଏହି ପୁରୁଷକୁ ଜାଣିବା, ତାହାର ଆହ୍ଲାନର ଉତ୍ତର ଦେବା, ତାହାର 
ଦିବ୍ଯସନ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ବାସ କରିବା - ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଅହଂ ଓ ତାହାର 
କ୍ରିୟାରୂ ନିବୂତ୍ତ ହେବାର ହେତୁ। ତା'ହେଲେ ଯାଇ ମନୁଷ୍ଯ ନିମ୍ନ ତ୍ରିଗୁଣ 
ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଦ୍ଧଜବ ଉଠି ଉଚ୍ଚତର ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି ଲାଭ କରିପାରିବ। 

ଯେଉଁ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଏହି ଉତ୍ତରଣ ସଂସାଧୁତ ହୋଇଥାଏ, ତାହା 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ପୁରୁଷର ଜଟିଳ ସମ୍ବନ୍ଧରୂହି ଉଭୂତ, ଗୀତାର ତ୍ରିବିଧ ପୁରୁଷର 
ତତ୍ଵ ଉପରେ ଏହା ଆଧାରିତ। ଯେଉଁ ପୁରୂଷ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମଃ ତାହାର 
ପରିବର୍ଭନ ଓ ତାହାର କ୍ରମାନ୍ରୟ ବିକାଶକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଥାଏ, ସେ ହେଉଛି 
କ୍ଷରପୁରୂଷନଃ ମନେ ହୋଇଥାଏ ଏହା ପ୍ରକୃତିର ପରିବର୍ତନ ସଙ୍ଗରେ ପରିବର୍ଭିତ 


ତିଗୁଣାତୀତ ୨୮୭ 


ହେଉଛି, ତା'ର ଗତି ସଂଗରେ ଗତି କରୁଛି, ଏହା ହେଉଛି ସେହି ପୁରୂଷ 
ଯେ କି ପ୍ରକୃତିର କର୍ମର ନିରନ୍ତର କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ନିଜ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵରେ ଯେଉଁ 
ପରିବର୍ତନସବୁ ହୂଏ ତାହାକୁ ନିଜର ସତ୍ତାର ପରିବର୍ତନ ବୋଲି ଅନୂସରଣ 
କରିଥାଏ; ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି କ୍ଷର କାଳ ଭିତରେ ଏହା ଏକ ଅବିରାମ 
ଗତି ଓ ପରିବର୍ତନ, ଏକ ନିରନ୍ତର ବିବର୍ଭନ। କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରକୃତି ପୁରୂଷରହିଁ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ଶକ୍ତି ଭିନ୍ନ ଆଉ କିଛି ନୂହେ,। କାରଣ ପୁରୂଷର ସ୍ବରୂପ 
ଯାହା, ପ୍ରକୃତି ତାହାହିଁ ହେବ, ପୁରୁଷର ବିବର୍ତନର ଯେଉଁସବୁ ସମ୍ଭାବନା 
ଅଛି ସେ କେବଳ ତାହାରି ଅନୂଯାୟୀହି କ୍ରିୟା କରିବ, ପୁରୂଷର ସତ୍ତାର 
ବିବର୍ଭନକୁହିଁ ସେ ପ୍ରକଟ କରେ ଓ ରୂପାୟିତ କରେ। ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ପୁରୂଷର 
ସ୍ବଭାବ ଦ୍ବାରା, ତାଂର ଆତ୍ମବିବର୍ଭନର ବିଧାନ ଦ୍ବାରାହି ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ ହୁଏ, 
ଯଦିଓ ଅନେକ ସମୟରେ ମନେ ହୁଏ କର୍ମହି ସ୍ଵଭାବକୁ ନିର୍ଦାରଣ କରୁଛି, 
ଏପରି ମନେ ହେବାର କାରଣ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ବିବର୍ତନର ଯନ୍ତ୍ର 
ଓ କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ଶକ୍ତି। ଆମେ ଯାହା, ଆମେ ସେହି ଅନୁସାରେହିଁ କାର୍ଯ୍ୟକରୁ 
ଏବଂ ଆମର କର୍ମ ଦ୍ବାରା ନିଜର ବିକାଶ ସାଧନ କରୁ, ନିଜର ସ୍ବରୂପକୁ 
ପ୍ରକଟ କରୁ। ପ୍ରକୃତିହି ହେଉଛି କର୍ମ, ପରିବର୍ତନ, ବିବର୍ଭନ, ଏବଂ ପ୍ରକୃତିହିଁ 
ସେହି ଶକ୍ତି ଯାହା ଏସବୂକୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ କରେ। କିନ୍ତୁ ପୁରୂଷ ହେଉଛି 
ସେହି ସଚେତ ସତ୍ତା, ଯାହା ଭିତରୁ ଏହି ଶକ୍ତି ଉଭୂତ ହୋଇଛି, ଯାହାର 
ଚେତନାର ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଉପାଦାନରୁହି ପ୍ରକୃତି ତା'ର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଇଚ୍ଛାକୁ 
ଆହରଣ କରିଛି ଏବଂ ତାଂର କର୍ମ ଭିତର ଦେଇ ସେଇ ଇଚ୍ଛା ଓ ତାଂର 
ପରିବର୍ତନସବୂକୁ ପ୍ରକଟ କରୁଛି। ଏହି ପୁରୁଷ ଏକ ଏବଂ ବହୂ ମଧ୍ଯ, ଏହା 
ହେଉଛି ସେହି ଏକ ପ୍ରାଣସତ୍ତା ଯାହା ଭିତରୂ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣ ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଛି 
ଓ ଏହାହି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ, ଏହାହି ହେଉଛି ବିଶ୍ବସତ୍ତା ଏବଂ ଏହାହିଁ ହେଉଛି 
ବିଶ୍ବର ସମସ୍ତ ସତ୍ତା, “ସର୍ବଭୂତାନିଂ କାରଣ ଏ ସମସ୍ତହିଁ ହେଉଛି ସେହି 
ଏକ; ଏହି ସମସ୍ତ ବହୂ ଅସଂଖ୍ଯ ପୁରୂଷ ସେମାନଙ୍କର ମୂଳ ସତ୍ତାରେ 
ସେହି ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟ ପୁରୂଷ, “ଏକମେବାଦ୍ରିତୀୟମ୍‌'। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ 
ଅହଂବୋଧର ଯେଉଁ ଯନ୍ତ୍ର ରହିଛି, ଯାହାକି ସେହି ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାରହିଁ ଏକ 
ଅଂଶ, ତାହା ମନକୁ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରେ ସେହି ମୁହୂର୍ତର ସୀମାବଦ୍ଧ ବିବର୍ଭନ 
ସହିତ, ଏବଂ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଦେଶ ଓ କାଳରେ ପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ ସକ୍ରିୟ ଚେତନାର 
ସମଷ୍ଟି ଥାଏ ତା' ସହିତ, ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ଅତୀତ କର୍ମ ସମଷ୍ଟିର ମୁହୂର୍ଭକୁ 
ମୁହୂର୍ଁଚ ଯେଉଁ ଫଳ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଛି ତାହା ସହିତ ପୁରୁଷର ଚେତନା ଏକ 
ବୋଲି ଧାରଣା କରିବା ପାଇଁ। ଏହା ସମ୍ଭବପର ଯେ ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ 
ଏହି ସମସ୍ତ ଜୀବ ବା ସତ୍ତାମାନଙ୍କର ଏକ ପ୍ରକାର ଏକତ୍ସ ଉପଲବ୍ଧି କରାଯାଇପାରେ 


୨୮୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏବଂ ଏହି ଜ୍ଞାନଲାଭ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିର ସମଗ୍ର କର୍ମ ଭିତରେ 
ଏକ ବିଶ୍ଵପୂରୂଷହିଁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ପୁରୂଷଙ୍କୁ ଅଭିବ୍ଯନତ୍ତି କରୁଛି ଏବଂ 
ପୁରୂଷହିଁ ପ୍ରକୃତି ହୋଇଛି। କିନ୍ତୁ ଏହି ଜାଣିବା ହେଉଛି କେବଳ ବିରାଟ 
ବିଶ୍ବଂବିବର୍ଭନକୂ ଜାଣିବା ଯାହା ମିଥ୍ଯା ବା ଅସତ୍‌ ନୂହେଁ; କିନ୍ତୁ କେବଳ 
ଏହାର ଜ୍ଞାନ ଆମକୁ ଆମର ଆତ୍ମା ସଂପର୍କରେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଦେଇପାରିବ 
ନାହିଁ କାରଣ ଆମର ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମା ସର୍ବଥା ଏ ସମସ୍ତ ଅପେକ୍ଷା ଆହୁରି 
ଅଧୁକ କିଛି ଏବଂ ଏ ସମସ୍ତ ଭର୍ଵ୍ଧବରେ ଆହୁରି କିଛି। 

କାରଣ ପ୍ରକୃତିରେ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ ଏବଂ ତାହାର କର୍ମରେ ବଦ୍ଧ ଯେଉଁ 
ପୂରୂଷ ରହିଛି, ତାହାର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ପୂରୂଷର ଆଉ ଏକ ସ୍ଥିତି ରହିଛି, ତାହା 
କେବଳ ଏକ ସ୍ଥିତି, ଆଦୌ କ୍ରିୟା ନୁହେଁ। ତାହାହିଁ ହେଉଛି ନୀରବ, ଅକ୍ଷର, 
ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, ସ୍ଵୟଂସ୍ଥିତ, ନିଶ୍ଚଳ ଆତ୍ମା, ସର୍ବଗତମ୍‌ ଅଚଳମ୍‌, ତାହା ବିବର୍ତନଗତ 
ସତ୍ତା ନୁହେଁ, ତାହା ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ଅକ୍ଷର ସତ୍ତା। କ୍ଷର ଭାବରେ ପୁରୂଷ 
ପ୍ରକୃତିର କର୍ମରେ ଜଡ଼ିତ, ତେଣୁ ଏହା କାଳର ସ୍ରୋତରେ, ବିବର୍ଭନର ତରଙ୍ଗରେ 
କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ଯେପରିକି ନିଜକୁ ତାହା ଭିତରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହରାଇ ଦେଇଛି, 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ତାହା ନୁହେଁ, ବିବର୍ଭତନର ପ୍ରବାହକୁ ଅନୁସରଣ କରିବା ଫଳରେ 
କେବଳ ସେହିପରି ଜଣାଯାଏ। ଅକ୍ଷର ଭାବରେ ପ୍ରକୃତି ପୂରୂଷର ନୀରବତା 
ଓ ବିଶ୍ରାନ୍ତି ଲାଭ କରେ, ତେଣୁ ପୁରୂଷ ନିଜର ଅକ୍ଷର ସତ୍ତା ବିଷୟରେ 
ଅବଗତ ହୁଏ। କ୍ଷର ହେଉଛି ସାଂଖ୍ୟୋକ୍ତ ପୂରୂଷର ସେହି ଅବସ୍ଥା, ଯେତେବେଳେ 
ଏହା ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣ ସମୂହର ବିଭିନ୍ନ କ୍ରିୟାକୁ ନିଜ ଭିତରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
କରିଥାଏ ଏବଂ ନିଜକୁ ସଗୁଣ ବ୍ଯଷ୍ଠିପୂରୂଷ ବୋଲି ଜାଣିଥାଏ। ଅକ୍ଷର ହେଉଛି 
ସାଂଖ୍ୟୋକ୍ତ ପୂରୂଷର ସେହି ଅବସ୍ଥା ଯେତେବେଳେ ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ସାମ୍ୟାବସ୍ଥା 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ପୁରୂଷ ନିଜକୁ ନିର୍ଗୁଣ ଓ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ବୋଲି ଜାଣେ । 
ତେଣୁ କ୍ଷରପୂୁରୂଷ ନିଜକୂ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ସହିତ ଯୁକ୍ତ କରିଥ୍‌ବାରୂ କର୍ମର 
କର୍ତା ବୋଲି ମନେ ହେଉଥ୍‌ଲାବେଳେ, ଅକ୍ଷରପୁରୂଷ ନିଜକୁ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣ 
ସମୂହର କ୍ରିୟାରୂ ଅଲଗା କରିଦେଇ ନିଷ୍ରରିୟ ଅକର୍ତା ଓ ସାକ୍ଷୀମାତ୍ର ହୋଇ 
ରହେ। ମନୁଷ୍ୟର ଆତ୍ମା ଯେତେବେଳେ କ୍ଷରର ଭାବ ଗ୍ରହଣ କରେ, ସେତେବେଳେ 
ବ୍ଯନ୍ତିକତାର ଖେଳା ସହିତ ଏହା ନିଜକୁ ଏକ କରି ଦେଖେ ଏବଂ ତପ୍ପରତାର 
ସହିତ ପ୍ରକୃତିରେ ରହିଥ୍‌ବା ଅହଂଭାବ ଦ୍ବାରା ନିଜର ଆତ୍ମଜ୍ଞାନକୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ 
କରିଦିଏ। ତେଣୁ ନିଜକୁ କର୍ମସବୂର ଅହଂମୟ କର୍ତା ବୋଲି ମନେ କରେ; 
ଯେତେବେଳେ ସେ ଅକ୍ଷର ଭାବରେ ଆରୂଢ଼ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସେ 
ନିଜକୂ ନୈର୍ବ୍ଯନ୍ତିକ ଭାବ ସହ ଏକ କରି ଦେଖେ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିକୁହିଁ କର୍ମର 
କର୍ତ୍ତୀ ବୋଲି ଓ ନିଜକୁ ନିଷ୍ରରିଯୟ ସାକ୍ଷୀ ବୋଲି, “ଅକର୍ତାରମ୍‌” ବୋଲି 


ତିଗୁଣାତୀତ ୨୮୯ 


ଜାଣେ। ମଣିଷର ମନକୂ ଏହି ଦୁଇଟି ଭାବ ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ 
ଆଡ଼କୁ ଝୁଙ୍କିବାକୁ ହୋଇଥାଏ, ଏ ଦୁଇଟି ଭିତରୂ ଗୋଟିକୂ ଗ୍ରହଣ କଲେ 
ସେଠାରେ ଅପରଟିର ଆଉ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ନାହିଁ - ଏହି ପ୍ରକାର ଏକ 
ଭାବ ନେଇ ମଣିଷର ମନ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ। ହୁଏତ ସେ କ୍ଷରଭାବ 
ନେଇ ଗୁଣ ଓ ବ୍ୟଯକ୍ତିକ କର୍ମର ଧାରାରେ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ରାରା ଆବଦ୍ଧକ ନ 
ହେଲେ ସେ ଅକ୍ଷର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସନ୍ତାରେ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାରୂ ସଂପୂର୍ଣ ମୁକ୍ତ। 

କିନ୍ତ ପୁରୁଷର ସ୍ଥିତି ଓ ଅକ୍ଷରତ୍ସ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଏହାର କର୍ମ 
ଓ କ୍ଷରତ୍ସକ ଏ ଦୁଇଟି ବସ୍ତୃତଃ ଏକ ସଙ୍ଗରେ ବିଦ୍ଯମାନ। କିନ୍ତୁ ଏ 
ଦୁଇଟିର ପରସ୍ପର ବିରୋଧୁତାର କୌଣସି ସମାଧାନ ମିଳନ୍ତା ନାହିଁ ବା 
ଏହାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ମାୟାବାଦ ବା ସତ୍ତାର ଦ୍ବୈତତା ଓ ବିଭକ୍ତତାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥ୍‌ବା କୌଣସି ତତ୍ତ୍ଵର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ ପଡ଼ନ୍ତା, ଯଦି ପୁରୂଷର 
ଏପରି ଏକ ପରମ ସତ୍ତା ନ ଥାଂନ୍ତା, ଯାହାର ଏ ଦୁହେଁ ହେଉଛନ୍ତି ପରସ୍ପର 
ବିପରୀତ ଦୁଇଟି ବିଭାବ ମାତ୍ର, କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ ସେହି ସତ୍ତା ଏ ଦୁଇଟି ଭିତରୁ 
କୌଣସିଟି ଦ୍ବାରା ସୀମିତ ନୁହେଁ। ଆମେ ଦେଖୁଛୁ ଗୀତା ଏହି ସତ୍ୟ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ 
ତତ୍ତ୍ଵରେହି ପାଇଛି। ପରମପୁରୁଷ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵବର, ଭଗବାନ, ସର୍ବଜୀବଙ୍କର 
ପ୍ରଭୂ “ସର୍ବଭୂତ-ମହେଶ୍ଵରଂ। ସେ ତାଙ୍କର ନିଜର ସକ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତି - ଗୀତାର 
ଭାଷାରେ “ସ୍ଵାମ୍‌ ପ୍ରକୃତିମ୍‌ଜକୁ ଜୀବ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି ଓ ତାହା 
ପ୍ରକଟିତ ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ, ତାହାର ଅନ୍ତନି ହିତ 
ଭାଗବତ ସତ୍ତାର ଧର୍ମ ଅନୁସାରେ, ଯେଉଁ ଧର୍ମର ମୂଳଧାରାଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଜୀବକୁହିଁ ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ହେବ। କିନ୍ତୁ ଏହା ଅହଂଭାବାମ୍ବକ ପ୍ରକୃତି 
ଭିତରେ ଓ ତ୍ରିଗୁଣର ପରସ୍ପର ଉପରେ ଚାଲିଥ୍‌ବା ଜଟିଳ ଖେଳା ୯ରଗୁଣାଃ 
ଗୁଣେଷୁ ବର୍ତନ୍ତେ) ଭିତରେ ପ୍ରକଟିତ ହେଉଛି। ଏହାହିଁ ହେଉଛି ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ 
ମାୟା, ମନୂଷ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ଏହି ମାୟା ଅତିକ୍ରମ କରିବା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁରୂହ -- 
ଦୁରତ୍ୟୟା, ତଥାପି ତ୍ରିଗୁଣର ଉର୍ଦ୍ଧ୍‌ଜୁ ଯାଇ ମନୁଷ୍ୟ ଏହାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିପାରେ । 
କାରଣ ଯଦିଓ ଏ ସମସ୍ତକୁ ଛଶ୍ଵର ତାଙ୍କର କ୍ଷର ଭାବରେ, ତାଙ୍କ ପ୍ରକୃତି- ଶକ୍ତିର 
ସାହାଯ୍ଯରେ ସମ୍ପନ୍ନ କରୁଛନ୍ତି ତଥାପି ତାଙ୍କର ଅକ୍ଷର ଭାବରେ ଏ ସମସ୍ତ 
ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରୁ ନାହିଁ। ସେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଲ୍ଲିପ୍ତ୍‌ ଉଦାସୀନ ରହି ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ସମଭାବରେ ଦେଖନ୍ତି, ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରସାରିତ ଅଥଚ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଉର୍ଦ୍ଧବରେ ରହିଛନ୍ତି। ତିନିଟିଯାକ ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ସ୍ଵାମୀ, ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଅବସ୍ଥାରେ 
ସେ ପରମେଶ୍ବର, ଅକ୍ଷର ଭାବରେ ସେ ସର୍ବାଧ୍ୟକ୍ଷ, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତକ 
ସତ୍ତା, ପ୍ରଭୁ ଏବଂ ବିଭୁ ଏବଂ କ୍ଷର ଭାବରେ ସେ ସର୍ବଗତ ଦିବ୍ୟସଂକଳ୍ପ 
ଓ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ ସକ୍ରିୟ ଇଶ୍ଵର। ଯେତେବେଳେ ସେ ନିଜ ବ୍ୟକ୍ତିକତାର 


୨୯୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଖେଳ ପ୍ରକଟ କରୁଥାଆନ୍ତି ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ସ୍ରେ ତାଙ୍କର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତାରେ 
ମୂକ୍ତ ରହିଥାଆନ୍ତି। ସେ କେବଳ ନିର୍ଗୁଣ ନୂହନ୍ତି ବା କେବଳ ସଗୁଣ ନୁହନ୍ତି, 
ସେ ଏହି ଦୁଇ ବିଭାବ ନେଇ ଏକ ଓ ଅଦ୍୍ରୈତ ସତ୍ତା, ଉପନିଷଦ୍‌ ଭାଷାରେ 
ସେ ନିର୍ଗ୍ମଣୋ ଗୁଣୀ। କେତେବେଳେ କ”ଣ ସଂଘଟିତ ହେବ, ତାହା ଘଟିବା 
ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ସେସବୂକୁ ସେ ସଂକଳ୍ପ କରି ରଖୁଛନ୍ତି - ଯେପରି ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଜୀବିତ ଥ୍‌ବା ଧାର୍ଭରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ସେ କହିଲେ ମୁଁ ଏମାନଙ୍କୁ ପୂର୍ବରୂହି 
ମାରି ସାରିଛି, (ମୟୈବୈତେ ନିହତାଃ ପୂର୍ବମେବ) ¬ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ସଂପାଦିତ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ କେବଳ ତାଙ୍କର ସଂକଳ୍ପର ଫଳ, ତଥାପି ପଶ୍ଚାତରେ ବିଦ୍ଯମାନ 
ତାଙ୍କର ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକତା ଯୋଗୁଁ ସେ ତାଙ୍କର କର୍ମ ଦ୍ବାରା ବଦ୍ଧ ନୂହନ୍ତି, “କର୍ତାରମ୍‌ 
ଅକର୍ତାରମ୍‌ | 

କିନ୍ତୁ ବ୍ଯନ୍ତିସତ୍ତା ରୂପେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର ଅଜ୍ଞାନତା ଯୋଗୁଁ କର୍ମ ଓ 
ବିବର୍ତନ ସହ ନିଜକୁ ଏକ କରି ଦେଖେ ଓ ମନେ କରେ ତାହାହି ତାଂର 
ସମୁଦାୟ ଆତ୍ମା, ତାହା ଯେ ତାଂର ଆତ୍ମାର ଏକ ଶକ୍ତ ଓ ତାହା ଆତ୍ମାରୁ 
ନିସ୍ୁତ ଏହି ଜ୍ଞାନ ତା'ର ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହିପରି ଭାବରେ ସେ 
ଅହଂଭାବ ଦ୍ବାରା ବିମୂଢ଼ ହୋଇପଡ଼େ। ସେ ମନେ କରେ, ସେ ଓ ଅନ୍ୟମାନେହିଁ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ କରୁଛନ୍ତି ସେ ଦେଖ୍‌ପାରେ ନାହିଁ ଯେ ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରକୃତିହିଁ 
ସବ୍ରକିଛି କରୁଛି ଏବଂ ସେ ନିଜର ଅଜ୍ଞାନତା ଓ ଆସକ୍ତି ଫଳରେ ପ୍ରକୃତିର 
କର୍ମକୁ ଭୁଲ ଭାବରେ ଦେଖୁଛି ଓ ବିକୃତ କରି ଦେଉଛି। ସେ ଗୁଣମାନଙ୍କର 
ଦାସ, କେତେବେଳେ ତମୋଗୁଣର ନିସ୍ତେଜ ଜଡ଼ତା ତାକୁ ପକାଇ ରଖୁଛି 
ତ କେତେବେଳେ ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରବଳ ଝଟିକା ତାକୁ ଉଡ଼ାଇ ନେଉଛି ବା 
କେତେବେଳେ ସତ୍ଵଵଗୁଣର ଆଂଶିକ ଆଲୋକ ତାକୁ ସୀମିତ କରି ଦେଉଛି, 
ସେ ନିଜକୂ ତାଂର ପ୍ରକୃତି-ମନଠାରୁ ଆଦୌ ଅଲଗା କରିପାରେ ନାହିଁ 
କିନ୍ତୁ କେବଳ ସେହି ପ୍ରକୃତି-ମନହି ଗୁଣସବୁ ଦ୍ବାରା ପରିବର୍ତିତ ହେଉଥାଏ। 
ସେ ତେଣୁ ସୁଖ, ଦୁଃଖ, ହର୍ଷ। ଶୋକ, କାମ, କ୍ରୋଧ, ଆସକ୍ତି ଓ 
ଘୃଣା ଆଦିର ବଶୀଭୂତ ହୁଏ, ତାହାର କୌଣସି ସ୍ବାଧୀନତା ନାହିଁ। 

ତେଣୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ହେଲେ ତାହାକୁ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ଭିତରୁ ଫେରିଯାଇ 
ଅକ୍ଷର ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାକୁ ହେବ, ସେତେବେଳେ ସେ ଗୁଣସମୂହର 
ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠି ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ହେବ। ନିଜର ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମଃ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ପୁରୁଷ 
ବୋଲି ଜାଣି, ସେ ନିଜକୂ ଏକ ଅକ୍ଷର ନିର୍ଗ୍ରଣ ସତ୍ତା ବୋଲି, ଆତ୍ମା 
ବୋଲି ଜାଣିବ, ପ୍ରକୃତିର କର୍ମକୁ ଶାନ୍ତ ଭାବରେ ଦେଖ୍‌ଯିବ, ନିରପେକ୍ଷ 
ଭାବରେ ତାହାକୁ ସମର୍ଥନ କରିବ, କିନ୍ତୁ ନିଜେ ସ୍ଥିର, ଉଦାସୀନ, ଅଲିପ୍ତ, 
ଅଚଳ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ରହିବ, ସେ ସର୍ବଭୂତ ସହିତ ସେମାନଙ୍କ ଆତ୍ମାରେ ଏକୀଭୂତ 


ତିଗୁଣାତୀତ ୨୯୧ 


ପ୍ରକୃତି ଓ ତାଂର କାର୍ଯ୍ୟାବଳୀ ସହିତ ଏକୀଭୂତ ନୂହେଁ। ଏହି ଆତ୍ମା 

ଯଦିଓ ନିଜ ଉପସ୍ଥିତି ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିକୁ କର୍ମ କରିବାର ଅଧୁକାର ଦେଉଛି, 
ଯଦିଓ ନିଜର ସର୍ବବ୍ଯାପୀ ସତ୍ତା ଦ୍ବାରା ସେସବ୍ରକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଛି 
ଓ ସମର୍ଥନ କରୁଛି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦିଓ ସେ ପ୍ରଭୁ ଓ ବିଭୂ, ତଥାପି ସେ 
ନିଜେ କର୍ମ ସୃଷ୍ଟି କରେ ନାହି, କର୍ତତ୍ମର ଭାବ ” କରେ ନାହିଁ ବା 
କର୍ମ ସହିତ ଫଳର ସଂଯୋଗ ସୃଷ୍ଠି କରେ ନାହିଁ,” କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି କିପରି 
କ୍ଷର ଭାବରେ ଏହି ସବୁକୁ ସମ୍ପନ୍ନ କରୁଛି “ସ୍ଵଭାବସ୍ତୁ ପ୍ରବର୍ତତେଂ ତାହା 
କେବଳ ଦେଖୁଥାଏ। ଏହା ସଂସାରର ଏହି ଜନ୍ମ ଭିତରକୁ ଆସିଥ୍‌ବା କୌଣସି 
ପ୍ରାଣୀର ପାପ ବା ପୂଣ୍ଯକୁ ନିଜର ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ “ ନାଦତ୍ତେ 
କସ୍ଯଚିତ୍‌ ପାପଂ ନ ଚୈବ ସୁକୃତଂ ବିଭୂଃ୨, ସେ ବରାବର ନିଜର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ନିର୍ମଳତାରେ ରହିଥାଏ। ଅଜ୍ଞାନତାରେ ବିମୂଢ଼ ଅହଂ କେବଳ ଏସବୁ ବିଷୟକୁ 
ନିଜ ଉପରେ ଆରୋପ କରିଥାଏ, କାରଣ ସେ କର୍ଷାର ଦାୟିତ୍ଵକୁ ନିଜ 
ଉପରକୁ ନେଇଥାଏ ଏବଂ ବାସ୍ତବରେ ସେ ଯେ ଏକ ମହତ୍ତର ଶକ୍ତର 
ଯନ୍ତ୍ର ତାହା ନ ଭାବି ନିଜେ କର୍ତା ସାଜିବାକୁ ପସନ୍ଦ କରିଥାଏ, “ ଅଜ୍ଞାନେନାବୃତଂ 
ଜ୍ଞାନଂ ତେନ ମୁହ୍ୟନ୍ତି ଜନ୍ତବଃ୮। ନିର୍ଗୁଣ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଆତ୍ମାକୁ ଫେରିଯାଇ 
ଜୀବ ମହତ୍ତର ଆମ୍ବଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରେ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ-ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୁଏ, ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସକଳ ତାହାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରନ୍ତି ନାହିଁ‡† ତାହାର ଶୁଭ- ଅଶୁଭ 
ଓ ସୁଖ-ଦୁଃଖର ଭ୍ରାନ୍ତିରୁ ସେ ମୁକ୍ତ ହୁଏ। ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତା, ମନ, ପ୍ରାଣ, 
ଦେହ ତଥାପି ରହିଥାଏ, ପ୍ରକୃତି ତଥାପି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତର୍ସତ୍ତା 
ସେସବୁ ସହିତ ଆଉ ନିଜକୁ ଏକ କରି ଦେଖେ ନାହିଁ ବା ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତାରେ 
ଗୁଣମାନଙ୍କର ଖେଳା ଚାଲୁଥ୍‌ବାବେଳେ ସେ ଆନନ୍ଦିତ ହୁଏ ନାହିଁ ବା ଶୋକ 
କରେ ନାହି। ସେ ହେଉଛି ସକଳ ବିଷୟର ଦ୍ରଷ୍ଟା, ସ୍ଥିର ମୁକ୍ତ ଅକ୍ଷର 
ଆତ୍ମା। 


୦) (୭ 


ଏହାହିଁ କଂଣ ଚରମ ଅବସ୍ଥା, ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ସମ୍ଭାବନା, ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ରହସ୍ଯ ? 
ତା” ହୋଇପାରେନା, କାରଣ ଏହା ଏକ ମିଶ୍ରିତ ବା ବିଭକ୍ତ ଅବସ୍ଥା, ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ସମନ୍ୟର ଅବସ୍ଥା ନୂହେ। ଏକ ଦ୍ରିବିଧ ସତ୍ତାର ଅବସ୍ଥା, ଏକୀଭୂତ ସନ୍ତାର 
ଅବସ୍ଥା ନୂହେଁ। ମୁକ୍ତି ରହିଛି କେବଳ ଆତ୍ମାରେ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିରେ ରହିଛି 
ଅପୂର୍ଣ୍ଣତାା ଏହା କେବଳ ଏକ ଅବସ୍ଥା ହୋଇପାରେ। ତା' ହେଲେ, ଏହାର 


× ନ କର୍ତୃତ୍ଵଂ ନ କର୍ମାଣି ଲୋକସ୍ୟ ସ୍ଜତି ପ୍ରଭୁଃ। 
ନ କର୍ମଫଲସଂୟୋଗଂ ସ୍ଵଭାବସ୍ତୁ ପ୍ରବର୍ତତେ॥ ୫।୧୪ 


୨୯୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଉଦ୍ଧ଼ିରେ ଆଉ କ'ଣ ଅଛି? ଗୋଟିଏ ସମାଧାନ ହେଉଛି ସନ୍ଧ୍ଯାସୀମାନଙ୍କର, 
ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଓ କର୍ମକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବର୍ଜନ କରନ୍ତି ଅନ୍ତତଃ କର୍ମକୁ 
ଯେତେଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତ୍ୟାଗ କରିବା ସମ୍ଭବ ଯାହାଫଳରେ ଏକ ଅବିମିଶ୍ର 
ଅଖଣ୍ଡ ମୁଚ୍ତି ଲାଭ କରାଯାଇପାରିବ, କିନ୍ତୁ ଏହି ସମାଧାନକୁ ଗୀତା ସ୍ଵୀକାର 
କଲେ ମଧ୍ଯ, ଏହାକୁ ପସନ୍ଦ କରେ ନାହିଁ। ଗୀତା ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ 
କରିବାକୁ କହିଛି, “ସର୍ବକର୍ମାଣି ସଂନ୍ଯସ୍ଯ” କିନ୍ତୁ ସେ ତ୍ୟାଗ ହେଉଛି ଭିତରେ 
ବ୍ରହ୍ମକୁ ଅର୍ପଣ। କ୍ଷରରେ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମକୁ ପୂରାପୂରି ସମର୍ଥନ କରେ, 
କିନ୍ତୁ ଅକ୍ଷର ଭାବରେ ବ୍ରହ୍ମ କର୍ମକୁ ସମର୍ଥନ କଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ସେ 
କର୍ମଠାରୂ ପ୍ଥକ୍‌ ରଖେ, ନିଜର ମୁକ୍ତକୁ ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରଖେ। ଅକ୍ଷର ଭାବରେ 
ବ୍ରହ୍ମ ସହ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ବ୍ଯକ୍ତି-ଓପୁରୂଷ ମୁକ୍ତ ଓ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମରୁ ପୃଥକ୍‌ 
ରହେ କିନ୍ତୁ କ୍ଷରଭାବରେ ବ୍ରହ୍ମ ସହ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ସେ କର୍ମକୁ ସମର୍ଥନ 
ଦିଏ କିନ୍ତୁ ତହିରେ ଆବଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ଏହା ସର୍ବୋତ୍ତମ ଭାବରେ 
କରିପାରିବ ଯେତେବେଳେ ସେ ଦେଖ୍‌ବ ଯେ ଉଭୟଟାହିଁ ହେଉଛି ଏକ 
ପୂରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଦୁଇଟି ବିଭାବ। ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ସର୍ବଭୂତରେ ଗୁପ୍ତ ଇଶ୍ଵର 
ରୂପେ ବିରାଜମାନ କରି ପ୍ରକୃତିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ଇଚ୍ଛାରେ 
ପ୍ରକୃତି ସ୍ଵବଭାବନିୟତ ହୋଇ କର୍ମସବୁ ସଂପନ୍ନ କରେ, ସେ ଇଚ୍ଛା ଆଉ 
ଜୀବର ଅହଂଭାବ ଦ୍ବାରା ବିକୃତ ନୁହେଁ ବା ସ୍ବରୂପଭ୍ତଷ୍ଟ ନୁହେଁ। ସେତେବେଳେ 
ବ୍ୟକ୍ତିପୂରୂଷ ଦିବ୍ୟଭାବାପନ୍ନ ପ୍ରକୃତିସତ୍ତାକୁ ଭଗବତ୍‌ ଇଚ୍ଛାର ଏକ ଯନ୍ତ୍ର କରିଦିଏ, 
ନିମିତ୍ତମାତ୍ରମ । କର୍ମ ଭିତରେ ବି ସେ ରହିଥାଏ ଡ୍ରିଗୁଣାତୀତ, ଗୁଣସବୁର 
ଉର୍ଦ୍ଝରେ ଏବଂ ଗୁଣସବୁରୂ ମୁକ୍ତ, ନିସ୍ତୈଗୁଣ୍ୟ ଏବଂ ଆରମ୍ଭରେ ଗୀତା ଯେଉଁ 
ଆଦେଶ ଦେଇଥୁଲା ଓନିସ୍ତୈଗୁଣ୍ଯୋ ଭବାର୍ଜୁିନଧଂ ଅବଶେଷରେ ତାହାକୁ ସେ 
ପୂର୍ୁରପେ ପାଳନ କରେ। ଅବଶ୍ଯ ତଥାପି ସେ ଠିକ୍‌ ବ୍ରହ୍ମପରି ଗୁଣସବରୁର 
ଭୋକ୍ତା କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ଆଉ ସୀମାବଦ୍ଧ ନୂହେଁ, “ନିର୍ଗୁଣଂ ଗୁଣଭୋକ୍ତ୍ୁ 
ଚଂ, ବ୍ରହ୍ମପରି ସେ ମଧ୍ଯ ଅନାସକ୍ତ, ଯଦିଓ ବ୍ରହ୍ମପରି ସବୁକିଛିର ଭର୍ତାହୋଇ 
ରହିଥାଏ, ଅସକ୍ତମ୍‌ ସର୍ବଭୃତ୍‌। କିନ୍ତୁ ତାଂ ମଧ୍ଯରେ ଗୁଣସମୂହର କ୍ରିୟା ସଂପୂର୍ଣ୍ତ 
ପରିବର୍ତିତ ହୋଇଯାଇଥାଏ, ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କର ଅହଂମୂଳକ ସ୍ଵରୂପ ଓ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର ଉର୍ଵ୍ଵକୂ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ସେ ନିଜର ସମଗ୍ର ସତ୍ତାକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ 
ଭିତରେ ଏକୀଭୂତ କରିଛି, ସେ ଭାଗବତ ସତ୍ତା ଓ ଉଚ୍ଚତର ଭାଗବତ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି, ମଦ୍‌ଭାବ, ଏପରିକି ତାହାର ମନ ଓ ପ୍ରାକୃତ 
ଚେତନାକୁ ବି ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଯୁକ୍ତ କରିଛି, ମନ୍ମନା ମଚ୍ଚିତ୍ତ।। ଏହି ରୂପାନ୍ତରହିଁ 
ପ୍ରକୃତିର ଚରମ ବିକାଶ ଏବଂ ଦିବ୍ଯଜନ୍ମର ପରମ ସିଵି, ରହସ୍ଯମ୍‌ ଉତ୍ତମମ୍‌ । 
ଯେତେବେଳେ ଏହା ସଂସାଧ୍ତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଜୀବ ନିଜକୁ ପ୍ରକୃତିର 


ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ୨୯୩ 


ପ୍ରଭୁ ବୋଲି ଜାଣିପାରେ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ ଜ୍ୟୋତିର ଏକ ଜ୍ୟୋତି ହୋଇ 
ଏବଂ ଭାଗବତ ଇଚ୍ଛାର ଏକ ଇଚ୍ଛା ହୋଇ ନିଜର ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟାବଳୀକୁ 
ଦିବ୍ୟକର୍ମରେ ପରିଣତ କରିପାରେ। 


୨୩ 
ନିର୍ବାଣ ଓ ସଂସ।ରଚଗେ କାର୍ଯ୍ୟ୍ୟ 


ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ଏକ ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଜୀବର ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସଙ୍ଗେ 
ମିଳନହିଁ ହେଉଛି ଗୀତାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଶିକ୍ଷା। କେବଳ ଜ୍ଞାନ-ମାର୍ଗକୁ ଅନୁସରଣ 
କରୂଥ୍‌ବା ସଂକୀର୍ଣ୍ତତର ମତମାନଙ୍କର କେବଳ ଅକ୍ଷରପୁରୁଷଙ୍କ ସଂଗେ ଯେଉଁ 
ମିଳନ ବିଷୟ କୁହାଯାଇଥାଏ, ଏହା ତାହା ନୂହେଁ। ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ଗୀତା 
ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମର ସମନୂୟସାଧନ କଲାପରେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମ ସହିତ 
ସମନିିତ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିକୁହିଁ ଉତ୍ତମ ରହସ୍ଯରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ବା ପାଇଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ 
ମାର୍ଗ ବୋଲି ଦେଖାଇଛି। ଯଦି କେବଳ ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷଙ୍କ ସଂଗେ ମିଳନହି 
ଏକମାତ୍ର ରହସ୍ଯ ବା ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ରହସ୍ଯ ହୋଇ ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ କର୍ମ, 
ଆ୍ଚାନଯୁକ୍ତ ଭନ୍ରି ଓ ପ୍ରେମର ଏହି ସାଧନା ସମ୍ଭବ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ, କାରଣ 
ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଧନାର ଏକ ବିଶେଷ ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତି ପାଇଁ 
ସମସ୍ତ ଆନ୍ତର ଭିଉି, କର୍ମ ପାଇଁ ସମସ୍ତ ଆନ୍ତର ଭିଭି ପରି ସଂପୂର୍ଣ୍ତ 
ବିଧ୍ଵସ୍ତ ଓ ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତା। କେବଳ ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷଙ୍କ ସଂଗରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ର 
ଓ ଅନନ୍ୟ ମିଳନର ଅର୍ଥ ହେଉଛି କ୍ଷରଭାବର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଲୋପ, କେବଳ 
ଏହାର ସାଧାରଣ ଓ ନିମ୍ନତର କ୍ରିୟା ନୁହେଁ ଏକେବାରେ ଏହାର ମୂଳର 
ବିଲୋପ, ଯାହାକିଛି ଏହାର ଅସ୍ିତ୍କୁ ସମ୍ଭବ କରିଛି, କେବଳ ଏହାର ଅଞଜ୍ଞାନାବସ୍ଥାର 
କର୍ମ ନୁହେଁ, ଏହାର ଜ୍ଞାନାବସ୍ଥାର କର୍ସମସମେତ ସବୁକିଛିର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଲୋପ । 
ଏହାର ଅର୍ଥ ହେବ ମନୁଷ୍ଯ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଚେତନାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଓ କର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି ଓ ଯାହା ଫଳରେ କ୍ଷରଭାବର 
ଲୀଳା ସମ୍ଭବ ହେଉଛି ସେ ସବୁର ବିଲୋପ । କାରଣ ସେତେବେଳେ କ୍ଷରର 
କର୍ମ ହେବ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଞ୍ଚାନର ଖେଳ। କାରଣ ସେତେବେଳେ ତହିଁରେ ଆଉ 
ଭାଗବତ ସତ୍ଯର କୌଣସି ମୂଳ ବା ଭିଭି ରହିବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ 
ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସଂଗେ ମିଳନର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଆମର ସ୍ଵୟଂସ୍ଥିତ 
ସତ୍ତାରେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଆମର ଅଭେଦ ଏକତ୍ସର ଉପଲବ୍ଧି ଓ ଆସ୍ଵାଦନ 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ସତ୍ତାରେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଆମର ବିଶେଷ ଭେଦତ୍ସର 
ଉପଲବ୍ଧି ଓ ଆସ୍ଵାଦନ। ଏହି ଭେଦତ୍ସ ଦିବ୍ଯ କର୍ମର ଖେଳାରେ ତିଷ୍ଠି ରହିଥାଏ । 


ନିର୍ବାଣ ଓ ସଂସାରରେ କାର୍ଯ୍ୟ ୨୯୫ 


ଦିବ୍ଯ ପ୍ରେମ ଦ୍ବାରା ପ୍ରରୋଚିତ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣତାପ୍ରାପ୍ତ ଦିବ୍ଯ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ଦିବ୍ୟକର୍ମରେ ଏହି ବିଶେଷ ଭେଦତ୍ସ ସ୍ଥାୟୀ ରହିବା ଫଳରେ ଏବଂ ଆତ୍ମାରେ 
ଭଗବତ୍‌ ଉପଲବ୍ଧି ସହିତ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରଖି ଜଗତରେ ଭଗବତ୍‌ ଉପଲବ୍ଧି 
ଫଳରେ ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷ ପକ୍ଷେ କର୍ମ ଓ ଭକ୍ତି ସମ୍ଭବ ହୂଏ, ଖାଲି ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ, ତା'ର ସିଦ୍ଧ ସ୍ବଭାବ ପାଇଁ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଉଠେ । 


ସ୍ଵ 


କିନ୍ତୁ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମାର ସୁଦୃଢ଼ ଉପଲବ୍ଧି ଭିତର ଦେଇହିଁ ଭଗବତ୍‌ ମିଳନର 
ସିଧା ରାସ୍ତା। ଏହାହିଁ ପ୍ରଥମ ପ୍ରୟୋଜନ ବୋଲି ଗୀତା ବିଶେଷ ଜୋର 
ଦେଇଥ୍‌ବାରୂୁ ଏବଂ ଏହାପରେହି କେବଳ କର୍ମ ଓ ଭକ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ପୂର୍ଣ 
ଦିବ୍ଯସାର୍ଥକତା ଲାଭ କରିବେ ବୋଲି କୁହାଯାଇଥ୍‌ବାରୂ, ଗୀତାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ 
ବ୍ରଝିବଵାରେ ଆମର ଭୂଲହ୍ରୁଏ। କାରଣ ଗୀତାରେ ଯେଉଁସବୁ ଶ୍ଳୋକରେ ଏହା 
ଉପରେ ବିଶେଷ ଜୋର ଦିଆଯାଇଛି ଆମେ ଯଦି କେବଳ ସେହି ଶ୍ଵୋକଗୁଡ଼ିକୁ 
ନେଉ କିନ୍ତୁ ପୂର୍ବାପର ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ଯେଉଁ ସମଗ୍ର ବିଚାର ଉପରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ଛିଡ଼ା କରାଯାଇଛି ତାହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାରେ ଅବହେଳା କରୂ, ତେବେ 
ଆମେ ସହଜରେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ଯାଇପାରୁ ଯେ ବାସ୍ତବରେ ଗୀତା 
ଏହି ଶିକ୍ଷା ଦେଉଛି ଯେ କର୍ମହୀନ ଲୟହିଁ ଜୀବର ଚରମ ଗତି ଏବଂ 
କର୍ମ ହେଉଛି ସେହି ନିଶ୍ଚଳ ଅକ୍ଷର ବହ୍ନରେ ସ୍ଥିର ଶାନ୍ତିଲାଭ ଦିଗରେ ସାଧନାର 
ଏକ ପ୍ରାଥମିକ ଉପାୟ ମାତ୍ର। ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷ ଆଡ଼କୁ ଏବଂ 
ସମଗ୍ର ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଗୀତା ଏହି ପ୍ରୟୋଜନ ଉପରେ ଖୁବ୍‌ ବ୍ଯାପକ 
ଓ ତୀବ୍ରଭାବରେ ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି। ସେଠାରେ ଆମେ ଏପରି ଏକ ଯୋଗର 
ବଣ୍ଟ୍ଣନା ପାଉ, ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ମନେ ହେବ ଯେପରିକି ସେ ଯୋଗର 
କର୍ମ ସହିତ କୌଣସି ସଂପର୍କ ନାହିଁ୨ ତାହା ସହିତ କର୍ମ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସଂଗତ 
ଏବଂ ଯୋଗୀ ଯେଉଁ ପରମ ପଦ ଲାଭ କରନ୍ତି, ତାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରି 
“ ନିର୍ବାଣ ଶବ୍ଦଟି ବାରଂବାର ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 

ଏହି ଅବସ୍ଥାର ଲକ୍ଷଣ ହେଉଛି ଏକ ନୀରବ ଆତ୍ମନିର୍ବାଣର ପରମ 
ଶାନ୍ତି, 'ଶାନ୍ତିଂ ନିର୍ବାଣ- ପରମାମ୍‌ ଏବଂ ଏହା ଯେ ସତ୍ତାର ଏକ ଆନନ୍ଦମୟ 
ନେତି ଓ ବିଲୋପ ଭିତରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ନିର୍ବାଣ ନୁହେଁ। ଏହା ହେଉଛି 
ପୂର୍ଣସନ୍ତା ଭିତରେ ଅଂଶସତ୍ତାର ବେଦାନ୍ତ ମାର୍ଗର ଲୟ, ଯେପରି ଏହାହିଁ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଗୀତା ବରାବର ବବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣଂ ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛି, ଯାହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବ୍ରହ୍ମରେ ନିର୍ବାଣ। ଏଠାରେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ 
ବ୍ରହ୍ମ କହିଲେ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମକୁହିଁ ବୁଝାଇବା ପରି ମନେହୁଏ, ଅନ୍ତତଃ ପକ୍ଷେ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଅନ୍ତରସ୍ଥ ସେହି କାଳାତୀତ ଆତ୍ମାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଇଛି, ଯାହା 
ପ୍ରକୃତିର ବାହ୍ୟ ଭାଗରେ ନିହିତ ରହିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ, ସେଥ୍‌ରେ କୌଣସି ଅଂଶ 


୨୯୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଗ୍ରହଣ ନ କରି ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ ହୋଇ ରହିଥାଏ। ତାଂହେଲେ ଆମକୁ ଦେଖିବାକୁ 
ହେବ ଏଠାରେ ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା ପ୍ରକୃତରେ କେଉଁ ଦିଗରେ ଯାଉଛି ଏବଂ 
ବିଶେଷ କରି ଏହି ଯେଉଁ ଶାନ୍ତି କଥା କୁହାଯାଉଛି ତାହା କ”ଣ ସଂପୂଣ୍ତ 
କର୍ମହୀନ ବିରତିର ଶାନ୍ତି। ଅକ୍ଷରରେ ଆତ୍ମ ନିର୍ବାଣର ଅର୍ଥ କ'ଣ କ୍ଷରର 
ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଓ ଚେତନାର ଓ କ୍ଷରର ସମସ୍ତ କର୍ମର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବର୍ଜନ ? 
ବସ୍ତୁତଃ ଆମେ ଏପରି ଧାରଣାରେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ ଯେ ନିର୍ବାଣ ସଂଗରେ ସଂସାରରେ 
କୌଣସି ପ୍ରକାର କର୍ମ ବା ଅସ୍ତିତ୍ବର କଥାହିଁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସଙ୍ଗତ ଏବଂ ଆମେ 
ଏହିପରି ଯୁକ୍ତିକୁ ସମର୍ଥନ କରିପାରୂ ଯେ ଏହି ନିର୍ବାଣ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗହିଁ 
ଯଥେଷ୍ଟ ଏବଂ ଏହାଦ୍ବାରା ପ୍ରଶ୍ନଟିର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ମୀମାଂସା ହୋଇଯାଉଛି। କିନ୍ତୁ 
ଆମେ ଯଦି ବୌଦ୍ଧମତକୁ ଗଭୀର ଭାବରେ ଅଧ୍ୟୟନ କରୁ ତେବେ ଏପରିକି 
ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ନିର୍ବାଣ ସହିତ କର୍ମ ଓ ସଂସାରର ଏହିପରି 
ପୂଷ୍ଚି ବିରୋଧ ଓ ଅସାମଞ୍ଜସ୍ୟ କେତେଦୂର ରହିଥ୍‌ଲା ସେ ବିଷୟରେ ସନ୍ଦେହ 
ଆସେ। ଆମେ ଯଦି ଗୀତାର ଶିକ୍ଷାକୁ ଗଭୀର ଭାବରେ ଦେଖୁ ତେବେ 
ଦେଖିବାକୁ ପାଇବୁ ଯେ ଏହି ଧରଣର ବିରୋଧ ବେଦାନ୍ତର ମହାନ ଶିକ୍ଷାର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ନୁହେ। 


ବହ୍ମଜ୍ଞାନୀ ଯେକି ବରହ୍ମଚେତନା ମଧ୍ଯକୁ ଉତ୍‌ଥୁତ ହୋଇଛନ୍ତି, ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍‌ 
ବ୍ରହ୍ମଣି ସ୍ଥିଃଃ ତାଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ତ ସମତା ବିଷୟରେ କହିସାରିବା ପରେ ଗୀତା 
ପରବର୍ତୀ ୯ଟି ଶ୍ଳୋକରେ ବରହ୍ମଯୋଗ ଓ ବ୍ହ୍ମରେ ନିର୍ବାଣ ସଂପର୍କରେ ନିଜର 
ବିଚାରକୁ ବିସ୍ତାରିତ ରୂପେ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛି। ନିଜର ଦକ୍ତବ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରି 
ଏହା କହିଛି “ଯେତେବେଳେ ଜୀବ ଆଉ ଦାହ୍ୟବସ୍ତୂର ସ୍ପର୍ଶରେ ଆସକ୍ତ 
ନୁହେଁ, ସେତିକିବେଳେହିଁ ମନୁଷ୍ଯ ଆତ୍ମାରେ ଯେଉଁ ସୁଖ ରହିଛି ତାହା ଲାଭ 
କରେ, ଏହିପରି ବ୍ଯକ୍ତିହିଁ ଅକ୍ଷୟ ସୁଖ ଲାଭ କରେ, କାରଣ ତାର ଆତ୍ମା 
ବ୍ରଙ୍କ ସହିତ ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଯୁକ୍ତଃଏ।୮୨ ଗୀତା କହେ ଯେ କାମନା, ବାସନା 
ଓ କ୍ରୋଧ, ଦ୍ବେଷ ଆଦିର ଆକ୍ରମଣରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ହେଲେ ପ୍ରଥମ ଆବଶ୍ୟକତା 
ହେଉଛି ଅନାସକ୍ତି, ଏବଂ ଏହି ମୁକ୍ତି ବିନା ଯଥାର୍ଥ ସୁଖ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମ୍ଭବ। 
ଏହି ସୁଖ ଏବଂ ଏହି ସମତା ମନୂଷ୍ଯକୁ ଏହି ଶରୀରରେ ରହିହିଁ ଆଣିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ଶରୀର ତ୍ଯାଗ ପରେହିଁ କେବଳ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତିଲାଭ କରାଯାଏ, ଏହିପରି 
ଏକ ଧାରଣାର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ଯେପରି ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଦାସତ୍ସକୁ ଲେଶମାତ୍ର 


# ବାହ୍ୟସ୍ପର୍ଶେ ଷ୍ନସକ୍ତାତ୍ମା ବିନ୍ଦତ୍ୟାତ୍ମନି ୟତ୍‌ସୁଖମ୍‌ 
ସ ବ୍ରହ୍ମୟୋଗଯ଼କ୍ତାମ୍ମା ସୁଖମକ୍ଷୟମଶ୍ ତେ | ୫।୨ ୧ 


ନିର୍ବାଣ ଓ ସଂସାରରେ କାର୍ଯ୍ୟ ୨୯୭ 


ବରଦାସ୍ତ କରା ନ ଯାଏ, ତାହା ଦେଖିବାକୁ ହେବ। ପୂର୍ଣ୍ଣତମ ଅଧ୍ଯାମ୍ମ୍ୟ 
ମୁକ୍ତି ଏହି ପୃଥ୍ବୀ ଉପରେହିଁ ଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟର ଏହି 
ଜୀବନରେହିଁ “ପ୍ରାକ୍‌ ଶରୀର- ବିମୋକ୍ଷଣାତ୍‌' ତାହା ଅଧ୍ଗତ ଓ ଭୋଗ କରିବାକୁ 
ହେବ। ଏହାପରେ ଗୀତା କହୁଛି ““ଯେ ଆନ୍ତର ସୁଖ ଅନ୍ତରାରାମ ଓ 
ଅନ୍ତରାଲୋକ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି ସେହି ଯୋଗୀ ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇଉଠଠି ଓ ବ୍ରହ୍ମ 
ଭିତରେ ଆତ୍ମନିର୍ବାଣ ଲାଭ କରନ୍ତି, “ବ୍ରହ୍ମ-ନିର୍ବାଣମ୍‌7ଂ । ଏଠାରେ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଭାବରେ ନିର୍ବାଣର ଅର୍ଥ ହେଲା ସେହି ଉଚ୍ଚତର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଓ ଆନ୍ତର 
ସତ୍ତାରେ ଅହଂର ବିଲୋପ, ଯେଉଁ ସତ୍ତା ଚିରଦିନ ଦେଶ ଓ କାଳର ଅତୀତ, 
କାର୍ଯ୍ୟକାରଣର ଶୃଙ୍ଖଳରେ ବା କ୍ଷର ଜଗତର ପରିବର୍ତନସବୁରେ ବଦ୍ଧ ନୂହେଁ, 
ଯେ ଆତ୍ମାନନ୍ଦମୟ, ଆତ୍ମଜ୍ୟୋତିରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଶାଶ୍ବତ ଶାନ୍ତିରେ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। 
ଯୋଗୀ ଆଉ ଅହଂ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ, ମନ ଓ ଶରୀର ଦ୍ବାରା ସୀମିତ 
କ୍ଷୁଦ୍ର ବ୍ଯନ୍ତିଟିଏ ହୋଇ ରହେ ନାହି, ସେ ସ୍ଵୟଂ ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇଉଠେ, ତା'ର 
ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତାରେ ନିହିତ ହୋଇ ଯେଉଁ ଶାଶ୍ବତ ଆତ୍ମା ରହିଛି ତାହାର ଅକ୍ଷର 
ଭାଗବତ ସ୍ଵରୂପ ସହିତ ସେ ଚେତନାରେ ଏକ ହୋଇଯାଏ। 


କିନ୍ତୁ ଏହା କ'ଣ ସମସ୍ତ ବିଶ୍ବଚେତନାରୁ ଦୂରକୁ ଚାଲିଯାଇ ସମାଧ୍‌ର 
କୌଣସି ଗଭୀର ନିଦ୍ରାରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା କିଂବା ଏହା କଂଣ ଏକ ପ୍ରଧ୍ତୃତି 
କ୍ରିୟା ଯାହା ଫଳରେ ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତା ଓ ବ୍ଯକ୍ତି ସତ୍ତା ଏପରି ଏକ ଅଖଣ୍ଡ 
ଆମ୍ମା ଭିତରେ ଲୟ ବା ମୋକ୍ଷ ଲାଭ କରିବ, ଯେଉଁ ଆତ୍ମାକି ସର୍ବଦା 
ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ପ୍ରକୃତି ତଥା ତାଂର କ୍ରିୟାର ଅତୀତ ? ଆମେ ନିର୍ବାଣ 
ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପୂର୍ବରୂ କ'ଣ ବିଶ୍ବଚେତନାରୁ ନିଜକୁ ଏପରି ପ୍ରତ୍ୟାହାର 
କରିନେବା ଆବଶ୍ୟକ ନା ଗୀତୋକ୍ତ ବାକ୍ଯ ଅନୁସାରେ ଯାହା ବୁଝାଯାଏ 
ଯେ ନିର୍ବାଣ ଏପରି ଏକ ଅବସ୍ଥା ଯାହାକି ବିଶ୍ବଵଚେତନା ସହିତ ଏକ ସଙ୍ଗରେ 
ରହିପାରେ ଏପରିକି ନିଜ ଭାବରେ ଏହାକୁ ନିଜର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରିପାରେ। 
ଏହି ଶେଷଟିହିଁ ଯଥାର୍ଥ ବୋଲି ମନେ ହୁଏ, କାରଣ ପର ଶ୍ଳୋକରେହିଁ 
ଗୀତା କହିଛି ଯେ “ “ସେହି ରଷିମାନେହି ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣ ଲାଭ କରନ୍ତି ଯେଉଁମାନଙ୍କ 
ଭିତରୁ ପାପର ସମସ୍ତ ଦାଗ ପୋଛି ହୋଇଯାଇଛି, ସଂଶୟର ସମସ୍ତ ଗ୍ରନ୍ଥି 
ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଇଛି, ଯେଉଁମାନେ ଆତ୍ମ-କର୍ତ୍ତତ୍ଵ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି ଓ ସର୍ବଦା 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣିଗଣଙ୍କର କଲ୍ୟାଣରେ ଯେଉଁମାନେ ବ୍ରତୀ, “ ସର୍ବଭୁତହିତେ 


# ୟୋଃନ୍ତଃସୁଖଃନ୍ତରାରାମସ୍ତଥାନ୍ତଜେଷ୍ମାତିରେବ ୟଃ 
ସ ଯୟୋଗୀ ବୃହ୍ମନିର୍ବାଣଂ ବ୍ରହ୍ମଭୁତୋଃଧ୍ଗଳ୍ଛତି। ୫।୨ ୪ 


୨୯୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ରତାଃ””(୧)। ଏହାର ଅର୍ଥ ତ ପ୍ରାୟ ଏହିପରି ହୋଇଯାଉଛି ଯେ ଏହି 
ଅବସ୍ଥା ଲାଭ କରିବାହିଁ ନିର୍ବାଣ ଲାଭ। କିନ୍ତୁ ପରର ଶ୍ଵୋକଟି ଖୁବ୍‌ ସ୍ବଷ୍ଠ 
ଓ ନିଷ୍ପରରିମୂଳକ, “ଯେଉଁ ଯତିମାନେ (ଯେଉଁମାନେ ଯୋଗ ଓ ତପସ୍ୟା 
ଦାରା ଆତ୍ମଜୟର ସାଧନା କରନ୍ତି) କାମ ଓ କ୍ରୋଧରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି 
ଓ ଆମ୍ମ-କର୍ରୂତ୍ସ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବ୍ମହ୍ମନିର୍ବାଣ ସେମାନଙ୍କ 
ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ରହିଛି, ସେମାନଙ୍କୁ ଘେରି ରହିଛି, ସେମାନେ ସେଥ୍‌ରେହି ବାସ 
କରନ୍ତି। କାରଣ ସେମାନେ ଆତ୍ମାର ଜ୍ଞାନଲାଭ କରିଛନ୍ତି (୨)।”” ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆତ୍ମାର ଜ୍ଞାନଲାଭ କରିବା ଓ ଆତ୍ମାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାର ଅର୍ଥହି ନିର୍ବାଣରେ 
ଅବସ୍ଥାନ କରିବା। ଏହା ସ୍ବଷ୍ଟରୂପେ ନିର୍ବାଣତତ୍୍ଵର ଏକ ବ୍ଯାପକ ପ୍ରସାରଣ । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାବେଗର ସମସ୍ତ କଳ୍ଳଷରୂ ମୁକ୍ତି, ସମତ୍ସବୃଦ୍ଧିର ଆତ୍ମକର୍ତୂତ୍ଵ, ଯାହା ଉପରେ 
ଏହି ମୁକ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ, “ ସର୍ବଭୂତେଷୁ” ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରତି ସମଭାବ, 
ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ କଲ୍ଯାଣମୟ ପ୍ରେମ, ଏବଂ ଯେଉଁ ସଂଶୟ ଓ ଅଜ୍ଞାନ 
ଆମକୂ ସର୍ବ-ଏଁକ୍ଯକାରୀ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୂ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ କରି ରଖିଥାଏ, ତାର 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିନାଶ ଏବଂ ଆମ ଭିତରେ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଏକ 
ଅଦ୍ରିତୀୟ ଆତ୍ମା ରହିଛି ତାହାର ଜ୍ଞାନ -- ସ୍ପଷ୍ଠତଃ ଏହିଗୁଡ଼ିକହି ହେଉଛି ନିର୍ବାଣଲାଭର 
ସର୍ଭ, ଏହିଗୂଡ଼ିକ ନେଇହିଁ ନିର୍ବାଣ ଅବସ୍ଥା ଲାଭହ୍ରଏ, ଏହିଗୁଡ଼ିକହି ନିର୍ବାଣର 
ଉପାଦାନ, ଗୀତାର ଶ୍ଳୋକରେ ଏହାହିଁ ପ୍ରତିପାଦନ କରାଯାଇଛି। 

ଏହିପରି ଭାବରେ ନିର୍ବାଣ ସ୍ପଷ୍ଟତଃ ସଂସାର ଚେତନା ଓ ସଂସାରର 
କର୍ମ ସହିତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସୁସଂଗତ । କାରଣ ଯେଉଁସବୁ ରଷି ଏହା ଲାଭ କରିଥାନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଏହି କ୍ଷର ଜଗତରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ହୋଇଥାନ୍ତି, 
କର୍ମ ଭିତର ଦେଇ ତାଙ୍କ ସହ ଘନିଷ୍ଠ ଭାବରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଥା'ନ୍ତି। ସେମାନେ 
ସର୍ବଭୂତଙ୍କ ହିତସାଧନରେ “ ସର୍ବଭୂତହିତେ ଲାଗିପଡ଼ିଥା'ନି | ସେମାନେ କ୍ଷରପୁରୁଷର 
ଅନୁଭୂତିସବୂକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ନ ଥାଂନ୍ତି। ସେମାନେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଦିବ୍ଯଭାବାପନ୍ନ 
କରିଥାଂନଚ୍ଚ କାରଣ ଗୀତା କହୁଛି ଯେ କ୍ଷରହି ହେଉଛି ସର୍ବଭୂତ, ସର୍ବଭୂତାନି, 
ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର କଲ୍ଯାଣ ସାଧନ କରିବା ପ୍ରକୃତିର କ୍ଷରତା ଭିତରେ ଏକ 
ଦିବ୍ୟ କର୍ମ। ଜଗତରେ ଏହି ପ୍ରକାର କର୍ମ କରିବାର ବ୍ରହ୍ମରେ ବାସ କରିବା 
ସହିତ କୌଣସି ଅସଂଗତି ନାହିଁ। ବରଂ ଏହା ହେଉଛି ତାଂର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ 


(୧) ଲଇନ୍ତେ ବହ୍ମନିର୍ବାଣମୃଷୟଃ କ୍ଷୀଣକଲ୍ଳଷାଃ । 
ଛିନଢ଼ୈଧା ୟତାତ୍ମାନଃ ସର୍ବଭୂତହିତେ ରତାଃ || ୫।୨୫ 
( ୨) କାମକ୍ରୋଧବିୟୂକ୍ତାନାଂ ୟତୀନାଂ ୟତଚେତସାମ୍‌ | 
ଅଭିତୋ ବୃହ୍ମନିର୍ବାଣଂ ବର୍ତତେ ବିଦିତାତ୍ମନାମ୍‌ ॥ ୫।୨.୬ 


ନିର୍ବାଣ ଓ ସଂସାରରେ କାର୍ଯ୍ୟ ୨୯୯ 


ସର୍ତ ଓ ବାହ୍ୟ ପରିଣାମ। କାରଣ ଆମେ ଯେଉଁ ବ୍ମହ୍ମରେ ନିର୍ବାଣ ଲାଭ 
କରୂ, ଯେଉଁ ଆଧ୍ୟାମ୍ିକ ଚେତନାରେ ଆମେ ଆମର ପ୍ରଥକ୍‌ ଅହଂଚେତନାର 
ବିଲୋପ ସାଧନ କରୂ,କ ତାହା ଯେ କେବଳ ଆମରି ଭିତରେ ରହିଛି ତାହା 
ନୁହେଁ। ତାହା ଏସମସ୍ତ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଭିତରେହିଁ ରହିଛି, ତାହା ଯେ କେବଳ 
ଜଗତର ଘଟନାବଳୀଠାରୂ ଦୂରରେ ଓ ଉର୍କ୍ଧରେ ରହିଛି ତାହା ନୂହେଁ, ତାହା 
ଏସବୁକୁ ଆଚ୍ଛନ୍ନ କରିଥ ଏହା ଭିତରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛି, ଏସବୁକୁ 
ଧାରଣ କରି ଏହା ଭିତରେ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ରହିଛି। ତେଣୁ ବ୍ମହ୍ମରେ 
ନିର୍ବାଣର ଅର୍ଥି ହେଉଛି ସମସ୍ତ ମିଥ୍ଯା ଓ ଭେଦଭାବର କାରଣ ସେହି 
ସୀମିତ ଓ ପୃଥକାମ୍ମକ ଚେତନାର ବିଲୋପ ବା ବିନାଶ ଯେଉଁ ଚେତନା 
କି ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ମିକା ନିମ୍ବତର ମାୟା ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ହୋଇ ଜୀବନର କେବଳ 
ବାହ୍ଯ ସ୍ତରରେହି ରହିଥାଏ। ଆଉ ନିର୍ବାଣ ଭିତରେ ପ୍ରବେଶର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
ସେହି ସତ୍ୟ ଓ ଏକ୍ଯସାଧନକାରୀ ଚେତନା ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ, ଯେଉଁ ଚେତନା 
ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟିର ହୃଦ୍‌ସ୍ଥଳ ଓ ଆଧାର, ଯାହା ମଧ୍ୟରେ ସୃଷ୍ଟି ବିଧୃତ ହୋଇଛି 
ଓ ଯାହା ହେଉଛି ସୃଷ୍ଠିର ସମଗ୍ର ମୂଳ, ଶାଶ୍ବତ ଓ ଚରମ ସତ୍ଯ। ଆମେ 
ଯେତେବେଳେ ନିର୍ବାଣ ଲାଭକରୁ, ନିର୍ବାଣ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରୂଥ ସେତେବେଳେ 
ତାହା କେବଳ ଆମରି ଭିତରେ ରହି ନ ଥାଏ, ତାହା ଆମର ଚତୁଦ୍ଦିଗରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଏ, “ଅଭିତୋ ବର୍ତତେଂ।, କାରଣ ଏହି ବ୍ରହ୍ମଚେତନା ଯେ 
କେବଳ ଆମର ଅନ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ଗୁପ୍ତ ଭାବରେ ରହିଛି ତାହା ନୁହେଁ, ଏହା 
ମଧ୍ଯ ସେହି ବ୍ରହ୍ମଚେତନା ଯାହା ମଧ୍ଯରେ ଆମେ ବାସ କରୁଛୁ। ଆମେ 
ଆମର ଆନ୍ତର ସ୍ଵରୂପରେ ଯେଉଁ ଆତ୍ମା, ଏହା ସେହି ଆତ୍ମା, ଆମ ବ୍ଯଷ୍ଠିସତ୍ତାର 
ପରମାତ୍ମା, କିନ୍ତୁ ତାହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଆମର ବାହ୍ୟ ସ୍ଵରୂପରେ 
ଯାହା, ଏହା ମଧ୍ୟ ସେହି ଆତ୍ମା, ବିଶ୍ବର ପରମ ଆତ୍ମା, ସର୍ବଭୂତର ଆତ୍ମା। 
ସେହି ଆତ୍ମାରେ ବାସ କରି ଆମେ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରୁ, ସେତେବେଳେ 
ଆଉ କେବଳ ଆମର ଅହଂମୂଳକ ସତ୍ତାରେ ବାସ କରୁ ନାହିଁ, ସେହି ଆତ୍ମା 
ସହିତ ଏକତ୍ସ ଲାଭ କରିବା ଦ୍ବାରା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ସବୁକିଛି ସହିତ ଏକ୍ଯବୋଧ 
ଆମ ସତ୍ତାର ସ୍ଵଭାବ ହୋଇପଡ଼େ, ତାହାହି ହରଏ ଆମର ସକ୍ରିୟ ଚେତନାର 
ମୂଳ ପ୍ରତିଷ୍ଠା, ଏବଂ ଆମର ସମସ୍ତ କର୍ମର ମୂଳ ପ୍ରେରଣା । 


କିନ୍ତୁ ଠିକ୍‌ ଏହା ପରେ ପରେ ଆମେ ଗୀତାରେ ଏପରି ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକ 
ପାଉ ଯାହାକି ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତଠାରୁ ଆମକୁ ଦୂରକୁ ନେଇଯାଉଥ୍‌ଲା ପରି ମନେହୁଏ। 
“ନିଜଭିତରୂ ସମସ୍ତ ବାହ୍ୟ ସ୍ବର୍ଶକୁ ବହିଷ୍କୃତ କରି ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଭ୍ରୁଦ୍ରୟ ମଧ୍ୟରେ 
ଏକାଗ୍ର କରି, ଏବଂ ନାସିକା ମଧ୍ଯରେ ସଞ୍ଚରଣ କରୁଥବା ପ୍ରାଣ ଓ ଅପାନବାଯ୍କକୁ 


୩୦୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସମାନ କରି, ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ସଂଯତ କରି ମୋକ୍ଷପରାୟଣ 
ମୁନି ନିଜଭିତରୂ ଇଚ୍ଛା କ୍ରୋଧ ଓ ଭୟକୁ ଦୂରକରିଦେଇ ସର୍ବଦା ମୁକ୍ତ 
ରହେ।”' ଏଠାରେ କୁହାଯାଉଥ୍‌ବା ଯୋଗର ପ୍ରଣାଳୀରେ ଏପରି ଏକ ବିଷୟ 
ଅଣାଯାଇଛି ଯାହାକି କର୍ମଯୋଗଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୃଥକ୍‌ ବୋଲି ମନେହୁଏ ଏବଂ 
ଏପରିକି ବିଚାର ଓ ଧ୍ୟାନ ଦ୍ବାରା ସାଧ୍ତ ବିଶୁଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନଯୋଗଠାରୂ ମଧ୍ୟ 
ଭିନ୍ନ ବୋଲି ମନେହୁଏ। ଏହାର ବିଶେଷ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ ରାଜଯୋଗର 
କାୟିକ-ମାନସିକ ସାଧନାକୁ ସୂଚିତ କରୁଛି। ଏଠାରେ ମନର ସମସ୍ତ ବୂର୍ତିକୁ 
ଜୟକରିବା, ଅର୍ଥାତ୍‌ “ ଚିରାବୃଭିନିରୋଧ), ଶ୍ବାସପ୍ରଶ୍ଵାସର ଆୟତ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାଣାୟାମ 
ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଭିତରକୁ ଆକର୍ଷଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟାହାର ବିଷୟରେ 
କୁହାଯାଇଛି। ଏହିସବୁ ପ୍ରଣାଳୀଗୁଡ଼ିକହିଁ ସମାଧ୍୍‌ର ଆନ୍ତର ଲୟ ଦିଗରେ ନେଇଯାଏ; 
ଏ ସମସ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ମୋକ୍ଷ ଏବଂ ସାଧାରଣ ଭାଷାରେ ମୋକ୍ଷର 
ଅର୍ଥ କେବଳ ଭେଦାତ୍ମକ ଅହଂ ଚେତନାର ବର୍ଜନ ନୂହେଁ, ଏହାର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ସମଗ୍ର ସକ୍ରିୟ ଚେତନାରହି ବର୍ଜନ, ଉଚ୍ଚତମ ବ୍ରମ୍ମରେ ଆମର ସମଗ୍ର 
ସତ୍ତାର ବିଲୟ। ତାଂହେଲେ ଆମକୁ କଂଣ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ଗୀତା 
ଲୟ ଦ୍ବାରା ମୋକ୍ଷଲାଭର ଚରମ ଉପାୟ ରୂପେ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାଟିକୁ ଦେଉଛି 
ନା କେବଳ ବହିର୍ମଖୀ ମନକୁ ଜୟକରିବା ପାଇଁ ଏକ ବିଶେଷ ଉପାୟ 
ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସହାୟକ ରୂପେ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାଟି ଦିଆଯାଇଛି ? ଏହାହିଁ କ”ଣ 
ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଚରମ ଓ ଶେଷକଥା ? ଏହାକୁ ଉଭୟ ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା 
ପାଇଁ ମଧ୍ଯ କାରଣ ରହିଛି, ଏହାକୁ ଏକ ବିଶେଷ ଉପାୟ, ଏକ ସହାୟ 
ରୂପେ ଏବଂ ତହିଁ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମଧ୍ଯ ଏକ ଚରମଗତିର ଦ୍ବାର ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ କିନ୍ତୁ ସେ ଗତି ଲୟ ନୂହେଁ, ତାହା ହେଉଛି ବିଶ୍ବାତୀତ 
ସତ୍ତା ଭିତରକୁ ଉନ୍ତରଣ। କାରଣ ଏଠାରେ ଏହି ଅଂଶରେ ଏହାହିଁ ଶେଷକଥା 
ନୂହେଁ। ଶେଷକଥାଟି, ଚରମ ଓ ଚୂଢ଼ାନ୍ତ କଥାଟି କୁୃହାଯାଇଛି ପରବର୍ତୀ ଏକ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଯାହାକି ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷ ଶ୍ଳୋକ “ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ 
ମୋତେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଯଜ୍ଞ ଓ ତପସ୍ୟାର ଭୋକ୍ତା) ସମସ୍ତ ଜଗତର ମହାନ 
ଭଶ୍ଵର ଏବଂ ସମସ୍ତ ଜୀବକୁଳର ସୁହୂଦ୍‌ ବୋଲି ଜାଣିପାରେ, ସେତେବେଳେ 
ସେ ଶାନ୍ତି ଲାଭକରେ(୧)।”୨ ଏଠାରେ ପୁଣି କର୍ମଯୋଗର ଶକ୍ତି ବିଷୟ 
ଆସୁଛି; ନିର୍ବାଣର ଶାନ୍ତିଲାଭ ପାଇଁ ସର୍ତରୁୂପେ ସକ୍ରିୟ ବ୍ରହ୍ମର ଜ୍ଞାନ ଓ 
ବିଶ୍ଵପୁରୁଷଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ ଉପରେ ଜୋର୍‌ ଦିଆଯାଉଛି। 


( ୧) ଭୋକ୍ତାରଂ ୟଜ୍ଞତପସାଂ ସର୍ବଲୋକମହେଶ୍ଵରମ୍‌ | 
ସୁହୃଦଂ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ୍ଞାତ୍ବା ମାଂ ଶାନ୍ତିମୃକ୍ତତି ॥ ୫।୨ ୯ 


ନିର୍ବାଣ ଓ ସଂସାରରେ କାର୍ଯ୍ୟ ୩୦୧ 


ଏଠାରେ ଆମେ ପୁଣି ଗୀତାର ସେହି ମହାନ୍‌ ତତ୍ଵ ପୁରୂଷୋରତ୍ତମ ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଫେରି ଯାଉଛୁ, ଯଦିଓ, ଏହି ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ନାମଟି ଗୀତାର ଶେଷଭାଗ 
ପୂର୍ବରୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇ ନାହିଁ ତଥାପି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେଉଁଠି ଯେଉଁଠି ଅହଂ 
(ମୁଁ), ମାଂ (ମୋତେ) ଆଦି କଥା ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି ସେଠାରେ ସେ 
ଏହି ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ଅର୍ଥରେହି କହିଛନ୍ତି। ଯେଉଁ ଭଗବାନ ଆମର କାଳାତୀତ 
ଅକ୍ଷର ସତ୍ତାରେ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଏକ ଆତ୍ମା ରୂପେ ରହିଛନ୍ତି, ପୁଣି ଯେ ଜଗତରେ, 
ସମସ୍ତ ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ ଓ ସମସ୍ତ କର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ବିରାଜମାନ କରୁଛନ୍ତି ଯେ 
ନିଶ୍ଚଳ ନୀରବତା ଓ ଶାନ୍ତିର ଅଧୀଶ୍ବର ପୁଣି ଶକ୍ତି ଓ କର୍ମର ମଧ୍ୟ ପ୍ରଭୂ, 
ଯେ ଏଠାରେ ଏହି ମହାଯୁଦ୍ଧରେ ସାରଥ୍‌ ରୁପେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଟର, ଯେ ବିଶ୍ବାତୀତ, 
ପରମାତ୍ମା, ଯେ ସମଗ୍ର ଓ ପୁଣି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ସତ୍ତାର ପ୍ରଭୂ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ବରାବର ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ଅର୍ଥରେହିଁ ଓମୁୁଁ” ଓ “ମୋତେ” ଆଦି କଥା 
କହିଛନ୍ତି। ସେହିଁ ସମସ୍ତ ଯଜଞ୍ଚର ଓ ସମସ୍ତ ତପସ୍ୟାର ଭୋକ୍ତା, ତେଣୁ 
ମୁକ୍ତିକାମୀ ମାନବ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଯଜ୍ଞ ଓ ତପସ୍ୟା ରୂପେ କରିବ, ସେ 
ସମସ୍ତ ଜଗତର ଅଧୀଶ୍ଵର, ସର୍ବଲୋକ ମହେଶ୍ଵର, ଯେ କି ଏହି ପ୍ରକୃତିରେ 
ଓ ଏହି ଭୂତସକଳଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରକଟିତ, ତେଣୁ ମୁକ୍ତପୁରୂଷକୁ ମଧ୍ୟ ଜଗତର 
ମନୂଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଯଥାଯଥ ଭାବରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ପାଇଁ ଓ ଯଥାର୍ଥ ମାର୍ଗ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ ଲୋକ ସଂଗ୍ରହ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ସେ 
ସର୍ବଜୀବଙ୍କର ସୁହୁଦ୍‌। ତେଣୁ ଯେଉଁ ରଷି ନିଜମଧ୍ଯରେ ଓ ଚତୁଦ୍ଦିଗରେ ନିର୍ବାଣ 
ଲାଭ କରିଛନ୍ତି, ସେ ସର୍ବଦା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ସାଧନାରେ 
ନିଯୁକ୍ତ ରହିଥାଆନ୍ତି “ ଯେପରି ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧ ମତରେ ନିର୍ବାଣର ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଲକ୍ଷଣ ହେଉଛି ବିଶ୍ଵର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କରୁଣାର ଭାବନେଇ କର୍ମ କରିବା। 
ତେଣୁ ଯେତେବେଳେ ସେ ତାଙ୍କର କାଳାତୀତ ଅକ୍ଷର ସତ୍ତାରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହ ଏକତ୍ସ ଉପଲବ୍ଧି କରିଛନ୍ତି। ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତିର ଲୀଳାର ସମସ୍ତ 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜ ଭିତରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ତାଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଦିବ୍ୟପ୍ରେମ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତି ସମ୍ଭବ ହୁଏ। 

ଗୀତାର ଏହିସବୁ ଶ୍ଳୋକର ଏହାହି ଯେ ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ତାହା ଆହୁରି 
ସ୍ତଷ୍ତ ହୃଏ ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର ଅର୍ଥ ଗଭୀର ଭାବରେ 
ଦେଖୁ, ଏହି ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟଟି ହେଉଛି ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷ ଶ୍ଳଵୋକଗୁଡ଼ିକର 
ବିସ୍ତୃତ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ତହିଁରେ ନିହିତଥ୍‌ବା ଭାବର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ। ଏହାହିଁ 
ଦେଖାଉଛି ଗୀତା ଏହି ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ କେତେ ଅଧ୍‌କ ଗୁରୂତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରିଛି। ତେଣୁ ଆମେ ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ ସଂକ୍ଷେପରେ ଏହି ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର 
ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ଆଲୋଚନା କରିବା। ପ୍ରଥମରୁ ଦିବ୍ଯଗୁରୂ ସନ୍ଧ୍ୟାସର ମୂଳତତ୍ତ୍ଵ 


୩୦୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସଂପର୍କରେ ପୁନଃ ପୁନଃ ଘୋଷଣା କରିଥ୍‌ବା ନିଜର ମତକୁ ପୁଣିଥରେ କହି 
ତାଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି ଯେ ପ୍ରକୃତ ସନ୍ନ୍ୟାସ ବାହାରର ତ୍ଯାଗ 
ନୂହେଁ। ତାହା ଭିତରର ତ୍ୟାଗ - ଏହା ଖୁବ୍‌ ତାତ୍‌ପର୍ଯ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଣ ““ ଯେ ଫଳକୁ 
ଆଶ୍ରୟ ନ କରି ନିଜର କର୍ଭବ୍ଯ କର୍ମ କରିଯାଏ, ସେହିଁ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ, ସେହିଁ 
ଯୋଗୀ, ଯେ ଯଜ୍ଞର ଅଗ୍ନି ପ୍ରଜ୍ଳିତ କରେ ନାହିଁ ଓ କର୍ମ କରେ ନାହିଁ 
ସେ ଯୋଗୀ ନୂହେଁ। ଯାହାକୁ ଲୋକେ ସନ୍ନ୍ଯାସ ବୋଲି କହନ୍ତି ତାହାକୁହିଁ 
ପ୍ରକୃତରେ ଯୋଗ ବୋଲି ଜାଣ, କାରଣ ଯେ ମନର ବାସନାମୂଳକ ସଂକଳ୍ପକୁ 
ତ୍ୟାଗ ନ କରିଛି ସେ କେବେହେଲେ ଯୋଗୀ ହୋଇପାରିବ ନାହି।”” କର୍ମ 
କରିବାକୁ ହେବ, କିନ୍ତୁ କେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏବଂ କେଉଁ କ୍ରମରେ ? ଯୋଗରୂପକ 
ଶିଖର ଆରୋହଣ କଲାବେଳେ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ କାରଣ ସେତେବେଳେ 
କର୍ମହିଁ କାରଣ, କାହାର କାରଣ ? ଆତ୍ମସିଵିର, ମୁକ୍ତିର, ବ୍ହ୍ମନିର୍ବାଣର କାରଣ । 
ଭିତରେ ଆନ୍ତର ସନ୍ୟାସର ଏକନିଷ୍ଠ ସାଧନା ସହ କର୍ମ କଲେ, ଏହି 
ସିଦ୍ଧି, ଏହି ମୁକ୍ତି ଓ ବାସନାତ୍ମକ ମନ, ଅହଂ ଏବଂ ନମ୍ମନପ୍ରକୃତି ଉପରେ 
ଏହି ବିଜୟ ସହଜରେ ହାସଲ କରିହୁଏ। 

କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଜଣେ ଶିଖରକୁ ଉଠିସାରିଛି, ସେତେବେଳେ କର୍ମ 
ଆଉ କାରଣ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ; କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଲାଭ କରାଯାଇଥ୍‌ବା ଆମ୍ବକର୍ତ୍ତତ୍ଵ 
ଓ ଆତ୍ମଜୟର ଶାନ୍ତିହିଁ ସେତେବେଳେ ହୁଏ କାରଣ। କାହାର ପୁଣି କାରଣ ? 
ଆତ୍ମାରେ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଚେତନାରେ ସ୍ଥିର ପ୍ରତିଷ୍ଠାର କାରଣ ଏବଂ ସେହି ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ସମତାର କାରଣ ଯେଉଥ୍‌ରେ ମୁକ୍ତ ମାନବର ଦିବ୍ୟକର୍ମ ସଂପାଦିତ ହୂଏ। 
“ସେତେବେଳେ ଜଣେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଷୟରେ ବା କର୍ମରେ ଆସକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ଏବଂ ମନଭିତରୁ ସମସ୍ତ ବାସନାତ୍ମକ ସଂକଳ୍ପ ତ୍ୟାଗ କରିଥାଏ, ସେତିକିବେଳେ 
କେବଳ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ସେ ଯୋଗ-ଶିଖରରେ ଆରୋହଣ କରିଛି ( ୧ ) |” 
ଆମେ ଇତିପୂର୍ବରୁ ଜାଣିଛୁ ଯେ ଏହି ଭାବ ନେଇହିଁ ମୁକ୍ତମାନବ କର୍ମ କରେ, 
ସେ କର୍ମ କରେ ସମସ୍ତ ଆସକ୍ତି ଓ ବାସନାକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଏବଂ 
ଅହଂଭାବାତ୍ମକ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଚା ଓ ବାସନାର ଜନକ ସମସ୍ତ ମାନସିକ ଲିପ୍‌ସାକୁ 
ପରିତ୍ୟାଗ କରି। ସେ ତାଂର ନିମ୍ନତର ଆତ୍ମାକୁ ଜୟ କରିସାରିଛି, ସେହି 
ପୂର୍ଣ୍ତମ ଶାନ୍ତିରେ ପହଞ୍ଚୁ ସାରିଛି ଯେଉଁଠିକି ତା'ର ଉଚ୍ଚତମ ଆତ୍ମା ତାହା 
ନିକଟରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ରହିଛି ସେହି ଉଚ୍ଚତମ ଆତ୍ମା ନିଜର ସତ୍ତାରେ 
ସର୍ବଦା ସମାହିତ, ସମାଧ୍ସ୍ଥ, କେବଳ ନିଜ ଚେତନାର ଅନ୍ତର୍ଲୀନ ଅବସ୍ଥାର 


(୧) ୟଦା ହି ନେନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଷୂ ନ କର୍ମସ୍ଵନୁଷଜତେ । 
ସର୍ବସଂକଲ୍ପସଂନ୍ୟାସୀ ୟୋଗାରୁଢ଼ସ୍ତଦୋଚ୍ୟତେ ॥ ୬।୪ 


ନିର୍ବାଣ ଓ ସଂସାରରେ କାର୍ଯ୍ୟ ୩୦୩ 


ସମାଧ୍‌୍ରେ ନୁହେ, କିନ୍ତୁ ସର୍ବଦାହି, ମନର ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଧ ଯେତେବେଳେ 
କାମନା ବାସନା ଓ ଅଶାନ୍ତିର କାରଣ ରହିଥାଏ, ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ଶୀତ-ଉଷ୍କ, 
ମାନ-ଅପମାନ ଆଦି ସମସ୍ତ ଦନ୍ଧ୍ଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ହୋଇଥାଏ, 
ଶୀତୋଷ୍ଠ - ସୁଖ-ଦୁଃଖେଷୁ ତଥା ମାନାପମାନୟୋଃ | ଏହି ଉଚ୍ଚତର ଆତ୍ମା ହେଉଛି 
ଅକ୍ଷର, କୂଟସ୍ଥ ଯାହା କି ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତାର ସମସ୍ତ ପରିବର୍ତନ ଓ ବିକ୍ଷୋଭର 
ଉର୍ଦ୍ବରେ ଅବସ୍ଥିତ୍‌ ଏବଂ ଯୋଗୀକୁ ସେତିକିବେଳେହିଁ ଯୋଗଯୁକ୍ତ କୂହାଯାଏ 
ଯେତେବେଳେ ସେ ମଧ୍ୟ ଏହାରି ପରି କୂଟସ୍ଥ ହୁଅନ୍ତି ଯେତେବେଳେ ସେ 
ସମସ୍ତ ବାହ୍ଯ ଦୃଶ୍ଯ ଓ ପରିବର୍ତନର ଉର୍ଦ୍ବଧକୁ ଉଠିଯାଆନ୍ତି। ସେ ଯେତେବେଳେ 
ଆତ୍ମଜ୍ଞାନରେ ପରିତୃପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଓ ଯେତେବେଳେ ସେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ, ସମସ୍ତ 
ଘଟନା ଓ ସମସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପ୍ରତି ସମଭାବାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି । 

କିନ୍ତୁ ଏହି ଯୋଗ ଲାଭ କରିବା ସହଜ ନୂହେଁ, ଅର୍ଜ୍ଜନ ପରେ ଏହାହିଁ 
ସୂଚିତ କରିଥ୍‌ଲେ, କାରଣ ଚଞ୍ଚଳ ମନ ବାହ୍ୟବସ୍ତୂସବୁୂର ଆକ୍ରମଣ ଫଳରେ 
ଏହିସବୁ ଉଚ୍ଚ ଶିଖରରୁ ସର୍ବଦା ସ୍ପଳିତ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଶୋକ, ଆବେଗ, 
ବିକ୍ଷୋଭ ଓ ଅସମତାର ଦୁୂଢ଼ କବଳରେ ପୁଣି ପତିତ ହୋଇପାରେ। ତେଣୁ 
ଗୀତା ଆମକୁ ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମର ସାଧାରଣ ପଦ୍ଧତି ସଂଗକୁ ରାଜଯୋଗର 
ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଧ୍ୟାନ-ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ଯ ଦେବାକୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଥ୍‌ବା ପରି ମନେହୁଏ, 
ଏହା ମନ ଏବଂ ତାଂର ସମୁଦାୟ କ୍ରିୟାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଆୟତ୍ତ କରିବା 
ପାଇଁ ଅଭ୍ଯାସର ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପଦ୍ଧତି। ଏହି ପଦ୍ଧତିରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
ଯୋଗୀକୁ ସଦାସର୍ବଦା ଆତ୍ମା ସହିତ ଯୁକ୍ତ ରହିବା ପାଇଁ ଅଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ 
ହେବ, ଯେପରିକି ଏହାହି ତାଂର ସାଧାରଣ ଚେତନା ହୋଇଉଠେ। ମନ 
ଭିତରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ବାସନା ଓ ରିପୁର ଚିନ୍ତା ଦୂର କରି, ସମଗ୍ର ସତ୍ତା 
ଓ ଚେତନାରେ ଆତ୍ମସଂଯମ ଆଣି ତାହାକୁ ନିର୍ଜନ ସ୍ଥାନରେ ଏକାକୀ ଉପବେଶନ 
କରିବାକୁ ହେବ। “ଏକ ପବିତ୍ର ସ୍ଥାନରେ ସେ ନିଜର ସ୍ଥିର ଆସନ ପାତିବେ, 
ଏହା ଯେପରି ଅତି ଉଚ୍ଚ ବା ଅତି ନୀଚ ନ ହୁଏ, ବସ୍ତ, ମ୍ଗଚର୍ମ 
ଓ କୁଶ ଦ୍ଧାରା ସେହି ଆସନକୁ ଆବୁତ କରି ତା” ଉପରେ ଉପବେଶନ 
କରିବେ, ମନକୁ ଏକାଗ୍ର କରି ଏବଂ ମନର ଓ ଭଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର କ୍ରିୟାକୁ 
ସଂଯତ କରି ଆମ୍ମ ଶୁଦି ନିମନ୍ତେ ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ କରିବେ।”୮” ରାଜଯୋଗର 
ପଦ୍ଧତି ଅନୁଯାୟୀ ତାଙ୍କର ଶରୀରକୁ ସିଧା ଓ ସ୍ଥିର ରଖିବାକୁ ହେବ, ଦୃଷ୍ଟିକୁ 
ଭିତରକୂ ଆକର୍ଷଣ କରି ଭ୍ରୁଦ୍ରୟ ମଧ୍ୟରେ ସ୍ଥିର ରଖିବାକୁ ହେବ, ଦୃଷ୍ଟି ଯେପରି 
ଦିଗମାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ନ ଯାଏ। ମନକୁ ପ୍ରଶାନ୍ତ ଓ ଭୟମୁକ୍ତ କରି ରଖିବାକୁ 
ହେବ, ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟର ବ୍ରତ ପାଳନ କରିବାକୂ ହେବ, ଏହିପରି ଭାବରେ ସଂଯତ 
ସମଗ୍ର ଚିତ୍ତବୂତ୍ରିକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଉନଲଖ୍ ଓ ଅନୁଗତ ରଖିବାକୁ ହେବ, 


୩୦୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯେପରିକି ଚେତନାର ନିମ୍ନତର କର୍ମ ଉଚ୍ଚତର ଶାନ୍ତିରେ ନିମଜିତ ହୋଇଯାଏ । 
କାରଣ ନିର୍ବାଣର ନିଶ୍ଚଳ ଶାନ୍ତିଲାଭହିଁ ହେଉଛି ଏହି ସାଧନାର ଲକ୍ଷ୍ଯ। “ “ଏହି 
ଭାବରେ ମନର ସଂଯମ ଦ୍ବାରା ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ କରି ଯୋଗୀ ନିର୍ବାଣର 
ପରମ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରନ୍ତି, ମୋ ଭିତରେହିଁ ସେହି ପରମ ଶାନ୍ତିର ଭିଭି, 
ଶାଚ୍ରିଂ ନିର୍ବାଣପରମାଂ ମତ୍‌ସଂସ୍ଥାମ୍‌( ୧ ) । 

ନିର୍ବାଣର ଏହି ଶାନ୍ତି ସେତିକିବେଳେ ଲାଭ କରାଯାଏ; ଯେତେବେଳେ 
ସମଗ୍ର ମାନସ ଚେତନା ପୂର୍ଣିରୂପେ ସଂଯତ ହୋଇ ଏବଂ କାମନା-ବାସନାରୁୂ 
ମୂକ୍ତ ହୋଇ ଆତ୍ମାରେ ସ୍ଥିର ହୋଇ ରହିଛି ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ନିର୍ବାତ 
ନିଷ୍କମ୍ଧ ଦୀପ-ଶିଖା ପରି ମନ ନିଜର ଅସ୍ଥିର କ୍ରିୟାରୂ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଛି 
ଓ ନିଜର ବହିମୁଁଖୀ ଗତିରୁ ବିରତ ହୋଇଛି। ସେତେବେଳେ ମନର ନୀରବ 
ନିଶ୍ଚଳତା ଭିତରେ ଅନ୍ତର ଅଧ୍ୟଯରେ ଆତ୍ମାକୁ ଦେଖାଯାଏ, ଏହା ଆତ୍ମାକୁ 
ମନରେ ବିକୃତ ଭାବରେ ଦେଖିବା ନୂହେଁ, ଏହା ଆମତ୍ମାରେହି ଆତ୍ମାକୁ ଦେଖିବା । 
ମନ ଦ୍ବାରା ଆତ୍ମାର ଯେଉଁ ଆଂଶିକ ଓ ମିଥ୍ଯା ରୂପ ଅହଙ୍କାର ଭିତର 
ଦେଇ ଆମ ଆଗରେ ଦେଖାଯାଏ, ଏହା ସେପରି ଦେଖିବା ନୁହେଁ, ଏହା 
ହେଉଛି ଆତ୍ମାର ଆତ୍ମୋପଲବ୍‌ଧ୍‌, ଆତ୍ମାର ସ୍ଵପ୍ରକାଶ। ସେତେବେଳେ ଜୀବ 
ତୃପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାହାର ନିଜସ୍ଵ ଅବିମିଶ୍ର ନିରତିଶୟ ପରମ ଆନନ୍ଦ 
ଅନୁଭବ କରେ, ଏହି ଆନନ୍ଦ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତିର ଅଧୀନ ଅସ୍ଵଚ୍ଛ 
ସୁଖ ନୁହେଁ, ଏହା ଅନ୍ତରର ଏକ ପ୍ରଶାନ୍ତ ନିର୍ମଳ ଆନନ୍ଦ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ମନର 
କୌଣସି ବିକ୍ଷୋଭ ନାହିଁ ଏବଂ ନିଜ ସତ୍ତାର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସତ୍ଯରୂ ବିଚ୍ଯୁତ 
ହେବାର କୌଣସି ଆଶଙ୍କା ନାହିଁ। ମାନସିକ ଦୁଃଖର କୌଣସି ଭୟଙ୍କର 
ଆକ୍ରମଣ ମଧ୍ଯ ଏହାକୁ ବିଚଳିତ କରିପାରେ ନାହିହଅ କାରଣ ଆମର ମାନସିକ 
ଦୁଃଖ କେବଳ ବାହାରୁହିଁ ଆସେ, ସେଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ବାହ୍ଯସ୍ପର୍ଶର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା, 
କିନ୍ତୁ ଏହି ଆତ୍ମାର ସୁଖ ହେଉଛି ଏକ ଆନ୍ତର ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ ଆନନ୍ଦ ଓ ସେହିମାନେହିଁ 
ଏହି ଆନନ୍ଦର ଅଧୁକାରୀ ଯେଉଁମାନେ ଆଉ ବାହ୍ୟ ସ୍ବର୍ଶ ଦ୍ବାରା ଜାତ 
ହେଉଥ୍‌ବା ମନର ଅସ୍ଥିର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର ଦାସତ୍ସ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହା 
ହେଉଛି ଦୁଃଖ ସହିତ ସମସ୍ତ ସଂଯୋଗକୁ ଦୂର କରିଦେବା, ଶୋକ ସହିତ 


(୧) ପ୍ରଶାନ୍ତାତ୍ମା ବିଗତଭୀର୍ବହ୍ନଚାରିବ୍ରତେ ସ୍ଥିତଃ । 
ମନଃ ସଂୟମ୍ୟ ମଜିତ୍ତୋ ଯୁକ୍ତ ଆସୀତ ମତ୍ପରଃ ॥ ୬୧୪ 


ୟୁଞ୍ଜନ୍ନେବଂ ସଦାତ୍ମାନଂ ୟୋଗୀ ନିୟତମାନସଃ । 
ଶାନ୍ତିଂ ନିର୍ବାଣପରମାଂ ମତ୍‌ସଂସ୍ଥାମଧ୍ଗଚଛତି || ୬।୧୫ 


ନିର୍ବାଣ ଓ ସଂସାରରେ କାର୍ଯ୍ୟ ୩୦୫ 


ମନର ସମସ୍ତ ସମ୍ପର୍କ ଛିନ୍ନ କରିଦେବା, ଦୁଃଖ- ସଂୟୋଗ- ବିୟୋଗମ୍‌ | ସୁଦୂଢ଼ 
ଭାବରେ ଏହି ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଆନନ୍ଦଲାଭହିଁ ଯୋଗ, ଏହାହିଁ ଦିବ୍ୟମିଳନ, 
ଲାଭ ଭିତରେ ଏହାହି ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଲାଭ, ଏହା ଏପରି ଏକ ସଂପଦ ଯାହା 
ଆଗରେ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ସଂପଦ ତୂଚ୍ଛ ଓ ମୂଲ୍ୟହୀନ। ତେଣୁ କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ନିରୂସ୍ସାହହ ବାଧାବିଘ୍ନ ବା ବିଫଳତା ପାଖରେ ହାର ନ ମାନି ଏହି ଯୋଗକୁ 
ଦୂଢ଼ଭାବରେ ଅଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ ହେବ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁତ୍ତି ଲାଭ ହୋଇ ନାହିଁ, 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିର୍ବାଣର ଆନନ୍ଦ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ଭାବରେ କରଗତ ହୋଇ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ପ୍ରଧାନ ଜୋର ଦିଆଯାଇଛି ଅନୂଭାବାତ୍ମକ ମନକୁ ନୀରବ 
କରିଦେବା ଉପରେ; ଏହି ମନରେ କାମନା-ବାସନା ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର କ୍ରିୟା 
ଚାଲୁଥାଏ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ବାହ୍ଯସ୍ପର୍ଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଓ ଆମର ଚିରାଚରିତ 
ଭାବାବେଗମୟ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ନେଇ ସେଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତ୍ୟୁତ୍ତର ଦିଅନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ମାନସିକ 
ଚିନ୍ତାକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ବୟଂସ୍ଥିତ ସତ୍ତାର ନୀରବତା ଭିତରେ ସ୍ଥିର ଓ ନୀରବ କରିଦେବାକୁ 
ହେବ। ପ୍ରଥମତଃ ବାସନାମୂଳକ ସଂକଳ୍ପରୂ ଉଦ୍ଭୁତ ସମସ୍ତ କାମନାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ 
ପରିତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ହେବ, ଏଥ୍‌ରେ କୌଣସି ବ୍ଯତିକ୍ରମ ବା ବାଦ୍‌ବାକି 
ରଖିଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ମନ ଦ୍ବାରା ଏପରି ଭାବରେ ସଂଯତ 
କରି ଧରିରଖିବାକୁ ହେବ ସେମାନେ ଯେପରି ସେମାନଙ୍କର ଚିରାଚରିତ ବିଶୃଙ୍ଖଳ 
ଓ ଚଞ୍ଚଳ ଅଭ୍ଯାସବଶତଃ ଚତୁର୍ଦିଗକୁ ଧାବମାନ ନ ହୁଅନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଏହାପରେ 
ମନକୁ ମଧ୍ୟ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଧରିବାକୁ ହେବ ଓ ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ କରିବାକୁ ହେବ। 
ସ୍ଥରତାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ମନର କ୍ରିୟାକୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ବନ୍ଦ କରିଦେବାକୁ 
ହେବ ଏବଂ ମନକୁ ଉଦ୍ଧ୍ବତର ଆତ୍ମାରେ ନିବଦ୍ଧ କରି କୌଣସି କିଛି ବିଷୟରେ 
ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ। ଚଞ୍ଚଳ ଓ ଅସ୍ଥିର ମନ ଯେତେବେଳେ ଯେଉଁ 
ଦିଗରେ ପ୍ରଧାବିତ ହେବ, ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାହାକୁ ଆୟତ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ 
ଏବଂ ଆମ୍ବାର ଅଧୀନରେ ଫେରାଇ ଆଣିବାକୁ ହେବ। ଯେତେବେଳେ ମନ 
ସଂପୂଣ୍ଟୁିରୂପେ ଶାନ୍ତ ଓ ନୀରବ ହେବ, ସେତେବେଳେ ଯୋଗୀ ବ୍ହ୍ମଭୂତ 
ଆତ୍ମାର ଉଚ୍ଚତମ ନିଷ୍ପଳଙ୍କ ବିକ୍ଷୋଭହୀନ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରିବ। “ “ଏହିପରି 
ଭାବରେ ରିପୁ-ବିକ୍ଷୋଭର ଟ୍ଳାନିରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଓ ସର୍ବଦା ନିଜକୁ ଯୋଘଯୁକ୍ତ 
ରଖି ଯୋଗୀ ସହଜରେ ଓ ଆନନ୍ଦରେ ବ୍ମହ୍ମସଂସ୍ପର୍ଶରୂପକ ଅପାର ଆନନ୍ଦ 
ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି।' ' 

ତଥାପି ଏହାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ଜୀବିତାବସ୍ଥାରେ ଏପରି ନିର୍ବାଣଲାଭ ହୁଏ 
ନାହି, ଯେଉଁଥ୍‌ରେକି ସଂସାରର ସମସ୍ତ କର୍ମ, ସାଂସାରିକ ଜୀବମାନଙ୍କ ସହିତ 
ସମସ୍ତ ସଂପର୍କ ସଂପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ଦୂର ହୋଇଯିବା ସମ୍ଭବ ହେବ। ପ୍ରଥମେ 
ମନେ ହୋଇପାରେ ଯେ ଏହିପରି ହେବାହିଁ ଉଚିତ। ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତ 


୩୦୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବାସନା ଓ ରିପୁର ବିକ୍ଷୋଭ ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଇଛି, ଯେତେବେଳେ ମନକୁୂ 
ଆଉ ଚିନ୍ତା ଭିତରେ ନିକ୍ଷିପ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଛାଡ଼ି ଦିଆଯାଉ ନାହି ଯେତେବେଳେ 
ଏହି ନୀରବ ଓ ନିର୍ଜନ ସାଧନା ଓ ଯୋଗାଭ୍ୟାସ ସତ୍ତାର ଏକ ଧର୍ମ 
ହୋଇଯାଇଛି, ସେତେବେଳେ ଆଉ କେଉଁ କର୍ମ ବା ବାହ୍ୟସ୍ପର୍ଶମୟ ଅନିତ୍ଯ 
ସଂସାର ସହିତ ଆଉ କେଉଁ ସଂବନ୍ଧ ରହିପାରେ ? ଅବଶ୍ଯ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ 
ଯେ ଯୋଗୀ ଆଉ କିଛିଦିନ ଏହି ଶରୀର ଧାରଣ କରି ରହେ କିନ୍ତୁ ତାଂପାଇଁ 
ଏଣିକି ନିର୍ଜନ ଗୁହା, ପର୍ବତଶିଖର ଓ ଅରଣ୍ଯହିଁ ଯୋଗ୍ଯତମ ସ୍ଥାନ ଓ 
ଏକମାତ୍ର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ପରିବେଶ ଯେଉଁଠିକି ସେ ତା”ର ଜୀବନ ଅତିବାହିତ 
କରିପାରେ ଓ ନିରନ୍ତର ସମାଧ୍‌ରେ ମଗ୍ନ ରହିବା ତା”ର ଏକମାତ୍ର ଆନନ୍ଦ 
ଓ କର୍ମ ହୋଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରଥମତଃ ଯେତେବେଳେ ଏହି ଏକାନ୍ତ ଯୋଗ 
ସାଧନା କରାଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ କର୍ମ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା 
ପାଇଁ ଗୀତା ଉପଦେଶ ଦେଉ ନାହିଁ। ଗୀତା କହେ ଯେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଆହାର-ବିହାର, ନିଦ୍ରା ଓ କର୍ମ ଆଦିକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ୂରୂପେ ପରିତ୍ଯାଗ କରିଛି, 
ଏ ଯୋଗ ତାଂପାଇଁ ନୂହେଁ ବା ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରାଣ ଓ ଦେହର ଏହିସବୁ 


୬" 


ବିଷୟରେ ଅତ୍ଯଧ୍‌କ ବଡ଼ି ରହିଛି ତାଂପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଏ ଯୋଗ ନୂହେଁ। ନିଦ୍ରା 
ଓ ଜାଗରଣ, ଆହାର ବିହାର, କର୍ମ-ପ୍ରଚେଷ୍ଠା ଆଦି ସବୁହିଁ “ଯୁକ୍ତ” ହେବା 
ଉଚିତ। ଏହାର ସାଧାରଣତଃ ଏପରି ଅର୍ଥ କରାଯାଇଥାଏ ଯେ ସବୁକିଛିକୁ 
ପରିମିତ, ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଓ ଯଥାଯଥ ମାତ୍ରାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ କରାଯିବା ଉଚିତ ଏବଂ 
ତାହାହିଁ ଏହାର ପ୍ରକୃତ ତାତ୍‌ପର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ସେ ଯାହା ହେଉ, 
ଯେତେବେଳେ ଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ, ଏସବୂକୁ ଅନ୍ଯ ଏକ ଅର୍ଥରେ ଯୁକ୍ତ” 
ହେବାକୁ ହେବ, ଏବଂ ଏହି ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେହିଁ ଏ ଶବ୍ଦଟି ଗୀତାର ଅନ୍ୟାନ୍ଯ 
ସ୍ଥାନରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି। ସମସ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ, ଜାଗରଣରେ ବା ନିଦ୍ରାରେ, 
ଆହାର-ବିହାର ଓ କର୍ମରେ ଯୋଗୀ ନିରନ୍ତର ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ 
ରହିବ ଏବଂ ଯୋଗୀ ସବ୍ରକିଛି କରିବ ଏହି ଜ୍ଞାନ ସହ ଯେ ଭଗବାନହିଁ 
ଆତ୍ମା, ଭଗବାନହିଁ ସବ୍ରଚ୍‌ ଏବଂ ତାଙ୍କରି ମଧ୍ଯରେହିଁ ତା୮ତର ଜୀବନ ଓ 
କର୍ମକୁ ସେ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି। ବାସନା, ଅହଂ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସଂକନ୍ଥ ଏବଂ 
ମନର ଚିନ୍ତାସବୁ କର୍ମର ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଏ କେବଳ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିରେ। କିନ୍ତୁ 
ଯେତେବେଳେ ଅହଂ ଲୋପ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ଯୋଗୀ ବ୍ହ୍ମ ହୋଇଉଠିଛନ୍ତି, 
ଯେତେବେଳେ ସେ ଏକ ପରାତ୍‌ପର ଓ ବିଶ୍ବମୟ ଚେତନାରେ ବାସ କରୁଛନ୍ତି 
ଓ ସ୍ବୟଂ ସେହି ଚେତନାରେ ପରିଣତ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ତାହାରି 
ଭିତରୂହିଁ କର୍ମ ସ୍ଵତଃସୂର୍ତ ଭାବରେ ଉଦ୍‌ଭୂତ ହୁଏ, ତାହାରି ଭିତରୁହିଁ ମାନସିକ 
ଚିନ୍ତା ଅପେକ୍ଷା ଉଚ୍ଚତର ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଜ୍ଞାନ ଉଦ୍‌ଭୂତ ହରଏ ଓ ତାହାରି 


ନିର୍ବାଣ ଓ ସଂସାରରେ କାର୍ଯ୍ୟ ୩୦୭ 


ଭିତରୂହିଁ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସଂକଳ୍ପଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଓ ବହୂ ଗୁଣରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଏକ 
ଶକ୍ତି ଆସି ଯୋଗୀ ପାଇଁ କର୍ମ ସଂପନ୍ନ କରିଯାଏ ଓ ତାହାର ଫଳ ଆଣିଦିଏ। 
ସେତେବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ କର୍ମ ଆଉ ନାହିଁ, ସବୁ କର୍ମ ବୃହ୍ମ ଭିତରକୂ ନିଆଯାଇଛି 
ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଗୃହୀତ ହୋଇଛି, ମୟି ସଂନ୍ୟସ୍ୟ କର୍ମାଣି। 

କାରଣ ଏହି ଆତ୍ମୋପଲବ୍ଧିର ସ୍ବରୂପ ସଂପର୍କରେ ଏବଂ ଭେଦାମ୍ମକ 
ଅହଂଭାବାପନ୍ନ ମନ ତଥା ତାହାର ଚିନ୍ତା, ଅନୁଭୂତି ଓ କର୍ମର ପ୍ରେରଣାସବୂର 
ବ୍ରହ୍ମଚେତନାରେ ନିର୍ବାଣ ଦ୍ବାରା ଯୋଗର ଯେଉଁ ଫଳଲାଭ ହୁଏ (୯୧), 
ସେ ସଂପର୍କରେ ଗୀତା ଯେତେବେଳେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛି, ସେତେବେଳେ ତହିଁରେ 
ବିଶ୍ବଚେତନାକୁ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ କରାଯାଇଛି ଯଦିଓ ତାହାକୁ ଏକ ନୂତନ 
ଧରଣର ଦୃଷ୍ଠିରେ ଉନ୍ନୀତ କରାଯାଇଛି। “ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତିର ଆତ୍ମା ଯୋଗଯୁକ୍ତ, 
ସେ ସର୍ବଭୂତରେ ଆତ୍ମାକୁହି ଦେଖେ ଏବଂ ଆତ୍ମା ଭିତରେ ସର୍ବଭୂତଙ୍କୁ ଦେଖେ, 
ସେ ସମସ୍ତକିଛିକୁ ଏକ ସମଦୃଷ୍ଟି ନେଇହି ଦେଖେ (୨)।”” ସେ ଯାହାକିଛି 
ଦେଖେ ତାହା ନିକଟରେ ସବୁହିଁ ଆତ୍ମା, ସବୁହିଁ ତାହାର ଆତ୍ମା, ସବୁହିଁ 
ଭଗବାନ। କିନ୍ତୁ ସେ ଯଦି କ୍ଷରର ପରିବର୍ଭନଶୀଳତା ଭିତରେ ବାସ କରେ 
ତା”ହେଲେ କ”ଣ ଏପରି ବିପଦ ନାହିକି ସେ ଏଇ କଠିନ ଯୋଗର ସମସ୍ତ 
ଫଳକୁ ହରାଇ ବସିବ, ଆତ୍ମାକୁ ହରାଇ ପୁଣି ମନ ଭିତରକୁ ଖସି ଆସିବ, 
ଭଗବାନ ତାହାକୁ ହରାଇବେ ଓ ସଂସାର ତାକୁ ପୁଣି ଗ୍ରାସ କରିବ, ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ହରାଇ ତାଙ୍କ ସ୍ଥାନରେ ପୁଣି ଅହଂ ଓ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିକୁହିଁ ଲାଭ 
କରିବ? ଗୀତା କହେ ନା ଏପରି କୌଣସି ବିପଦ ନାହିଂ । “ “ଯେଉଁ 
ବ୍ଯକ୍ତି ସର୍ବତ୍ର ମୋତେ ଦେଖେ ଏବଂ ସବୁକିଛି ମୋ ଭିତରେ ଦେଖେ, 
ମୁଁ ତାହାକୁ ହରାଏ ନାହିଁ ବା ସେ ମଧ୍ଯ ମୋତେ ହରାଏ ନାହିଁ (୩)।”” 
କାରଣ ନିର୍ବାଣର ଏହି ପ୍ରଶାନ୍ତି ଯଦିଓ ଅକ୍ଷର ଦାରା ଲାଭ କରାଯାଏ, 
ତଥାପି ଏହା ପୁରୁୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ସତ୍ତାରେହି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ “ମତ୍‌ସଂସ୍ଥାମ୍‌ଂ ଏବଂ 
ପରିବ୍ଯାପ୍ରକ ଭଗବାନ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଜଗତ୍‌ ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ପରିବ୍ଯାପ୍ତ। ଯଦିଓ 
ଏହା ଜଗତର ଅତୀତ ତଥାପି ଏହା ନିଜର ସେହି ଜଗଦାତୀତ 


(୧) ୟୋଗକ୍ଷେମଂ ବହାମ୍ୟହଂ । 


( ୨ ) ସର୍ବଭୂତସ୍ଥମାତ୍ମାନଂ ସର୍ବଭୂତାନି ଚାତ୍ମନି। 
ଇକ୍ଷତେ ୟଯୋଗଯୁକ୍ତାତ୍ମା ସର୍ବଦ୍ବ ସମଦର୍ଶନଃ ॥୬।୨୯ 


(୩) ୟୋ ମାଂ ପଶ୍ୟଯତି ସର୍ବତ୍ର ସର୍ବଂ ଚ ମୟି ପଶ୍ଯତି। 
ତସ୍ୟାହଂ ନ ପ୍ରଣଶ୍ୟାମି ସ ଚ ମେ ନ ପ୍ରଣଶ୍ୟତି॥ ୬୮୩୦ 


୩୦୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅବସ୍ଥାରେ ଆବଦ୍ଧ ନୂହେଁ। ଆମକୁ ଦେଖ୍‌ବାକୂ ହେବ ସମସ୍ତକିଛିହିଁ ସେ 
ଏବଂ ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରେହିଁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ବାସ କରିବାକୁ ହେବ ଓ କର୍ମ 
କରିବାକୁ ହେବ, ତାହାହିଁ ଯୋଗର ପୂର୍ଣ୍ଚତମ ଫଳ । 

କିନ୍ତୁ ଆଦୌ କର୍ମ କରିବ କାହିଁକି ? ନିଜର ନିର୍ଜନତାରେ ବସିରହି 
ଯଦି ଇଚ୍ଛା ହେଲା ଜଗତକୁ କେବଳ ଚାହିଁ ଦେଖିବ, ବ୍ରହ୍ମ ମଧ୍ଯରେ, ଭଗବାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ତାହା ରହିଥ୍‌ବାର ଦେଖିବ କିନ୍ତୁ ତହିଁରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଭାଗ 
ନେବ ନାହିଁ, ତହିଁରେ ବିଚରଣ କରିବ ନାହିଁ, ବାସ କରିବ ନାହି, କର୍ମ 
କରିବ ନାହିଁ୨ ଆନ୍ତର ସମାଧ୍‌ରେ ରହି କେବଳ ସାଧାରଣ ଭାବରେ ବାସ 
କରିବ, ଏହାହିଁ କଂଣଶ ଅଧ୍କତର ନିରାପଦ ନୁହେଁ ? ଏଇ ଉଚ୍ଚତମ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ଅବସ୍ଥାର ତାହାହିଁ ନିୟମ ବିଧ୍‌ ବା ଧର୍ମ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ କି? ଗୀତା 
ପୂଣି କହେ ଂନା, କାରଣ ମୁକ୍ତଯୋଗୀ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବିଧ୍‌, ବିଧାନ, 
ଧର୍ମ ନାହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭଲ ପାଇବା 
ଏବଂ ସର୍ବଭୂତ ସହ ଏକ ହୋଇଯିବା ଏହାହିଁ ମୁକ୍ତ ଯୋଗୀ ପାଇଁ ଏକମାତ୍ର 
ସହଜ ବିଧ୍‌। ତାର ସ୍ଵାଧୀନତା ଅଖଣ୍ଡକ ତାହା ଆପେକ୍ଷିକ ନୁହେଁ, ତାହା 
ସ୍ଵୟଂପ୍ରତିଷ୍ଟ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଆଚରଣବିଧ୍‌, ଜୀବନ-ବିଧାନ ବା କୌଣସି 
ସୀମା ଉପରେ ତାହା ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ। ତା'ର କୌଣସି ପ୍ରକାର ଯୋଗ- ପଦ୍ଧତିର 
ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ# କାରଣ ସେ ବର୍ଭମାନ ନିରନ୍ତର ଯୋଗଯୁକ୍ତ। “ଯେଉଁ 
ଯୋଗୀ ଏକତ୍ସରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସର୍ବଭୂତରେ ମୋତେହିଁ ଭଲପାଏ, 
ସେ ଯେଉଁଠି ରହିଥାଉନା କାହିଁକି, ଯେଉଁ କର୍ମ କରୁନା କାହିକି ସେ ମୋରି 
ମଧ୍ୟରେହିଁ ବାସ କରେ ଓ କର୍ମ କରେଂ ।”” ସେତେବେଳେ ସଂସାର- ପ୍ରେମ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମଭାବାପନ୍ନ ହୋଇ ଇନ୍ଦିୟାନୁଭୂତିରୂ ଆତ୍ମାନୂଭୂତିରେ ପରିଣତ ହୁଏ, ତାହା 


&# ୧ ୩୨୫ 


ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୂଏ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମ ଉପରେ ଏବଂ ସେହି ପ୍ରେମରେ କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ବିପଦ ବା କୌଣସି ପ୍ରକାର ଦୋଷର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ। ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିରୁ 
ବାହାରି ଆସିବା ପାଇଁ ଅନେକ ସମୟରେ ସଂସାର ପ୍ରତି ଭୟ ବା ବିତୃଷ୍ଣା 
ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇପାରେ, କାରଣ ବସ୍ତୃତଃ ଆମ ନିଜର ଅହଂ ପ୍ରତି ଭୟ 
ଓ ବିତୃଷ୍ଣା ସଂସାରରେ ନିଜକୁ ପ୍ରତିଫଳିତ କରେ। କିନ୍ତୁ ଜଗତ୍‌ ଭିତରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖିଲେ ଆଉ କିଛି ପ୍ରତି ଭୟ ରହେ ନାହିଁ, ଏହାର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିବା, ସମସ୍ତଙ୍କୁ 


ଧ୍ଵ୍‌ ବମ 


ଭଗବାନ ବୋଲି ଦେଖିଲେ ଆଉ କିଛି ପ୍ରତି ଘ୍ଵଣା ବା ଦ୍ବେଷ ରହେ 


× ସର୍ବଭୂତସିତଂ ୟୋ ମାଂ ଭଜତ୍ୟେକତ୍ଵମାସ୍ଥିତଃ । 
ସର୍ବଥା ବର୍ତମାନୋଃପି ସ ୟୋଗୀ ମୟି ବର୍ତତେ || ୬୩୧ 


ନିର୍ବାଣ ଓ ସଂସାରରେ କାର୍ଯ୍ୟ ୩୦୯ 


ନାହି, ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଜଗତ୍‌ ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଜଗତକୁ ଭଲ ପାଇବା । 


କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତତଃ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ବିଷୟସବୂକୁ ତ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ 
ହେବ। ଏହିଗୁଡ଼ିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା ପାଇଁ ତ ଯୋଗୀକୁ ଏତେ କଷ୍ଟ କରିବାକୁ 
ହ୍ରଏ! ନା, ତାହା ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ; ଆତ୍ମ-ଦର୍ଶନର ସମତା ଭିତରେ ସବୁକିଛିକୁ 
ଆଲିଙ୍ଗନ କରାହୁଏ। ହେ ଅର୍ଜୁନ, ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଆତ୍ମାର ଭାବ ନେଇ 
ସବ୍ରକିଛିକୁ ସମଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖେ, ତାହା ଦୁଃଖ ହେଉ ଅଥବା ସୁଖ ହେଉ; 


"୬ 


ତାହାକୁ ମୁଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗୀ ବୋଲି ମନେକରେଂ।”” ଏହାର ଅର୍ଥ ଏପରି 
ଆଦୌ ବୁଝାଉ ନାହିଁ ଯେ ସେ ସ୍ଵୟଂ ଦୁଃଖରହିତ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଆନନ୍ଦରୂ ଚ୍ଯୁତ 
ହେବେ ଏବଂ ସାଂସାରିକ ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରିବେ - ତାହା ପରର ଦୁଃଖ 
ଭିତରେ ହେଲେ ବି। ପ୍ରକୃତ କଥା ହେଉଛି ସେ ନିଜେ ଯେଉଁ ଦୁନ୍ଦ୍ରର 
ଖେଳାକୁ ଛାଡ଼ି ଆସିଛନ୍ତି ଓ ଅତିକ୍ରମ କରିଛନ୍ତି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସେହିସବୁ 
ଦୁଦ୍ଧର ଖେଳ ଚାଲୁଥ୍‌ବାର ଦେଖିଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ନିଜର 
ଆତ୍ମାକୁ ଦେଖିବେ; ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖିବେ ଏବଂ ସେହିସବୁ 
ବାହ୍ଯ ଦୃଶ୍ୟରେ ବିଚଳିତ ବା ବିଭ୍ରାନ୍ତ ନ ହୋଇ ସେମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିବାକୁ, ସେମାନଙ୍କ ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାକୁ ସର୍ବଭୂତର କଲ୍ୟାଣ- ସାଧନରେ 
ନିଜକୁ ନିୟୋଜିତ କରିବାକୁ, ସେମାନଙ୍କୁ ଅଧ୍ୟାମ୍‌ ଆନନ୍ଦ ଦିଗରେ ବାଟ 
କଢ଼ାଇ ନେବାକୁ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଅଭିମୁଖରେ ଜଗତର ଅଗ୍ରଗତି ପାଇଁ 
କାମ କରିବାକୁ ସେ ଆଗେଇ ଆସିବେ। ଏହି ସଂସାରରେ ସେ ଯେତେଦିନ 
ବଞ୍ଚ୍‌ ରହିବେ, ଏହି ଭାବରେହି ସେ ଦିବ୍ଯ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବେ। ଯେଉଁ 
ଭଗବତ୍‌- ପ୍ରେମୀ ଏହା କରିପାରିବେ, ଏହିପରି ଭାବରେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଆଲିଙ୍ଗନ କରି ପାରିବେ, ନିମ୍ନପ୍ରକୃତି ଓ ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ମିକା ମାୟାର 
ଖେଳାକୁ ଶାନ୍ତଭାବରେ ଦେଖିପାରିବେ ଏବଂ ବିକ୍ଷୁବ୍‌ଧ ନ ହୋଇ ବା ଆଧ୍ୟାମବିକ 
ଏକତ୍ସର ଉଚ୍ଚତା ଓ ଶକ୍ତିରୂ ବିଚ୍ୟୁତ ବା ବିଚଳିତ ନ ହୋଇ ସେହି ତ୍ରିଗୁଣାମତ୍ବିକା 
ମାୟାର ଖେଳ ମଧ୍ୟରେ ସେସବୁ ଉପରେ କ୍ରିୟା କରିପାରିବେ। ଭଗବତ୍‌ 
ଦର୍ଶନର ବିଶାଳତାରେ ମୁକ୍ତ, ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରକୃତିର ସାମର୍ଥ୍ୟଯରେ ମଧୁର, ମହାନ 
ଓ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିଙ୍କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଯୋଗୀ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ। 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ସୃଷ୍ଟିକୁ ଜୟ କରିଛନ୍ତି, ଜିତଃ ସର୍ଗଃ। 


× ଆମ୍ମ୍ୌପମ୍ୟଯେନ ସର୍ବତ୍ର ସମଂ ପଶ୍ୟତି ୟୋଏର୍ଜୂନ। 
ସୁଖଂ ବା ୟଦି ବା ଦୁଃଖଂ ସ ୟୋଗୀ ପରମୋ ମତଃ॥ ୬।୩୨ 


୩୧୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଗୀତା ଅନ୍ୟ ସବୁଠି ପରି ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତିକୁହି ଯୋଗର ଚରମ 
ପରାକାଷ୍ଠା ବୋଲି କହିଛି, “ ସର୍ବଭୂତସ୍ଥିତ ୟୋ ମାଂ ଭଜତ୍ୟେକତ୍ଵମାସ୍ଥିତଃ” ¬ 
ଏହାକୁହିଁ ଗୀତା-ଶିକ୍ଷାର ଶେଷ ଓ ସାରକଥା ବୋଲି କୂହାଯାଇପାରେ, ଯେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଭଲପାଏ ଏବଂ ଯାହାର ଆତ୍ମା ଭଗବତ୍‌ 
ଏକତ୍ସ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସେ ଯେଉଁଠି ଥାଉନା କାହିକି ଯେଉଁ କର୍ମ କରୁନା 
କାହିଁକି, ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ଭିତରେହିଁ ବାସକରେ ଓ କର୍ମ କରେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ଏକ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇ ଦିବ୍ଯଗୁରୂ ଏହି କଥାଟି ଉପରେ ଆହୁରି ଅଧ୍‌କ 
ଜୋର ଦେଇଛନ୍ତି। ଅର୍ଜ୍ଜନ ଯେତେବେଳେ ସଂଶୟ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ଯେ 
ଏହି କଠିନ ଯୋଗ ମନୁଷ୍ଯର ଚଞ୍ଚଳ ମନ ପାଇଁ ଆଦୌ କିପରି ସମ୍ଭବପର 
ହେବ, ସେତେବେଳେ ଦିବ୍ଯଗୁରୂ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଫେରି ଆସିଛନ୍ତି ଓ ଏ 
ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଉକ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି, ““ ଯୋଗୀ ତପସ୍ଵୀଠାରୁୂ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ଜ୍ଞାନୀଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କର୍ମୀଠାରୂ ଶ୍ରେଷ୍ଟ, ତେଣୁ ହେ ଅର୍ଜୁନ ତୂମେ 
ଯୋଗୀ ହୁଅଂ।”୮୨ ଯୋଗୀ କର୍ମ, ଜ୍ଞାନ ଓ ତପସ୍ୟା ଦ୍ବାରା ବା ଅନ୍ୟ 
ଯେକୌଣସି ଉପାୟ ଦ୍ବାରା କେବଳ ଆଧ୍ଞାମ୍ବିକ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଜ୍ଞାନ ବା 
ଶକ୍ତି ପାଇଁ ଶକ୍ତି ବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି କିଛି ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ ସେ ଅଭୀପ୍‌ସା 
କରନ୍ତି ଓ ଲାଭ କରନ୍ତି କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଯୋଗ ବା ମିଳନ। 
କାରଣ ତାହା ମଧ୍ୟରେହିଁ ଅନ୍ୟ ସବୁକିଛି ରହିଛି, ଏବଂ ତାହାରି ମଧ୍ଯରେ 
ଅନ୍ଯ ସବୁକିଛି ନିଜ ନିଜର ସୀମାର ଉର୍ଜ୍ଵକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇ ଦିବ୍ଯତମ 
ସାର୍ଥକତା ଲାଭ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ପୁଣି ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭକ୍ତନିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ । 
“ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ତାହାର ସମଗ୍ର ଅନ୍ତରାତ୍ମାକୁ ମୋତେ 
ସମର୍ପଣ କରି ଦେଇଛି ଓ ମୋତେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ପ୍ରେମର ସହିତ ଭଜନା 
କରୁଛି, ଂଶ୍ରବ୍ଧାବାନ୍‌ ଭଜତେଂ ମୋ ମତରେ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିହିଁ ମୋ ସହିତ 
ଯୋଗରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କ ଯୁକ୍ତଂ।୮୨ ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଗୀତାର ପ୍ରଥମ 
ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷ କଥା ଏବଂ ଏହାରି ଭିତରେହିଁ ଗୀତାର ଅବଶିଷ୍ଟ ଅଂଶର 


× ତପସ୍ପିଭ୍ୟୋଦ୍ୟକୋ ୟୋଗୀ ଛଞାନିଭ୍ୟୋଃପି ମତୋଧ୍କଃ | 
କର୍ମିଭ୍ଯଶ୍ଚାଧ୍‌ କୋ ୟୋଗୀ ତସ୍କାଦ୍‌ ୟୋଗୀ ଭବାର୍ଜୂନ॥ ୬୪୬ 


× ୟୋଗୀନାମପି ସର୍ବେଷାଂ ମଦ୍ଗତେନାନ୍ତରାତ୍ମନା | 
ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଭଜତେ ୟୋ ମାଂ ସ ମେ ଯୁକ୍ତତମୋ ମତଃ ॥ ୬/୪୭ 


ନିର୍ବାଣ ଓ ସଂସାରରେ କାର୍ଯ୍ୟ ୩୧୧ 


ବୀଜ ନିହିତ ଅଛି, ଯାହାକି ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୂହାଯାଇ ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହା 
କେଉଁଠି ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ କାରଣ ତାହା ସର୍ବଦାହିଁ 
କେତେକାଂଶରେ ଏକ ଗୃଢ଼ ରହସ୍ଯ ପରି ରହିଯାଇଛି “ରହସ୍ଯମ୍‌”ଂ, ତାହାହିଁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ରହସ୍ୟ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ନିଗୂଢ଼ ତତ୍ତ୍ଵ । 


୨୪ 
କର୍ମଯେ।ଚାର ସାରତତ୍ତ୍ବ 


ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଛ” ଅଧ୍ୟାୟରେ ଗୀତା-ଶିକ୍ଷାର ଏକ ପ୍ରକାର ପ୍ରାଥମିକ 
ପରିଚୟ ଦିଆଯାଇଛି; ବାକି ଅଂଶତକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାକି ଦ୍ବାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ହେଉଛି 
ଏହି ଛ” ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରହିଥୁବା କେତେକ ବିଷୟର ବିଶଦ ବ୍ଯାଖ୍ଯା । 
ଏଥ୍‌ରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ମୂଳ ବିଷୟସଂବଳିତ ବ୍ୟାପକ ଆଲୋଚନାର ସଂକେତ 
ବା ସୂଚନା ରୂପେ ରଖାଯାଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକର ନିଜସ୍ଵ ଗୁରୁତ୍ଵ ଖୁବ୍‌ 
ବେଶି, ତେଣୁ ଗୀତାର ଅନ୍ଯ ଦୁଇଭାଗରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବିଶଦଭାବରେ ଆଲୋଚନା 
କରିବାକୁ ରଖାଯାଇଛି। ଗୀତା ଯଦି ଏପରି ଏକ ମହାନ୍‌ ଲିଖ୍‌ତ ଶାସ୍ତ୍ର 
ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା, ଯାହାର ଶିକ୍ଷାକୁ ତା'ର ଶେଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନେବାକୁହିଁ ହେବ, 
ଯଦି ପ୍ରକୃତରେ ଜଣେ ଜୀବିତ ଗୁରୂ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟଯକୁ ଦେଇଥ୍‌ବା ଏହା ଏପରି 
ଏକ ଉପଦେଶ ହୋଇ ଥାଆନ୍ତା ଯାହାକି ଶିଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ଅଧୁକ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୂଅନ୍ତେ ଏବଂ ସେଇ ଅନୁସାରେ ଯଥାସମୟରେ ପୁନରାରମ୍ଭ 
ହେବାକୁ ରହିଥାନ୍ତାଃ ତାଂହେଲେ ଗୁରୂ ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷରେ ହ୍ରଏତ 
ରହିଯାଇ କହିଥାଂନ୍ତେ “ପ୍ରଥମେ ଏତିକି ସାଧନ କର, ଏତିକିହିଁ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିବାକୂ ତୂମକୁ ଅନେକ କିଛି କରିବାକୁ ହେବ; ଏହାରି ଭିତରୁହିଁ . ତୁମେ 
ତ୍ରମର କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଖୁବ୍‌ ପ୍ରଶସ୍ତ ଭିତ୍ତି ପାଇବ ଯେତେବେଳେ କିଛି ବାଧାବିଘ୍ନ 
ବା ସମସ୍ୟା ଦେଖାଦେବ ସେତେବେଳେ ଆପେ ଆପେ ସେଗୁଡ଼ିକର ସମାଧାନ 
ହୋଇଯିବ ବା ତୂମ ପାଇଁ ମୁଁ ସେଗୁଡ଼ିକର ସମାଧାନ କରିଦେବି। କିନ୍ତୁ 
ବର୍ଭମାନ ପାଇଁ ମୁଁ ଯେତିକି କହୁଛି ସେତକ ତୁମ ଜୀବନରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ 
କର, ଏହି ଭାବକୁ ନେଇହିଁ କର୍ମ କର।”୮” ଏହା ଅବଶ୍ଯ ସତ୍ଯ ଯେ 
ଏଠାରେ ଏପରି ଅନେକ କଥା ଅଛି ଯେ ପରବର୍ତୀ ଅଂଶରେ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି 
ସେହି ଆଲୋକରେ ନ ଦେଖ୍‌ଲେ ସେଗୁଡ଼ିକର ଅର୍ଥ ଏତେ ସ୍ବଷ୍ଟ ହେବ 
ନାହିଁ। ଆଶୁ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ଓ ଭୂଲ୍‌ ବୁଝିବାର ଆଶଙ୍କାକୁ 
ଦୂରକରିବା ପାଇଁ ମୋତେ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ପରବର୍ତୀ ଅଂଶର ଅନେକ କଥା 
ଆଗରୂ କହିବାକୁ ହେଉଛି। ଉଦାହରଣ ସ୍ବରୂପ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ବାରଂବାର 
କହିବାକୁ ପଢ଼ୁଛି, କାରଣ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵର ଅବତାରଣା ବିନା ଆତ୍ମା, କର୍ମ 


କର୍ମଯୋଗର ସାରତନ୍ଵ୍‌ ୩୧୩ 


ଏବଂ କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ମରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଅନେକ ଅସ୍ପଷ୍ଟତା ଦୂରକରିବା ଅସମ୍ଭବ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତା। କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଇଚ୍ଛାକରିହିଁ ପ୍ରଥମରୁ ଏ ବିଷୟରେ କହି ନାହିଁ, 
କାରଣ ମାନବଶିଷ୍ୟର ମନ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହିସବୁ ମହାନ୍‌ତତ୍ଵୂକୁ ଧାରଣ କରିବା 
ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ନାହି, ତେଣୁ ଏପରି ଆଶଙ୍କା ହୋଇଛି ଯେ 
ଏହି ଅପରିପକ୍ସ ଅବସ୍ଥାରେ ସେସବୂର ଅବତାରଣା ହୁଏତ ତାଂର ପ୍ରାଥମିକ 
ସାଧନାର ଦୂଢ଼ତାକୁ ମଧ୍ଯ ବିଚଳିତ କରିଦେଇ ପାରେ । 

ଗୁରୂ ଯଦି ତାଙ୍କର ଶିକ୍ଷାକୁ ଏହିଠାରେ ସ୍ଥଗିତ ରଖ୍‌ଥାଆନ୍ତେ ସ୍ଵୟଂ 
ଅର୍ଜନ ମଧ୍ଯ ଆପଭି ଉଠାଇଥାଆନ୍ତେ ଯେ “ଆପଣ ବାସନା ଓ ଆସକ୍ତର 
ବିନାଶ ସମ୍ବନ୍ଧରେ, ସମତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ଜୟ କରିବା ଓ ମନକୁ 
ନିଶ୍ଚଳ କରିବା ସମ୍ବନ୍ଧରେ କାମକ୍ରୋଧାଦିରୁ ମୁକ୍ତ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ କର୍ମ ତଥା 
ଯଜ୍ଞାର୍ଥେ କର୍ମ ସଂପର୍କରେ ଏବଂ ବାହ୍ଯିକ ତ୍ଯାଗ ଅପେକ୍ଷା ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ 
ତ୍ୟାଗର ବାଞ୍ଚିନୀୟତା ସଂପର୍କରେ ଅନେକ କଥା ବୁଝାଇଲେ ଏବଂ ଏଟୁଡ଼ିକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଆଚରଣ କରିବା ମୋ ପାଇଁ ଯେତେ କଠିନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ମୁଁ ଏସବୁକୁ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ବୁଝିପାରିଛି। କିନ୍ତୁ ଆପଣ ଏହା ବି କହିଛନ୍ତି 
ଯେ କର୍ମରେ ରତ ଥ୍ବଲାବେଳେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣସବୁର ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠିଯିବାକୁ ହେବ, 
କିନ୍ତୁ ଗୁଣ କି ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟକରେ ତାହା ଆପଣ କହି ନାହାନ୍ତି, ମୁଁ 
ତାହା ନ ଜାଣିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋ ପକ୍ଷରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବା ଓ 
ତା” ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠିଯିବା କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ହେବ। ତାହାଛଡ଼ା ଆପଣ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତିକୁ 
ଯୋଗର ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଅଙ୍ଗ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଆପଣ କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନ 
ସଂପର୍କରେ ଅନେକ କଥା କହିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତି ସଂପର୍କରେ ଅତି ସାମାନ୍ୟ 
କିଛି କହିଛନ୍ତି ବା ପ୍ରାୟ କିଛି କହି ନାହାନ୍ତି। ଏବଂ ଏହି ଭଜ୍ତି, ଏହି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ବସ୍ତୁ କାହାକୁ ଅର୍ପଣ କରାଯିବ? ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ନିଶ୍ଚଳ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ଆତ୍ମାକୁ ନୁହେ, ଏହା ଅର୍ପିତ ହେବ ଆପଣଙ୍କୁ, ଯେ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର। 
ତା'ହେଲେ ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ ଆପଣ କିଏ, କଂଣ ? କାରଣ ଯେହେତୁ ଭକ୍ତି 
ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଅପେକ୍ଷା ବି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତେଣୁ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଆହୁରି ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଆପଣ କିଏ? ଏହି ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ ତ କ୍ଷର ପ୍ରକୃତି ଓ କର୍ମର ଜଗତ 
ଅଦପକ୍ଷା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯେପରି ଜ୍ଞାନ କର୍ମଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ। ଏହି ତିନିଟି ଜିନିଷ 
ମଧ୍ୟରେ ସଂପର୍କ କ”ଣ? କର୍ମ, ଜ୍ଞାନ ଓ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମ ଭିତରେ କଂଣ 
ସଂପର୍କ? ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷ, ଅକ୍ଷରପୁରୁଷ ଏବଂ ଯେ ଏକ ସଙ୍ଗରେ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଆତ୍ମା ଏବଂ ଜ୍ଞାନ, ଭକ୍ତି ଓ କର୍ମର ପ୍ରଭୁ ଓ ଅଧୀଶ୍ଵର ଯେଉଁ ପରମ 
ଭଗବାନ ଏହି ମହାଯୁଦ୍ଧ ଓ ଧ୍ଵଂସଲୀଳାରେ ମୋ ସଙ୍ଗରେ ରହିଛନ୍ତି, ଯେ 
ଏହି ଘୋର ଭୀଷଣ କର୍ମରେ ମୋ ରଥରେ ସାରଥ୍‌ ରୂପେ ବିରାଜମାନ ¬ 


୩୧୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏସବୁ ମଧ୍ୟରେ ସଂପର୍କ କଂଣ ?୨”' ଏହିସବୁ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେବା ପାଇଁ 
ଗୀତାର ବାକି ଅଂଶଗୁଡ଼ିକ ଲିଖ୍‌ତ, ପ୍ରକୃତରେ ବୁହି ପାଇଁ ଏକ ସନ୍ତୋଷଜନକ 
ମୀମାଂସା ଦେବାକୁ ହେଲେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକ ପକାଇ ନ ରଖ୍‌ ଅବିଳମ୍ବେ 
ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ତାହାର ସମାଧାନ ଦେବାକୁ ହେବ। 
କିନ୍ତ ପ୍ରକୃତ ସାଧନା-ପଥରେ ଅନେକ ଜିନିଷ ତ୍ଯାଗ କରି, ସ୍ତର ପରେ 
ସ୍ତର ଅତିକ୍ରମ କରି କ୍ରମଶଃ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ହୁଏ, ବାସ୍ତବରେ ତାଂପରେ 
ଯାଇ ଅନେକ ବଡ଼ ବଡ଼ ବିଷୟ ଦେଖାଦିଅନ୍ତି ଓ ସେଗୁଡ଼ିକ ଆପେ ଆପେ 
ସ୍ଵୟଂ ସମାଧ୍‌ତ ହୁଅନ୍ତି ଆମେ ଯେଉଁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଉପଲବ୍ଧିରେ ଅଗ୍ରଗତି କରିଥାଉଁ 
ତାହାରି ଆଲୋକରେ। ଗୀତା କେତେକାଂଶରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ଅନୂଭୂତିରେ ଏହି 
ଧାରାକ୍ରହିଁ ଅନୂସରଣ କରିଛି ଏବଂ କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନର ଏକ ବ୍ୟାପକ ପ୍ରାଥମିକ 
ଭିରି ସ୍ଥାପନ କରିଛି ଯେଉଁଥିରେ କି ଏପରି ଏକ ଉପାଦାନ ରହିଛି ଯାହାକି 
ଭକ୍ତ ଓ ମହତ୍ତର ଜ୍ଞାନ ଦିଗରେ ବାଟ କଢ଼ାଇ ଆଗେଇ ନେଲେ ମଧ୍ୟ 
ପୂରାପୂରି ପହ୍ରୁଥାଇ ଦେଇ ନାହିଁ। ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଛ' ଅଧ୍ୟାୟ ଆମ ଆଗରେ 
ସେହି ଭିତ୍ତକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛି। 

ଆମେ ତା'ହେଲେ ଏଇଠାରେ ଟିକେ ଅଟକିଯାଇ ଯେଉଁ ମୂଳ ସମସ୍ଯା 
ନେଇ ଗୀତାର ଆରମ୍ଭ ତାହା ଏହି ଅଧ୍ଧାୟଗୁଡ଼ିକରେ କେତେଦୂର ସମାଧାନ 
ହୋଇଛି ତା'ର ଆଲୋଚନା କରିବା। ଏଠାରେ ପୁଣିଥରେ କହିଦେବା ଉଚିତ 
ହେବ ଯେ କେବଳ ସେହି ସମସ୍ଯାଟିର ସମାଧାନ ପାଇଁ ଜଗତର ସ୍ବରୂପ 
ସଂପର୍କରେ ଏବଂ ସାଧାରଣ ଜୀବନ ସ୍ଥାନରେ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଜୀବନର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ସଂପର୍କରେ ସମଗ୍ର ପ୍ରଶ୍ନର ବିଚାର ନ ହୋଇଥୁଲେ ଚଳିଥାଂନ୍ତା। ବ୍ଯବହାରିକ 
ଦିଗରୂ ବା ନୈତିକ ଭିଭି ଦିଗରୁ ବା ବୁଦ୍ଦିଗତ ବା ଆଦର୍ଶଗତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରୁ 
ବା ଏ ସମସ୍ତ ଦିଗକୁ ଏକତ୍ରିତ ଭାବରେ ବିବେଚନା କରି ଗୋଟିଏ ମୀମାଂସାରେ 
ପହଞ୍ଚୁଲେ ହୋଇଥାଂନ୍ତା। ବାସ୍ତବିକ ଏହାହିଁ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ସଂପର୍କରେ 
ଆମର ଆଧୁନିକ ପଦ୍ଧତି ଅନୁଯାୟୀହିଁ ହୋଇଥାଂନ୍ତା। କିନ୍ତୁ କେବଳ ଏହି 
ସମସ୍ୟାଟିକୁ ଧରିଲେ ପ୍ରଥମତଃ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନଟି ଉଠେ ଯେ ଅର୍ଜୁନ କେଉଁ 
ବିଧାନ ଦ୍ବାରା ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ଅକର୍ତବ୍ୟ ନିରୂପଣ କରିବେ ? ହତ୍ଯା ସଂପର୍କରେ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପାପର ଯେଉଁ ନୈତିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଅର୍ଜନ ତାହାଦ୍ବାରା ଚାଳିତ 
ହେବେ ନା ସେହି ସମାନ ଭାବେ ଦେଶ ପ୍ରତି, ସମାଜ ପ୍ରତି ଯେଉଁ 
କର୍ତବ୍ୟ ରହିଛି, ସେହି ନୈତିକ କର୍ତବ୍ୟ ବୋଧ ଦ୍ବାରା ଚାଳିତ ହୋଇ 
ନ୍ୟାୟକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ, ଅନ୍ୟାୟ ଅତ୍ୟାଚାରର ଶକ୍ତି ବିରୋଧରେ 
ଛିଡ଼ା ହେବା ପାଇଁ ସମସ୍ତ ମହତ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତିଙ୍କର ବିବେକ ଯାହା ଦାବି କରେ 
ତାହା ଅନୂସରଣ କରିବେ? ଏହି ଯୁଗରେ ବର୍ଭମାନ ମୁହୂର୍ତରେ ଆମ ନିଜ 


କର୍ମଯୋଗର ସାରତତ୍ଵ୍‌ ୩୧୫ 


ଆଗରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନହି ଉଠିଥାଏ ଏବଂ ନାନା ଭାବରେ ନାନା ଦିଗରୂ ଏହାର 
ସମାଧାନ କରାଯାଇପାରେ ଏବଂ ବର୍ତମାନ ଆମେ ଏହାର ସମାଧାନ ସେହି 
ଭାବରେହି କରୂ। ଏ ସଂପର୍କରେ ରହିଥ୍‌ବା ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ସମାଧାନ ଭିତରୁ 
ଗୋଟିଏ ବା ଅନ୍ୟଟିକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁ, କିନ୍ତୁ ଏସମସ୍ତ ସମାଧାନ ଆମ ସାଧାରଣ 
ଜୀବନ ଓ ଆମ ସାଧାରଣ ମାନୂଷୀ ମନର ଦୃଷ୍ଟିରୁହି ହୋଇଥାଏ। ଏ 
ସଂପର୍କରେ ପ୍ରଶ୍ଵଟି ହେଉଛି ଏକ ପକ୍ଷରେ ଆମର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ବିବେକ ଓ 
ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରତି ଆମର କର୍ତ୍ବ୍ଯ ଭିତରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଏକ 
ପକ୍ଷରେ ଏକ ଆଦର୍ଶଗତ ନୈତିକତା ଓ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ଉପଯୋଗୀ 
ଏକ ବ୍ଯବହାରିକ ନୈତିକତା ଭିତରେ ପ୍ରଶ୍ଵ, ଏକ ପକ୍ଷରେ “ଆତ୍ମାର ଶକ୍ତିଂ” 
ଓ ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ବର୍ତମାନ ସମସ୍ତ ଜୀବନ ଯେ ଆତ୍ମା ହୋଇ ଉଠି 
ନାହିଁ ଓ ନ୍ୟାୟ ପାଇଁ, ସତ୍ଯ ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧରେ ଅସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କରିବା ଯେ 
ସମୟ ସମୟରେ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଉଠେ ଏହି କଠୋର ସତ୍ଯକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରିବା ଭିତରେ ପ୍ରଶ୍ନ। ଏସବୁ ପ୍ରଶ୍ନର ଯେଉଁ ସମାଧାନ ମିଳିବ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ହେବ ବୁଦ୍ଧି, ପ୍ରକୃତି ବା ହୃଦୟର ଭାବ ଦିଗରୁ, ସେଗୁଡ଼ିକ ନିର୍ଭର କରିବେ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଦୃଷ୍ଠିଭଲଙ୍ଗୀ ଉପରେ ବା ଅତି ବେଶିରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ହୋଇପାରେ 
ଆମ ଆଗରେ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଥ୍‌ବା ସମସ୍ଯାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ 
ଆମ ପାଇଁ ସବୁଠୁ ଉପଯୋଗୀ ବାଟ। ଆମ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ କାରଣ 
ଆମ ପ୍ରକୃତିର ଓ ନୈତିକ ତଥା ବୂଦ୍ଧିଗତ ବିକାଶର ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ ଆମେ 
ପହଞ୍ଚଛୁ ତାହାର ଉପଯୋଗୀ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମେ ଯେତିକିଟି ଆଲୋକ ପାଇଛୁ 
ସେହି ଅନୁଯାୟୀ ସାଧ୍ୟମତେ ଆମେ ଯେତିକିଟା କରିପାରୁ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଭାବରେ 
କୌଣସି ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ସମାଧାନରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ହେବ ନାହି। କାରଣ ଏହିସବୁ ସମାଧାନ 
ଆମ ସାଧାରଣ ମନଚରୁହଁ ଆସିଛି, ଯେଉଁ ମନ କି ଆମ ସତ୍ତାର ନାନା 
ବୁତ୍ତିର ଏକ ଜଟିଳ ଜାଲ, ଏବଂ ଏହିସବୁ ଗତିବୂତ୍ତି ଭିତରୁ ସେ କୌଣସି 
ଗୋଟିକୁ ନିର୍ବାଚନ କରିଥାଏ ବା ସେଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ଆଣିଥାଏ। 
ଆମ ଭିତରେ ରହିଛି ଆମର ବିଚାର ବି, ଆମର ନୈତିକ ବୋଧ, 
ଆମର କର୍ମ-ପ୍ରେରଣା, ଆମର ପ୍ରାଣର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ଆମର ହୁଦୟବୂରତ୍ତି ଏବଂ 
ସେହିସବୁ ଦୁର୍ଲଭ ଜିନିଷ ଯାହାକୁ ଆମେ ଆତ୍ମାର ସହଜାତ ବୃତ୍ତି ବା ଚୈତ୍ଯ 
ପ୍ରେରଣା ବୋଲି କହୁ - ଏହିସବୁର ଭିତରେ ସମାଧାନ ପାଇଁ ମନକୁ ତା”ର 
ନିର୍ବାଚନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ବା ଏଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଆଣିବାକୁ ହୋଇଥାଏ। 
ଗୀତା ୟ୍ବଵୀକାର କରେ ଯେ ଏହି ଭାବରେ କୌଣସି ଚରମ ମୀମାଂସା 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହି, କେବଳ ଏକ ଆଶୁ, ବ୍ୟବହାରିକ ସମାଧାନ ହୋଇପାରେ। 
ପ୍ରଥମେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଆଗରେ ସେହି ଯୁଗର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଦର୍ଶ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହିପରି 


୩୧୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏକ ବ୍ଯବହାରିକ ସମାଧାନ ରଖାଯାଇଛି କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ତାହାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଭଳି ମତିଗତି ନ ଥୁଲା, ବାସ୍ତବରେ ଅର୍ଜୁନ ଯେ ଏହି ଧରଣର 
ଏକ ସମାଧାନରେ ସନ୍ତୂଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତୁ ଦିବ୍ଯଗୁରୁଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ଯ ଏହା ନ ଥ୍ଲା। 
ଏହାପରେ ଗୀତା ଏହି ପ୍ରଶ୍ଵର ସମାଧାନ କରିବାକୁ ଏକ ସଂପୂର୍ଣ ଭିନ୍ନ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ଉତ୍ତର ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି। 

ଗୀତାର ସମାଧାନ ହେଉଛି ଆମର ସାଧାରଣ ସତ୍ତା ଓ ସାଧାରଣ 
ମନର ଭର୍୍ଧକୂ ଉଠିଯାଇ ଆମର ବୌଦିକ ଓ ନୈତିକ ସଂଶୟର ଭର୍୍କୁ 
ଉଠିଯାଇ ଏପରି ଏକ ଚେତନା ଲାଭ କରିବା ଯେଉଁଠିକି ସତ୍ତାର ଧର୍ମ 
ହେଉଛି ଅଲଗା ଏବଂ ସେଇଥ୍‌ ପାଇଁ ଆମର କର୍ମର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ମଧ୍ଯ ଅଲଗା। 
ସେଠାରେ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କାମନା-ବାସନା ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭାବାବେଗ ଆଉ କର୍ମକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରେ ନାହିଁ, ସେଠାରେ ସମସ୍ତ ଦୁନ୍ଦ୍ରର ଅବସାନ ହୁଏ, ସେଠାରେ 
କର୍ମ ଆଉ ଆମର ନିଜର କର୍ମ ହୋଇ ରହେ ନାହି, ତେଣୁ ସେଠାରେ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପୂଣ୍ଯ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପାପବୋଧକୁ ଅତିକ୍ରମ କରାଯାଏ, ସେଠାରେ 
ବିଶ୍ଵଗତ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଭାଗବତ ସନତ୍ତାହି ଆମ ଭିତର ଦେଇ ଜଗତରେ ତାହାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସଂପନ୍ନ କରେ। ସେଠାରେ ସ୍ଵୟଂ ଆମ୍ଭେମାନେ ମଧ୍ଯ ଏକ ନୂତନ 
ଓ ଦିବ୍ଯଜନ୍ମ ଲାଭ କରି ସେହି ଦିବ୍ୟ ସତ୍ତାର ସତ୍ତାରେ, ସେହି ଦିବ୍ଯ 
ଚେତନାର ଚେତନାରେ, ସେହି ଦିବ୍ଯ ଶକ୍ତିର ଶନ୍ତିରେ୬ ସେହି ଦିବ୍ୟ ଆନନ୍ଦର 
ଆନନ୍ଦରେ ପରିଣତ ହେଉ ଏବଂ ସେତେବେଳେ ଆମେ ଆଉ ଆମର ନିମ୍ନତର 
ପ୍ରକୃତିରେ ବାସ କରୁ ନାହିଁ? ଆମର ନିଜର କୌଣସି କର୍ମ କରିବାର ନ 
ଥାଏ, ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ନିଜର କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନ ଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ଯଦି ଆମେ ଆଦୌ କର୍ମ କରୁ (ଏକମାତ୍ର ଏହି ସମସ୍ଯା ଓ ପ୍ରଶ୍ନଟି 
ବାକି ରହିଯାଇଥାଏ) ତାଂହେଲେ ଆମେ କେବଳ ଭାଗବତ କର୍ମହିଁ କରୁ, 
ଆମର ବାହ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ଏ କର୍ମର କାରଣ ହୁଏ ନାହିଁ, କେବଳ ତାହାର 
ଶାନ୍ତ ଯନ୍ତ୍ର ମାତ୍ର ହୂଏକ୫ ସେହି କର୍ମର ପ୍ରେରଣା ଆଉ ବାହ୍ୟ ପ୍ରକୃତିରୁ 
ଆସେ ନାହିଁ, କାରଣ ପ୍ରେରଣା-ଶକ୍ତିର ଉତ୍ସ ରହିଥାଏ ଆମର ଉର୍ତ୍ଧରେ, 
ଆମ କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ରରଙ୍କ ଇଚ୍ଚା ଭିତରେ। ଏବଂ ଏହାକୁହିଁ ଆମ ନିକଟରେ 
ଯଥାର୍ଥ ସମାଧାନ ହିସାବରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଯାଇଛି କାରଣ ଏହାହିଁ ଆମକୁ 
ଆମ ସତ୍ତାର ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ଯ ଦିଗରେ ଫେରାଏ, ଏବଂ ଆମ ସତ୍ତାର ଯଥାର୍ଥ 
ସତ୍ଯ ଅନୁଯାୟୀ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ସମାଧାନ ଓ ଆମ 
ଜୀବନର ସମସ୍ୟାସବୁର ଏକମାତ୍ର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ୟ ସମାଧାନ। ଆମର ମାନସିକ 
ଓ ପ୍ରାଣିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ହେଉଛି ଆମର ପ୍ରାକୃତ ଜୀବନର ଏକ ସତ୍ୟ କିନ୍ତ 
ତାହା ଅଜ୍ଞାନର ସତ୍ଯ ଏବଂ ଏହା ସହିତ ଯାହାକିଛି ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ତାହା ମଧ୍ୟ 


କର୍ମଯୋଗର ସାରତନ୍ସ୍‌ ୩୧୭ 


ଏହି ସ୍ତରର ଏକ ସତ୍ଯ ¬ ଅଜ୍ଞାନ ଭିତରେ କର୍ମ ପାଇଁ ବ୍ଯବହାରିକ ଭାବରେ 
ଉପଯୋଗୀ, କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଆମ ସତ୍ତାର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ଯକୁ 
ଫେରିଯାଉ ସେତେବେଳେ ଆଉ ତାହାର କୌଣସି ମୂଲ୍ଯ ନ ଥାଏ। କିନ୍ତୁ 
ଆମେ କିପରି ନିଃସନ୍ଦେହ ଭାବରେ ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇ ପାରିବୁ ଯେ ଏହାହିଁ 
ହେଉଛି ସତ୍ଯ? ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଆମର ସାଧାରଣ ମାନସିକ ଅନୁୂଭୂତି 
ଭିତରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହିଥ୍‌ବୁ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ କେବେହେଲେ ଏ ବିଷୟରେ 
ନିଃସନ୍ଦିଗ୍‌ଧ ହୋଇ ପାରିବୁ ନାହିଁ। କାରଣ ଆମର ସାଧାରଣ ମାନସିକ 
ଅନୁଭୂତି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ଏହି ଅଜ୍ଞାନମୟ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ଆମେ ଏହି 
ମହତ୍ତର ସତ୍ଯକୁ ଜାଣିପାରିବୁ କେବଳ ସେହି ସତ୍ଯରେ ବାସ କରିବା ଦ୍ବାରା, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ମାନସିକ ଅନୁଭୂତିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଉପଲବ୍ଧିରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିବା ଦ୍ାରା। କାରଣ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଉପଲବ୍ଧି ଅନୁସାରେ ଜୀବନ 
ଯାପନ କରିବା ଯେପରିକି ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଆଉ ମନ ନ ରହି 
ଆମ୍ମା ହୋଇଉଠୁ, ଯେପରିକି ଆମର ବର୍ତମାନ ପ୍ରକୃତିର ଅପୂ୍ଠତାରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇ ଆମେ ଆମର ସତ୍ଯ ଓ ଦିବ୍ୟ ସନ୍ତାରେ ବାସକରୁୂ, ଏହାହିଁ ହେଉଛି 
ଯୋଗର ଚରମ ଅର୍ଥ। 

ଆମର ସତ୍ତାର କେନ୍ଦ୍ରର ଏହି ଉର୍ଦ୍ଚାୟନ ଏବଂ ତାହାର ଫଳସ୍ବରୂପ 
ଆମର ସମଗ୍ର ଜୀବନ ଓ ଚେତନାର ରୂପାନ୍ତର ଏବଂ ତା ସହିତ ଆମ 
କର୍ମର ସମଗ୍ର ଭାବ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯର ପରିବର୍ତନ (ଯଦିଓ ଅନେକ ସମୟରେ 
ସେହି କର୍ମର ବାହ୍ଯରୂପ ଠିକ୍‌ ପୂର୍ବପରି ରହିଥାଏ) - ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଗୀତାର 
କର୍ମଯୋଗର ସାରତତ୍ତ୍ର। ତୂମ ସତ୍ତାର ପରିବର୍ତନ କର, ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ 
ନୂତନ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କର ଏବଂ ସେହି ନବଜନ୍ମ ଲାଭ କରି ସେହିସବୁ କର୍ମ 
କରିବାକୁ ଅଗ୍ରସର ହୁଅ ଯାହା କରିବା ପାଇଁ ତୁମର ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଆତ୍ମା ତୂମକୁ 
ନିଯୁକ୍ତ କରିଛନ୍ତି - ଏହାହିଁ ଗୀତାର ବାର୍ତାର ମର୍ମକଥା। କିଂବା ଅନ୍ୟ ଭାବରେ 
ଆହୁରି ଗଭୀର ଓ ଅଧ୍‌କତର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ତତ୍ତ୍ଵର ବ୍ୟଞ୍ଜନା ଦେଇ କୁହାଯାଇପାରେ 
ଯେ ଏଠାରେ ତୁମକୁ ଯେଉଁ କର୍ମ କରିବାକୁ ହୁଏ, ତାହାକୁହିଁ ତୁମର ଅନ୍ତରସ୍ଥ 
ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ନବଜନ୍ମ ଓ ଦିବ୍ଯଜନ୍ମ ପାଇଁ ସାଧନାର ଉପାୟରେ ପରିଣତ 
କର ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ ଦିବ୍ୟ ହୋଇଯାଇ ଭଗବାନଙ୍କ ଯନ୍ତ୍ରରୂପେ ଲୋକସଂଗ୍ରହ 
ପାଇଁ ଦିବ୍ଯ କର୍ମ କରି ଚାଲ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଦୁଇଟି କଥାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ 
ଥୋଇବାକୁ ହେବ ଏବଂ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଧାରଣା କରିବାକୁ ହେବ। ଗୋଟିଏ 
ହେଉଛି ଏହି ଉର୍ଦ୍ଧାୟନ ଓ ଏହି ନବ ଦିବ୍ଯଜନ୍ମ ପାଇଁ ପରିବର୍ତନର ପନ୍ଥା 
ଓ ଅନ୍ୟଟି ହେଉଛି କର୍ମର ସ୍ଵରୂପ ବରଂ କ୍ରହାଯାଇପାରେ ସେହି ଭାବ, 
ଯାହାକୁ ନେଇ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ, କାରଣ କର୍ମର ବାହ୍ୟ ସ୍ଵରୂପରେ 


୩୧୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆଦୌ କୌଣସି ପରିବର୍ତନର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହି, ଯଦିଓ ବାସ୍ତବରେ ଏହାର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ ପରିସର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଦୁଇଟି 
ଜିନିଷ କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ, କାରଣ ଗୋଟିକର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କଲେ 
ତାହାଦ୍ବାରାହିଁ ଅନ୍ଯଟିର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇଯାଏ। ଆମ କର୍ମର ଭାବ ଆମ 
ସତ୍ତାର ସ୍ବଭାବରୁ ଏବଂ ତାହାର ଯେଉଁ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଭିରି ପଡ଼ିଥାଏ ତହିରୁ 
ଉଦ୍‌ଭବ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଏହି ସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ୟ ଆମର କର୍ମର ଧାରା ଓ ତାହାର 
ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରଭାବ ଦ୍ବାରା ପରିବର୍ତିତ ହୂଷ। ଆମ କର୍ମର ଭାବରେ ଏକ 
ଅତିବଡ଼ ପରିବର୍ଭନ ଆମ ସତ୍ତାର ' ସ୍ଵଭାବକୁ ପରିବର୍ତିତ କରିଦିଏ ଓ ତାର 
ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଭିତ୍ରିକୁ ମଧ୍ଯ ବଦଳାଇ ଦିଏ, ସଚେତନ ଶକ୍ତିର ଯେଉଁ କେନ୍ଦ୍ରରୁ 
ଆମେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଉ, ଏହା ତାହାକୁ ମଧ୍ୟ ପରିବର୍ତିତ କରିଦିଏ। କେତେକ 
ଲୋକ ଯେପରି କହନ୍ତି ଯଦି ଜୀବନ ଓ କର୍ମ ସେହିପରି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ 
ମିଥ୍ଯା ଓ ମାୟା ହୋଇଥା'ନ୍ତି ଯଦି କର୍ମ ଓ ଜୀବନ ସହିତ ଆତ୍ମାର 
କିଛି ସଂପର୍କ ନ ଥାଂନ୍ତାଃ ତାଂହେଲେ ଏହା ଏପରି ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା; 
କିନ୍ତୁ ଆମ ଭିତରେ ଅନ୍ତରାତ୍ମା ନିଜକୂ ଜୀବନ ଓ କର୍ମ ଦ୍ବାରାହି ବିକଶିତ 
କରେ, କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଯେତେଟା ନୂହେଁ ବରଂ ଆମ ଅନ୍ତରାମ୍ବାର କର୍ମର 
ଆନ୍ତର ଶକ୍ତିର ଧାରାହିଁ ଆତ୍ମା ସହିତ ଏହାର ସଂପର୍କକୁ ନିର୍ଣ୍ପୀତ କରେ । 
ମହତ୍ତର ଆତ୍ମୋପଲବନ୍ଧୁ ପାଇଁ ଏକ ବାସ୍ତବ ଉପାୟ ରୂପେ ଏହାହିଁ ହେଉଛି 
କର୍ମଯୋଗର ସାର୍ଥିକତା । 

ଆମେ ଏହି ଭିଭି ଉପରୁୂ ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲୁ ଯେ ମନୁଷ୍ଯର ବର୍ତମାନର 
ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଜୀବନ ପ୍ରାୟ ସଂପୂଣ୍ଠ ଭାବରେ ତାହାର ଦୈହିକ ଓ ପ୍ରାଣିକ 
ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ, କେବଳ ମାନସିକ ଶକ୍ତିର ସୀମିତ କ୍ରିୟା 
ଦ୍ବାରା ଏହାର ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇଥାଏ - କିନ୍ତୁ ତାହାର ଜୀବନର ସଂପୂର୍ଣ୍ତ 
ସମ୍ଭାବନା ଏତିକିରେ ସୀମିତ ନୁହେଁ, ଏପରିକି ତାର ବର୍ତ୍ତମାନର ପ୍ରକୃତ 
ଜୀବନର ସବ୍ରୂକିଛି କେବଳ ଏତିକି ନୂୁହେଁ। ତାଂ ଭିତରେ ଏକ ଗୋପନ 
ଆତ୍ମା ରହିଛି ଓ ତାଂର ବର୍ତମାନର ପ୍ରକୃତି ସେହି ଆତ୍ମାରହି ଏକ ବାହ୍ଯରୂପ 
ବା ଏକ ଆଂଶିକ ସକ୍ରିୟ ପ୍ରକାଶ। ଗୀତା ବରାବର ଆତ୍ମାର ଏହି ସକ୍ରିୟ 
ପ୍ରକାଶର ବାସ୍ତବତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ବୋଲି ମନେହୁଏ ଏବଂ ଏହା କେବଳ 
ଏକ ମିଥ୍ଯା ମାୟା ବୋଲି ଚରମପନ୍ଥୀ ବେଦାନ୍ତବାଦୀମାନଙ୍କ କଠୋର ମତକୁ 
ଗୀତା ଗ୍ରହଣ କରି ନାହିଁ୨ ସେପରି ମତ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ ସକ୍ରିୟତା ମୂଳରେ 
କୁଠାରାଘାତ କରେ। ଏହି ବିଷୟରେ ନିଜର ଦାର୍ଶନିକ ମତକୁ ରୂପ ଦେବା 
ପାଇଁ ( ଅନ୍ୟ ଭାବରେ ମଧ୍ଯ ଏହା କରାଯାଇ ପାରିଥାଂନ୍ତା) ଗୀତା ସାଂଖ୍ୟର 
ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ଯକୂହିଁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି। ଏକ ଶକ୍ତି( ପୁରୁଷ ) 


କର୍ମଯୋଗର ସାରତତ୍ସ୍‌ ୩୧୯ 


ଜାଣେ, ସହଯୋଗ କରେ ଓ ସୂଚନା ଦିଏ ଏବଂ ଅନ୍ୟଏକ ଶକ୍ତି ୯ ପ୍ରକୃତି ) 
କର୍ମ କରେ ଓ ଯନ୍ତ୍ରର, ମାଧ୍ୟମର ଓ ପଦ୍ଧତିର ନାନା ବୈଚିତ୍ର୍ୟକୂ ରୂପଦିଏ । 
ଏହା ସାଂଖ୍ୟର ମୁକ୍ତ ଓ ଅକ୍ଷର ପୁରୂଷକୁ ନେଇ ତାହାକୁ ବେଦାନ୍ତ ଭାଷାରେ 
ଅଦ୍ରିତୀୟ ଅକ୍ଷର ସର୍ବବ୍ଯାପୀ ଆତ୍ମା ବା ବ୍ରହ୍ମ ବୋଲି କହିଛି ଏବଂ ପ୍ରକୃତିବଦ୍ଧ 
ପୁରୂଷଠାରୂ ଏହାର ପ୍ରଭେଦ ଦେଖାଇଛି। ଏହି ପ୍ରକୃତିବଦ୍ଧ ପୁରୂଷହି ହେଉଛି 
କ୍ଷର ଓ କ୍ରିୟାଶୀଳ ସତ୍ତା, ବସ୍ତୁସବୁର ବହୁ-ଆତ୍ମା ଏବଂ ବିଭିନ୍ନତା ଓ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସର 
ଭିରଭି। ତା'ହେଲେ ପ୍ରକୃତିର ଏହି କ୍ରିୟାର ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ ? 

ଏହା ହେଉଛି ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଏକ ଶକ୍ତି ଯାହାକୁ ଆମେ ପ୍ରକୃତି ବୋଲି 
କହୂ ଏବଂ ନିଜକ୍ରିୟାର ତିନିଟି ମୂଳଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତିନିଟି ଗୁଣର ପରସ୍ପର 
ଉପରେ କ୍ରିୟା ହେଉଛି ଏହାର ପଦ୍ଧତି। ଏହାର ଆଧାର କଂଣ ? ପ୍ରକୃତିର 
ଯନ୍ତ୍ର ବା କରଣସମୂହର କ୍ରମବିକାଶ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ସତ୍ତାର ଜଟିଳ ଗଠନହି 
ହେଲା ଏହାର ଆଧାର, ପୁରୁଷର ଅନୁଭୁତିରେ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ଏଠାରେ 
ଯେଉଁ ଭାବରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ, ତଦନୁସାରେ ଆମେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଯଥାକ୍ରମେ 
ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଂଭାବ, ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଓ ଜଡ଼ଶକ୍ତିର ରୂପସମୂହର ଭିଭ୍ତିର 
ଉପାଦାନ ପଞ୍ଚମହାଭୂତକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିପାରୁ। ଏସବୁ ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌, ପ୍ରକୃତିର 
ଏକ ଜଟିଳ “ଯନ୍ତ୍ର ଏବଂ ଆମର ଆଧୁନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରୂ କୁହାଯାଇପାରେ 
ଯେ ସେଗୁଡ଼ିକ ସମସ୍ତେ ଜଡ଼ଶକ୍ତି ଭିତରେ ନିହିତ ଓ ନିବର୍ତିତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ଆତ୍ମା ଯେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଯନ୍ତ୍ରର ଉର୍ଦ୍ଧମୁଖୀ 
ବିବର୍ଭତନ ଦ୍ବାରା ନିଜ ସତ୍ତା ସମ୍ବନ୍ତରେ ସଚେତ ହୋଇଉଠେ ସେତେବେଳେ 
ଜଡ଼ଶକ୍ତି ଭିତରେ ଏମାନେ ମଧ୍ୟ କ୍ରମଶଃ ପ୍ରକଟିତ ହୁଅନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଏମାନଙ୍କ 
ଅଭିବ୍ଯକତ୍ତିର କ୍ରମ ହେଉଛି ପୂର୍ବୋକ୍ତ କ୍ରମର ବିପରୀତ ଯଥା ¬ ପ୍ରଥମେ 
ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ, ତାଂପରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତି, ତାଂପରେ ମନ, ତାଂପରେ ବୁଝି 


^ \. 


ଓ ଶେଷରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଚେତନା। ବୂଦ୍ଧି ଯେ କି ପ୍ରଥମେ କେବଳ ପ୍ରକୃତିର 
କ୍ରିୟାସମୂହରେହିଁ ନିବିଷ୍ଠଟ ଥାଏ, ପରେ ସେଗୁଡ଼ିକର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପକୁ ଧରିପାରେ 
ଏବଂ ଦେଖ୍‌ପାରେ ଯେ ସେଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ତ୍ରିଗୁଣରହିଁ ଖେଳା ଏବଂ ତା” 
ଭିତରେ ପୁରୂଷ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି, ସେ ପୁରୂଷକୁ ଏ ସକଳ କ୍ରିୟାଠାରୁ 
ପୃଥକ୍‌ ବୋଲି ଦେଖ୍‌ପାରେ ଏବଂ ସେତେବେଳେ ପୁରୂଷ ନିଜକୁ ଏହା ଭିତରୁ 
ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ନିଜର ମୂଳ ମୁକ୍ତସ୍ଵରୂପ ଓ ଅକ୍ଷର ସତ୍ତାକୁ 
ଫେରିଯିବା ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ଲାଭକରେ। ବେଦାନ୍ତର ଭାଷାରେ ସେତେବେଳେ 
ସେ ଆତ୍ମାକୁ ଦେଖେ, ସତ୍ତାକୁ ଦେଖେ, ଆଉ ପ୍ରକୃତିର କରଣସମୂହ ଓ 
କ୍ରିୟାସମୂହ ସଙ୍ଗରେ, ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ଭତି ସଙ୍ଗରେ ନିଜକୁ ଏକ କରି ଦେଖେ 
ନାହିଁ‡ ସେ ତାହାର ସତ୍ଯ ଆତ୍ମା ଓ ସତ୍ତା ସହିତ ନିଜକୁ ଏକ ବୋଲି 


୩୨୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଦେଖେ ଏବଂ ନିଜର ଅକ୍ଷର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଓ ସ୍ଵୟଂପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତାକୁ ଫେରିପାଏ। 
ଗୀତା ଅନୂସାରେ ସେତେବେଳେ ସେ ଏହି ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଆତ୍ମପ୍ରତିଷ୍ଠା ଭିତରେ 
ରହି ମୁକ୍ତଭାବରେ ନିଜ ସତ୍ତାର ପ୍ରଭୂ ଓ ଭଶ୍ଵରରୂପେ ନିଜର ସମ୍ପୃତି ବା 
ବିବର୍ଭନର କର୍ମକ୍ର ସମର୍ଥନ କରିପାରେ । 

ଏହିସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଭେଦ ଯେଉଁ ମନସ୍ତାତ୍ତ୍ଵିକ ତଥ୍ଯଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ (ତାହାକୁହିଁ ଆମେ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ କହୁ ଯାହା ଜୀବନର ମନସ୍ତାର୍ରିକ 
ଓ ସ୍ଥୂଳ ବିଷୟସବୁର ସୃକ୍ଷ୍ମ ତାପୂର୍ଯ୍ୟକ୍ର ଏବଂ ଚରମ ସତ୍ଯ ସହ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ଯେକୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ବିଚାରବୂଦି ଜରିଆରେ ଆମ ଆଗରେ ଉପସ୍ଥାପନ 
କରେ।) କେବଳ ସେହି ମନସ୍ତାର୍ଵିକ ତଥ୍ଯଗୁଡ଼ିକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି କୁହାଯାଇପାରେ 
ଯେ ଆମେ ଦୁଇପ୍ରକାର ଜୀବନଯାପନ କରିପାରୂ। ଗୋଟିଏ ହେଲା ଜୀବର 
ଜୀବନ ଯାହାକି ନିଜର ସକ୍ରିୟ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟସବୁରେ ନିମଗ୍ନ। ଯାହାକି 
ନିଜର ଆନ୍ତର ତଥା ସ୍ଥୂଳ ବାହ୍ୟ ଉପକରଣ ଓ ଯନ୍ତ୍ରସବୁ ସହିତ ନିଜକୁ 
ଏକ କରି ଦେଖେ, ସେଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ସୀମିତ ହୁଏ, ନିଜର ସେହି ବ୍ୟଯକ୍ତିତ୍ସ 
ଦ୍ବାରା ଆବଦ୍ଧ ହୁଏ ଓ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ହୋଇଥାଏ, ଅନ୍ୟଟି ହେଲା ଆତ୍ମାର 
ଜୀବନ ଯାହାକି ଏସବୁର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ବ୍ୟାପକ, ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ବିଶ୍ବମୟ, ମୁକ୍ତ, 
ଅସୀମ ଓ ବିଶ୍ବାତୀତ, ଯେ କି ଅନନ୍ତ ସମତାର ସହିତ ନିଜର ପ୍ରାକୃତ 
ସତ୍ତା ଓ କର୍ମକୁ ଧାରଣ କରିଥାଏ କିନ୍ତୁ ନିଜର ମୁକ୍ତି ଓ ଆନନ୍ତ୍ଯ ଦ୍ବାରା 
ଏସବ୍ରକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ରହିଥାଏ। ଆମେ ଆମର ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତାରେ ବାସ 
କରିପାରୂ କିଂବା ଆମର ମହତ୍ତର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାରେ ବାସ କରିପାରୁ। ଏହାହିଁ 
ହେଉଛି ପ୍ରଥମ ମହାନ୍‌ ପ୍ରଭେଦ ଯାହା ଉପରେ ଗୀତାର କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । 

ତେଣୁ ସମଗ୍ର ପ୍ରଶ୍ନ ଓ ସମଗ୍ର ପଦ୍ଧତିଟି ହେଉଛି ଆମର ବର୍ତମାନର 
ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତାର ସୀମାଭିତରୂ ଅନ୍ତଃପୂରୂଷକୁ ମୁକ୍ତ କରିବା। ଆମର ପ୍ରାକୃତ 
ଜୀବନରେ ପ୍ରଥମ ଓ ପ୍ରଧାନ ବିଷୟ ହେଲା ଆମେ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିର ରୂପ 
ଓ ବସ୍ତୂର ବାହ୍ୟସ୍ପର୍ଶର ଅଧୀନ ହୋଇଥାଉ । ଏହି ରୂପ ଓ ସ୍ବର୍ଶସବୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ 
ଜରିଆରେ ଆମ ପ୍ରାଣ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସନ୍ତି ଏବଂ ଆମର ପ୍ରାଣ ମଧ୍ୟ ସେହି 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଜରିଆରେ ତୂରନ୍ତ ସେସବୁକୂ ଧରିବା ପାଇଁ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ଧାବିତ ହୁଏ, ସେଥ୍‌ପାଇଁ କାମନା କରେ, ଆସକ୍ତ 
ହୋଇପଡ଼େ ଓ ଫଳଲାଭର ଆକାଙ୍କ୍ଷା କରେ। ମନ ମଧ୍ୟ ତାଂର ସମସ୍ତ 
ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଅନୁଭୂତି, ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଭାବାବେଗ ଓ ଚିନ୍ତା, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଏବଂ 
ଅନୁଭବର ଅଭ୍ୟସ୍ତ ଧାରାସବୁ ନେଇ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଏହିସବୁ କାର୍ଯ୍ୟର ଅନୁଗମନ 
କରେ। ବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ୟ ମନ ଦ୍ବାରା ଭାସିଯାଇ ଏହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗତ ଜୀବନ ହାତରେ 
ନିଜକୁ ଛାଡ଼ିଦି।। ଏହା ଏପରି ଏକ ଜୀବନ ଯେଉଁଥ୍ରେକି ଅନ୍ତର୍ସତ୍ତା ବସ୍ତୁସବୁର 


କର୍ମଯୋଗର ସାରତବତ୍ଵ ୩୨୧ 


ବାହ୍ଯରୂପର ଅଧୀନ ହୋଇପଡ଼େ, ଏବଂ ମୁହୂର୍ତକ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତରେ 
ଏସବୁର ଉର୍ଦ୍ଧକୂ ଉଠିପାରେ ନାହିଁ[ ଏବଂ ଏସବ୍ରର ଆମ ଉପରେ ଯେଉଁ 
କ୍ରିୟା ହୂଏ ଏବଂ ଆମ ଭିତରେ ତାହାର ଯେଉଁ ଆନ୍ତର ପରିଣାମ ଓ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟାସବୁ ହ୍ରଏ ସେହି ବୃତ୍ତର ପରିଧ୍‌ରୂ ଆମ ଅନ୍ତର୍ସତ୍ତା ବାହାରକୁ ବାହାରିପାରେ 
ନାହିଁ। ଏହା ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିପାରେ ନାହିଁ। କାରଣ ଅହଂବୋଧ 
ବଳବତ୍ତର ରହିଥାଏ, ଏବଂ ଏହି ଅହଂବୋଧ ଦ୍ବାରାହି ବୁଦ୍ଧି ଆମର ମନ, 
ଇଚ୍ଛା, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଶରୀର ଉପରେ ପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ କ୍ରିୟାଚାଲେ ତାହାଠାରୁ 
ଅନ୍ଯର ମନ, ଇଚ୍ଛା, ସ୍ନାୟୁମଣ୍ତଡଳ ଓ ଶରୀର ଉପରେ ଚାଲୁଥିବା ପ୍ରକୃତିର 
କ୍ରିୟାକୁ ଭିନ୍ନକନରି ଦେଖେ। ଆମ ପାଇଁ ଜୀବନର ଅର୍ଥ ହେଲା ପ୍ରକୃତି 
ଆମର ଅହଂ ଉପରେ କି ଭାବରେ କ୍ରିୟା କରୁଛି ଓ ଆମର ଅହଂ ତାହାର 
ସ୍ପର୍ଶ ପ୍ରତି କି ଭାବରେ ଉତ୍ତର ଦେଉଛି। ଆମେ ଆଉ ଅଧୁକ କିଛି ଜାଣୁ 
ନାହିଁନ¥ଁ ଆମେ ସ୍ଵୟଂ ଏହା ଅପେକ୍ଷା ଅଧୁକ କିଛି ବୋଲି ମନେହୁଏ ନାହି, 
ସ୍ବୟଂ ଆତ୍ମା ସଂପର୍କରେ ବି ମନେହୂଏ ଏହା ଯେପରି କେବଳ ମନ, ଇଚ୍ଛା, 
ହୃଦୟବୂର୍ତି ଓ ସ୍ନାୟବିକ କ୍ରିୟା-ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଗଠନ ମାତ୍ର। ଆମେ 
ଆମର ଏହି ଅହଂକୁ ଆହୁରି ବିସ୍ତୃତ କରିପାରୂଥ ପରିବାର, ବଂଶ, ଶ୍ରେଣୀ, 
ଦେଶ, ଜାତି ବା ଏପରିକି ମାନବସମାଜର ଅହଂ ସଙ୍ଗରେ ନିଜକୁ ଏକ 
କରି ଦେଖ୍‌ପାରୂ। କିନ୍ତୁ ତଥାପି ଏହି ଛଦ୍ନମବେଶରେ ଅହଂହିଁ ଆମର କର୍ମର 
ମୂଳ ହୋଇ ରହିଥାଏ, କେବଳ ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁ ସଙ୍ଗରେ ନିଜର ଏହିସବ୍ର 
ବ୍ୟାପକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ବ୍ଯବହାର ଦ୍ବାରା ଏହା ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ପାଇଁ 
ଅଧୁକତର ତୃପ୍ତି ଲାଭ କରେ। 

ତଥାପି ଏ ଅବସ୍ଥାରେ ଆମ ଭିତରେ ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତାର ଇଚ୍ଛାହିଁ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରୂଥାଏ, ଯାହାକି ନିଜ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵର ବିଭିନ୍ନ ଦିଗକୁ ତୃପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ବାହ୍ୟ 
ଜଗତର ସ୍ବର୍ଶସବୁକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଚାହ୍ରଥାଏ ଏବଂ ଏହି ଧରଣର କ୍ରିୟା 
ଭିତରେ ଯେଉଁ ଇଚ୍ଛା ରହିଥାଏ, ତାଂ ହେଉଛି ଆମର କର୍ମ ଓ ତାଂର 
ଫଳାଫଳ ପ୍ରତି କାମନା, ଆବେଗ, ଆସକ୍ତିର ଇଚ୍ଛା। ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଆମ 
ଭିତରେ ପ୍ରାକୃତ ଇଚ୍ଛା। ଏହାକୁ ଆମେ ଆମର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛା ବୋଲି 
କହୂ, କିନ୍ତୁ ଆମର ଅହଂର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ସୃଷ୍ଟି, ଏହା ଆମର 
ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା ବା ସ୍ଵାଧୀନ ସତ୍ତା ନୁହେଁ ବା ହୋଇପାରେ ନା। ସମୁଦାୟଟା 
ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣର କ୍ରିୟା। ଏହା ତାମସିକ କ୍ରିୟା ହୋଇପାରେ ଏବଂ 
ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ହୂଏ ଜଡ଼, ତାମସିକ, ତାହା ବସ୍ତୁସବୂର 
ଯାନ୍ତ୍ରିକ ଗତାନୂଗତିକ ଧାରାର ଅଧୀନ ହୁଏ ଏବଂ ସେହିଥ୍‌ରେହିଁ ସନ୍ତୋଷ 
ଲାଭ କରେ, ଅଧ୍୍‌କତର ସ୍ବାଧୀନ କର୍ମ ଓ ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ଦିଗରେ କୌଣସି ଦୃଢ଼ 


୩୨୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରୟାସ କରିବା ପାଇଁ ଏହା ଅସମର୍ଥ। କିଂବା ଏହା ରାଜସିକ କିୟା ମଧ୍ଯ 
ହୋଇପାରେ, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ ହୂଏ ଅସ୍ଥିର ଓ କର୍ମପ୍ରବଣ, 
ଯାହାକି ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ନିଜକୁ ନିକ୍ଷେପ କରେ ଏବଂ ନିଜର ପ୍ରୟୋଜନ 
ଓ କାମନାବାସନାର ପୂରଣ ଦିଗରେ ତାହାକୁ ଲଗାଇବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରେ, 
କିନ୍ତୁ ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ ଯେ ତାହାର ଆପାତ ପ୍ରଭୂତ୍ବ ଏକ ଦାସତ୍ସ ମାତ୍ର 
କାରଣ ତାହାର ପ୍ରୟୋଜନ ଓ ବାସନା-କାମନା ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରୟୋଜନ ଓ 
ବାସନା-କାମନା ଏବଂ ଆମେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେସବୁୂର ଅଧୀନ ହୋଇଥ୍ବୁ 
ଆମର କୌଣସି ସ୍ବାଧୀନତା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। କିଂବା ଏହା ମଧ୍ୟ ସାର୍ତ୍ଵିକ 
ଗୁଣର କ୍ରିୟା ହୋଇପାରିଥାଏ, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ ହୁଏ ଜ୍ଞାନସମୃଦ୍ଧ, 
ଯାହାକି ବିଚାରବୁଛ୍ଧିର ଅନୁସରଣ କରି ଜୀବନଯାପନ କରିବାକୁ ଚାହେ ବା 
ସତ୍ଯ, ଶିବ, ସୁନ୍ଦରର କୌଣସି ଆଦର୍ଶକୁ ସିଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଚାହେଁ। କିନ୍ତୁ 
ଏହି ବିଚାରବୁଦଦି ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତିର ବାହ୍ଯୟରୂପର ଅଧୀନ ଏବଂ ଏହି ଆଦର୍ଶ ସବୁ 
ମଧ୍ଯ ଆମ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵର ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଭାବ ଛଡ଼ା ଅଧୁକ କିଛି ନୂହେ, 
ଏବଂ ଏସବ୍ରଥ୍‌ରେ ଆମେ ଶେଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତ ନୀତି ବା ସ୍ଥାୟୀ 
ତୃପ୍ତି ଲାଭ କରିପାରୂ ନାହିଁ। ଏ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ୟ ଆମେ ପରିବର୍ତନର 
ଚକ୍ରରେ ଘୂଣ୍ଢିତ ହେଉଥାଉ ଏବଂ ଆମ ଅହଂ ଭିତରଦେଇ ଏପରି ଏକ 
ଶକ୍ତିର ବଶ୍ୟତାକୁ ମାନି ନେଇ ଆମକୁ ଘୂରିବାକୁ ପଡୁଥାଏ, ଯାହାକି ଆମ 
ଭିତରେ ଅଛି ଏବଂ ଏସମସ୍ତ ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ଅଛି କିନ୍ତୁ ଆମେ ସ୍ବୟଂ 
ସେହି ଶକ୍ତି ନୋହୂ ବା ସେହି ଶକ୍ତ ସହିତ ଆମର କୌଣସି ମେଳ ବା 
ସଂପର୍କ ନାହିଁ। ଏ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ୟ କୌଣସି ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵାଧୀନତା ବା ପ୍ରଭୂତ୍ଵ 
ନାହିଁ। 

ତଥାପି ସ୍ବାଧୀନତା ସମ୍ଭବ। ସେଥ୍‌ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ଆମ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଉପରେ 
ବାହ୍ଯ ଜଗତର ଯେଉଁ କ୍ରିୟା ତାହା ଭିତରୂ ଆମକୁ ନିଜ ଭିତରକୁ ଅପସରି 
ଆସିବାକୂ ହେବ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମକୁ ଅନ୍ତର୍ମୁୂଖୀ ହୋଇ ବାସ କରିବାକୁ ହେବ, 
ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ସ୍ଵଭାବତଃ ବାହ୍ଯ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଅନୁଧାବନ କରନ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କୁ ସେଥୁରୂ ନିବୂତ୍ତ କରି ଧରିରଖୁବା ପାଇଁ ସକ୍ଷମ ହେବାକୁ ହେବ। 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭୂତ୍ବକ ଯେଉଁସବୁ ବସ୍ତୁ ପାଇଁ ସେମାନେ ଲାଳାୟିତ 
ସେସବୁ ବିନା ରହିପାରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ -- ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଯଥାର୍ଥ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ଜୀବନର ପ୍ରଥମ ସର୍ଭତ। କେବଳ ଏହିପରି ଭାବରେ ଆମେ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ 
ଆରମ୍ଭ କରିବା ଯେ ଆମ ଭିତରେ ଏକ ଆମ୍ମା ଅଛି; ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁର 
ସ୍ପର୍ଶ ଗ୍ରହଣ କରି ମନର ଯେଉଁ ବିକାର ହୁଏ ତାଠାରୁ ସେ ଆତ୍ମା ସଂପୂର୍ଣ୍ତ 
ପୃଥକ୍‌, ଏହି ଆମ୍ମା ନିଜର ଗଭୀରତର ସତ୍ତାରେ ଏପରି ଏକ ସ୍ବରୂପ 


କର୍ମଯୋଗର ସାରତର୍ଵ ୩୨୩ 


ଲାଭକରେ ଯାହାକି ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍କ। ଅକ୍ଷର, ପ୍ରଶାନ୍ତ ଆତ୍ମବଶ, ଗମ୍ଭୀର ଓ ସ୍ଥିର 
ସୁମହାନ୍‌, ତାହା ନିଜେ ନିଜର ପ୍ରଭୂ ଏବଂ ବାହ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ଇତସ୍ତତଃ 
ବ୍ଯଗ୍ର ଧାବନରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବିଚଳିତ କିନ୍ତୁ ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ 
ବାସନାର ଅଧୀନ ହୋଇଥୁବୁ, ସେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଏହାକୁ ଉପଇବଟ୍ି 
କରିପାରିବୁ ନାହି। କାରଣ ଏହି ବାସନାହିଁ ହେଉଛି ଆମ ସମଗ୍ର ବାହ୍ଯ 
ଜୀବନର ମୂଳ ତତ୍ଵ, ଯାହାକି ଇନ୍ଦିିୟଗତ ଜୀବନରେହି ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହିଥାଏ 
ଏବଂ ରିପୁମାନଙ୍କ ଖେଳରେହି ସର୍ବଦା ମତ୍ତ ରହିଥାଏ। ତେଣୁ ଆମକୁ ଏହି 
ବାସନାର କବଳରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ହେବ ଏବଂ ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତାର ଏହି ପ୍ରବୂରରି 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ଏହାର ନାନା ମନୋବିକାର ଆବେଗ ଓ କାମ, କ୍ରୋଧ 
ଆଦି ଚିତ୍ତାବେଗ ସବ ମଧ୍ୟ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯିବେ। କାରଣ ଲାଭ ଓ କ୍ଷତିରେ, 
ସଫଳତା ଓ ବିଫଳତାରେ, ପ୍ରିୟ ଓ ଅପ୍ରିୟର ସ୍ପର୍ଶ ଆଦିରେ ସୁଖ ଓ 
ଦୁଃଖବୋଧର ଯେଉଁ ଅନୁଭୂତି ହୋଇଥାଏ ତାହା ଆମର ଅନ୍ତର ଭିତରୁ 
ଦୂର ହୋଇଯିବ। ସେତେବେଳେ ଲାଭ ହେବ ଏକ ପ୍ରଶାନ୍ତ ସମତା ଏବଂ 
ଯେହେତୁ ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ଜୀବନଧାରଣ କରି ସଂସାରରେ ବାସ 
କରିବାକୁ ହେବ ଓ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ, ଏବଂ ଯେହେତୁ ଆମର ପ୍ରକୃତି 
ହେଉଛି ଏପରି ଯେ କର୍ମ କରିଲେହି ଫଳର ଆକାଙ୍କ୍ଷାରେ କର୍ମ କରାହୁଏ, 
ତେଣୁ ଆମକୁ ସେହି ପ୍ରକୃତିକୁ ପରିବର୍ତନ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଫଳରେ 
କୌଣସି ଆସକ୍ତି ନ ରଖ୍‌ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ, ତା” ନ ହେଲେ ବାସନା 
ଏବଂ ବାସନାର ସମସ୍ତ ପରିଣତି ସେହିପରି ରହିଯିବ। କିନ୍ତୁ ଆମେ କିପରି 
ଭାବରେ ଆମ ଭିତରେ ଏହି କର୍ମର କର୍ତ୍ରା-ଭାବମୂଳକ ପ୍ରକୃତିକୁ ପରିବର୍ତନ 
କରିପାରିବୁ ? କର୍ମକୁ ଅହଂ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିସତ୍ତାଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରିବାକୁ ହେବ, 
ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଦେଖୁବାକୁ ହେବ ଯେ ଏସବୁ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣର ଖେଳା 
ଏବଂ ଆମର ଅନ୍ତରାତ୍ମାକୁ ଏହି ଖେଳରୂ ପୃଥକ୍‌ କରିବାକୁ ହେବ। ପ୍ରଥମେ 
ତାହାକୁ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମସବୂର ଦ୍ରଷ୍ଟାରେ ପରିଣତ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଏହି 
ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ସେହି ଶକ୍ତି ହାତରେ ଛାଡ଼ି ଦେବାକୁ ହେବ ଯେଉଁ ଶକ୍ତି 
ପ୍ରକୃତରେ ଏହିସବୁ କର୍ମର ପଶ୍ଚାତରେ ରହିଛି, ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ରହିଥ୍‌ବା 
ସେହି ଶକ୍ତି ଆମ ଅପେକ୍ଷା ମହତ୍ତର, ତାହା ଆମର ବ୍ୟଯକ୍ତିସନ୍ତା ନୁହେଁ, 
ତାହା ହେଉଛି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ପ୍ରଭୁ। କିନ୍ତୁ ମନ ଏସବୁ କରିବାକୁ ଦେବ 
ନାହିଁ% ଏହାର ସ୍ଵଭାବ ହେଉଛି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ପଛରେ ଦଉଡ଼ିବା ଏବଂ ବୁଵି 
ଓ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତିକୁ ନିଜ ସଙ୍ଗରେ ଟାଣିନେବା। ତେଣୁ ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଆମକୁ ମନକୁ 
ସ୍ଥିର ଓ ନୀରବ କରିବା ପାଇଁ ଶିଖ୍‌ବାକୁ ହେବ। ଆମକୁ ସେହି ପୂର୍ଣ୍ଣତମ 
ଶାନ୍ତି ଓ ନିସ୍ତବ୍ଧ ସ୍ଥିରତା ଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଆମେ ଆମ 


୩୨୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଭିତରେ ଥ୍‌ବା ସେହି ପ୍ରଶାନ୍ତ ନିଶ୍ଚଳଳ ଆନନ୍ଦମୟ ଆତ୍ମାକୁ ଜାଣିପାରିବୁ, 
ଯେଉଁ ଆମ୍ମା ବସ୍ତୂମାନଙ୍କର ସ୍ପର୍ଶରେ ଟିର ଅକ୍ଷତ, ଚିର ଅବିଚଳିତ, ଯେ 
ନିଜ ଭିତରେହିଁ ନିଜେ ପୂର୍ଣ୍ଥ ନିଜ ଭିତରେହିଁ ନିଜର ଚିରନ୍ତନ ତୃପ୍ରତିଲାଭ 
କରେ। 

ଏହି ଆତ୍ମାହି ହେଉଛି ଆମର ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତା। ଏହା ଆମର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଦ୍ବାରା ସୀମାବଦ୍ଧ ନୁହେଁ। ଏହା ସର୍ବଭୂତରେ ଏକ, ସର୍ବବ୍ଯାପୀ, 
ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ସମାନ, ନିଜର ଆନନ୍ତ୍ୟ ଭିତରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବଲୀଳାକୁ 
ଧାରଣ କରିଛି, କିନ୍ତୁ କୌଣସି ସସୀମ ବସ୍ତୁ ଦ୍ବାରା ସୀମିତ ନୂହେଁ ବା 
ପ୍ରକୃତି ଓ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଧର ପରିବର୍ଭନରେ ଏହା ନିଜେ ପରିବର୍ଭିତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଯେତେବେଳେ ଏହି ଆତ୍ମା ଆମ ଭିତରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୂଏଥ, ଆମେ ଯେତେବେଳେ 
ଏହାର ଶାନ୍ତି ଓ ନିସ୍ତବ୍ପତା ଅନୁଭବ କରୁ୬ ସେତେବେଳେ ଆମେ ଏହି 
ଆତ୍ମା ହୋଇଉଠି ପାରୂଥ ଆମେ ଆମର ଅନ୍ତଃପୂରୂଷକୁ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ 
ତାହାର ନିମ୍ନତର ଅବସ୍ଥାରୁ ଉତ୍ତୋଳିତ କରି ତାହାକୁ ଆତ୍ମା ମଧ୍ଯରେ ପୁନଃପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
କରିପାରୂ। ଆମେ ଏହା କରିପାରୂ ଆମେ ଯେଉଁସବୁ ବିଷୟ ଲାଭ କରିଥାଉ 
ସେହି ଶାନ୍ତି, ସମତା, ବିକ୍ଷୋଭହୀନ ନୈର୍ବ୍ଯକତ୍ତିକତା ଆଦିର ଶକ୍ତ ଦ୍ବାରା। 
କାରଣ ଆମେ ଯେତେ ଯେତେ ଏହିସବୁ ବିଷୟରେ ବଦ୍ଧିତ ହେଉଥାଉ, 
ନିଜ ଭିତରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ଅଧ୍‌କ ପୂରଣ୍ଟଚିତା ସାଧନ କରିଥାଉ ଓ ଆମର 
ସମସ୍ତ ପ୍ରକୃତିକୁ ଏସବୂର ଅଧୀନ କରିଦେଉ, ଆମେ ସେତେ ସେତେ ଏହି 
ଶାନ୍ତି ସମ, ବିକ୍ଷୋଭହୀନ, ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆତ୍ମା ହୋଇଉଠୁ। 
ଆମର ଇନ୍ଦିୟସବୁ ସେହି ନିସ୍ତବ୍ଧପତା ଲାଭକରନ୍ତି ଏବଂ ଆମ ଉପରେ ବାହ୍ଯ 
ଜଗତର ସ୍ବର୍ଶସବୁକୁ ପରମ ଶାନ୍ତିର ସହ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଆମର ମନ 
ଏହି ନିସ୍ତନ୍ତତା ଲାଭ କରେ ଏବଂ ତାହା ପ୍ରଶାନ୍ତ ବିଶ୍ବଵସାକ୍ଷୀ ହୋଇଉଠେ; 
ଆମର ଅହଂ ଏହି ନୈର୍ବ୍ଯନତ୍ତିକ୍‌ ସତ୍ତା ଭିତରେ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ। ଆମେ 
ସ୍ଵୟଂ ଏହି ଯେଉଁ ଆତ୍ମା ହୋଇଉଠିଥାଉ, ସେହି ଆତ୍ମା ଭିତରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ଦେଖୁ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଭିତରେ ଏହି ଆତ୍ମାକୁ ଦେଖୁ ଏବଂ ସର୍ବଭୂତ ସହ 
ସେମାନଙ୍କ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାରେ ଆମେ ଏକ ହୋଇଯାଉ। ଏହି ଅହଂଶୂନ୍ଯ 
ଶାନ୍ତି ଓ ନୈର୍ବ୍ଯନ୍ତିକତା ମଧ୍ୟରେ କର୍ମ କଲେ, ସେ କର୍ମ ଆଉ ଆମର 
କର୍ମହୋଇ ରହେ ନାହିଁ, ସେଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଆମକୁ ଆଉ 
ବଦ୍ଧ ବା ବିଚଳିତ କରେ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତି ଓ ତାଂର ଗୁଣସମୂହ ସେମାନଙ୍କର 
କର୍ମର ଜାଲ ବୁଣି ଚାଲନ୍ତି କିନ୍ତୁ ତା ଆମର ଦୁଃଖରହିତ ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ ଶାନ୍ତିରେ 
କୌଣସି ବ୍ଯାଘାତ ଘଟାଏ ନାହିଁ। ସବ୍ରୁକିଛି ସେହି ସମ ସର୍ବମୟ ବ୍ରହ୍ମରେ 
ଅପିତ ହୋଇଥାଏ। 


କର୍ମଯୋଗର ସାରତର୍ଵ ୩୨୫ 


କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଦୁଇଟି ଅସୁବିଧା ରହିଯାଉଛି। ପ୍ରଥମତଃ ଯେପରିକି ଏହି 
ଶାନ୍ତ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ “ ଏହି ଦୁହିଁଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ 
ବିରୋଧ ଥ୍‌ଲା ପରି ମନେହୂୁଏ। ଥରେ ଆମେ ଏହି ଅକ୍ଷର ଆମ୍ମସତ୍ତା 
ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରି ସାରିଲେ ତେଣିକି କର୍ମର ଅସ୍ତିତ୍ସ କିପରି ସମ୍ଭବ 
ହେବ ବା ଆଉ କର୍ମ ଚାଲିବ କିପରି? ସେଥ୍‌ରେ କର୍ମର ସେହି ଇଚ୍ଛା 
କେଉଁଠି ଅଛି ଯାହାଦ୍ବାରା ଆମର ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ସମ୍ଭବପର ? ଯଦି ଆମେ 
ସାଂଖ୍ୟ ଅନୁସାରେ କହୁ ଯେ ପ୍ରକୃତିରେହି କର୍ମ ରହିଛି, ଆତ୍ମାରେ ନୁହେଁ; 
ତଥାପି ପ୍ରକୃତିରେ ତ ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଏକ ପ୍ରେରଣା ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ 
ପୁରୂଷକୁ ଅନୁରାଗ, ଅହଂ ଓ ଆସକ୍ି ଦ୍ବାରା ତାଂର କର୍ମ ମଧ୍ୟକୁ ଟାଣି 


= ଵଵ 


ନେବା ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିର କ୍ଷମତା ରହିବା ଆବଶ୍ଯକ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ 
ଏହିସବୁ ଜିନିଷ ଆଉ ଆତ୍ମାର ଚେତନାରେ ନିଜକୁ ପ୍ରତିଫଳିତ କରିପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ।ଅ ସେତେବେଳେ ଆଉ ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତି ନ ଥାଏ ଏବଂ ତହିଁ ସଙ୍ଗେ 


"¦ 


ସଙ୍ଗେ କର୍ମର ପ୍ରେରଣା ମଧ୍ଯ ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଏହି ମତ 
ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ, ବସ୍ତୁତଃ ଏହି ମତ ଅନୁସାରେ ଅନେକ ପୁରୁଷଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହ୍ରଏ, କେବଳ ଏକ ବିଶ୍ବପୁରୂଷ ନୁହେଁ; ତାଂ 
ନ ହେଲେ କୌଣସି ଜୀବର ପୃଥକ୍‌ ଆତ୍ମାର ଅନୂଭୂତି ବା ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ 
ଜୀବ ବଦ୍ଧ ହୋଇଥ୍‌ଲା ବେଳେ ଗୋଟିଏ ଜୀବର ପୃଥକ୍‌ ମୁକ୍ତିକୁ ବୁଝିବା 
ଆଦୌ ସମ୍ଭବପର ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତି ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ତତ୍ତ୍ଵ ନୁହେଁ, ତା 
ହେଉଛି ବିଶ୍ବସୃଷ୍ଠି ପାଇଁ ପ୍ରବୃତ୍ତ ପରମଙ୍କରହି ଶକ୍ତି। କିନ୍ତୁ ପରମ ଯଦି 
କେବଳ ଏହି ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମା ହୋଇଥାନ୍ତେ ଏବଂ ଜୀବ କେବଳ ଏପରି 
ଗୋଟିଏ ବସ୍ତୁ ହୋଇଥାଂନ୍ତା ଯାହାକି ତାଙ୍କଠାରୁ ବାହାରି, ତାଙ୍କ ଶକ୍ତି ଭିତରେ 
ଆବିର୍ଭୂତ ହୋଇଛି, ତାଂହେଲେ ଯେଉଁ ମୁହୂର୍ତରେ ସେ ପ୍ରତ୍ଯାବୂତ୍ତ ହୋଇ 
ଆତ୍ମାରେ ନିଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରନ୍ତା, ସେହି ମୁହୂର୍ତରେ ସବୁକିଛି ବନ୍ଦ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତା, କେବଳ ରହନ୍ତା ପରମ ଏକ୍ଯ ଓ ପରମ ନିସ୍ତବ୍ଧତା। ଦ୍ରିତୀୟତଃ 
ଯଦି କୌଣସି ଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯମୟ ଭାବରେ ତଥାପି କର୍ମ ଚାଲନ୍ତା, ତାଂହେଲେ 
ଯେହେତୁ ଆତ୍ମା ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ସମଭାବାପନ୍ନ ତେଣୁ ଆଦୌ କର୍ମ 
ହେଲା କି ନାହିଁ, ତା ସଙ୍ଗରେ କିଛି ସଂପର୍କ ନ ଥାଂନ୍ତା ବା ଯଦିବି 
କର୍ମ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଅନ୍ତାଃ ତେବେ କେଉଁ କର୍ମ କରାହେଲା ତା” ସଙ୍ଗରେ 
ବି କିଛି ସଂପର୍କ ନ ଥାଂନ୍ତା। ତାଂହେଲେ ଏହି ମହାଘୋର ଭୟଙ୍କର କର୍ମ 
କରିବାକୁ ପୁନଃ ପୁନଃ ଆଦେଶ କାହିଁକି ? ଏହି ରଥ, ଏହି ଯୁଦ୍ଧ, ଏହି 
ଯୋଦ୍ଧା,' ଏହି ଦିବ୍ୟସାରଥ୍‌ କାହିଁକି ? 

ଗୀତା ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଦେଖାଇଛି ଯେ ଆତ୍ମାଠାରୁ ପରମ ଅକ୍ଷର 
ମହତ୍ତର, ଅଧ୍କତର ବ୍ଯାପକ, ଓ ସେ ଏକାଧାରରେ ଏହି ଆମ୍ବା ଏବଂ 


୩୨୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 

ପ୍ରକୃତିର କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ବଵର। କିନ୍ତୁ ସେ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମକୁ ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି 
ଶାଶ୍ବତ ଶାନ୍ତି। ସମତା ତଥା କର୍ମ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵଠାରୂୁ ଉଦ୍ଧିଵର ଏକ ଭାବ 
ନେଇ ଯେଉଁ ଭାବଗୁଡ଼ିକ କି ଅକ୍ଷରର ଅନ୍ତର୍ଗ।। ଆମେ କହିପାରୂ ଯେ 
ଏହାହିଁ ହେଉଛି ସତ୍ତାର ସେହି ପ୍ରତିଷ୍ଠା (୮୦୫୦) ଯାହା ଭିତରୂ ସେ କର୍ମର 
ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ପ୍ରତିଷ୍ଠାରେ ଗଢ଼ିଉଠିବା ଦ୍ବାରାହି ଆମେ 
ତାଙ୍କର ସତ୍ତାରେ ଓ ଦିବ୍ୟ କର୍ମର ପ୍ରତିଷ୍ଠାରେ ଗଢ଼ିଉଠିବୂ। ଅକ୍ଷରର ଏହି 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଭିତରୂହିଁ ସେ ପ୍ରକୃତିରେ ତାଙ୍କ ସତ୍ତାର ସଂକଳ୍ପ ଓ ଶକ୍ତିରୂପେ ବହିର୍ଗତ 
ହୁଅନ୍ତି, ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଠିରେ ନିଜକୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି ପୂଥୀବୀରେ ମନୁଷ୍ଯ ରୂପେ 
ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି, ମନୁଷ୍ଯଙ୍କ ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ କରନ୍ତି ଅବତାର ରୂପରେ 
ମନୂଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଦିବ୍ଯଜନ୍ମ ରୂପେ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯ 
ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ସନ୍ତାରେ ଗଢ଼ିଉଠେ, ସେ ଏହି ଦିବ୍ୟଜନ୍ମରେହିଁ ଗଢ଼ିଉଠେ | 
ଆମ କର୍ମର ଏହି ଅଧୀଶ୍ବରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯାଞ୍ଚ ରୂପେହିଁ ଆମକୁ କର୍ମ 
କରିବାକୁ ହେବ, ଏବଂ ଅମ୍ବାରେ ଗଢ଼ି ଉଠିବା ଦ୍ବାରା ଆମ ସତ୍ତାରେ ତାଙ୍କ 
ସହିତ ଏକତ୍ସ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାକୁ ହେବ, ଏବଂ ଆମ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ସକୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ 
ହେବ ପ୍ରକୃତିରେ ତାଙ୍କରି ଏକ ଆଂଶିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ରୂପେ। ସତ୍ତାରେ ତାଙ୍କ 
ସହିତ ଏକ ହୋଇ ଆମେ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ଜୀବଙ୍କ ସହ ଏକ ହୋଇଉଠିବା 
ଏବଂ ଦିବ୍ଯକର୍ମ କରିବା, ଆମ ନିଁଜର କର୍ମରୂପେ ନୁହେଁ ବରଂ ଲୋକପାଳନ 
ଓ ଲୋକସଂଗ୍ରହ ନିମନ୍ତେ ଆମ ଭିତରେ ତାଙ୍କର କର୍ମରୂପେ । 


ଏହାକୁ ସଂପନ୍ନ କରିବାହିଁ ହେଲା ପ୍ରଧାନ କଥା, ଏବଂ ଥରେ ଏଇଟି 
ସଂପନ୍ନ ହେଲେ ଅର୍ଚ୍ଚନଙ୍କ ଆଗରେ ଯେଉଁସବୁ ସମସ୍ଯା ଦେଖା ଦେଇଛି 
ତାହା ଦୂର ହୋଇଯିବ। ସମସ୍ଯାଟି ସେତେବେଳେ ଆଉ ଆମର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
କର୍ମର ସମସ୍ୟା ହୋଇ ରହିବ ନାହିଁ, କାରଣ ଯାହା ନେଇ ଆମର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ସ 
ଗଠିତ ତାହା ସେତେବେଳେ ସାମୟିକ ଓ ଅଧସ୍ତନ ବସ୍ତୁ ହୋଇପଡ଼େ। 
ସେତେବେଳେ ପ୍ରଶ୍ନଟି ହେଉଛି ଆମ ଭିତର ଦେଇ ବିଶ୍ବରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଇଚ୍ଛା କ୍ରିୟା କରିବାର ପ୍ରଶ୍ନ। ତାହା ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ ଆମକୁ ବୁଝିବାକୁ 
ହେବ ଏହି ପରମ ପୁରୁଷ ସ୍ଵୟଂ କିଏ, ଓ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ତାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ 
କ”ଣ, ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ କଂଣଶ ଏବଂ ତାହାର ଲକ୍ଷ୍ଯ କ”ଣ, ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ 
ଥୁବା ପୁରୁଷ ଓ ଏହି ପରମ ପୁରୂଷଙ୍କ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ସମ୍ବନ୍ଧ, 
ଯାହାର ଭିଭି ହେଲା ଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ ଭିତ୍ତି ତାହାର ସ୍ଵରୂପ କ”ଣ। ଏହିସବୁ 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେହିଁ ଗୀତାର ଅବଶିଷ୍ଟ ଅଂଶରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି। 


ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 
( ଦିତୀୟ ଅନୁକ୍ରମ ) 


ପ୍ରଥମ ଭାଗ 


କର୍ମ, ପ୍ରେମ ଓ ଜ୍ଞାନର ସମନୁୟ 


୧ 
ଦୁଇ ପ୍ରକୃତି * 


ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଛଅଟି ଅଧ୍ୟାୟକୁ ଗୀତା-ଶିକ୍ଷାର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାଗ 
ଭାବରେ ନିଆଯାଇଛି, ତାହା ଗୀତାର ସାଧନା ଓ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଏକ ପ୍ରାଥମିକ 
ଭିଭ୍ରି। ଅବଶିଷ୍ଟ ବାରଟି ଅଧ୍ୟାୟ ସେହିପରି ଭାବରେ ଘନିଷ୍ଠ ସଂପର୍କ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଦୁଇଟି ଭାଗ ରୂପରେ ଗୃହୀତ ହୋଇଛି ଏବଂ ପୂର୍ବୋକ୍ତ ପ୍ରଥମ ଭାଗର 
ଶିକ୍ଷାକୁ ଭିଭି କରି ଏହି ଦୁଇଭାଗରେ ଗୀତା-ଶିକ୍ଷାର ଅବଶିଷ୍ଟ ଅଂଶକୁ ପରିସ୍ତୃଟ 
କରାଯାଇଛି। ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରୁ ଦ୍ବାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତି 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏକ ବିରାଟ ତାତ୍ତ୍ରିକ ବଣ୍ଡ଼ିନାର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି ଏବଂ 
ସେହି ଭିତ୍ତି ଉପରେ ଜ୍ଞାନ ଓ ଭକ୍ତର ନିଗୂଢ଼ ସମନ୍ରୟ କରାଯାଇଛି, ଏହା 
ହୋଇଛି ଠିକ୍‌ ଯେପରି ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଭାଗଟି କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନର ନିଗୂଢ଼ 
ସଂପର୍କ ଓ ସମନ୍ରନୟକୁ ଭିତ୍ତି କରିଛି। ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ବିଶ୍ଵରୂପ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଦ୍ରାରା ଏହି ସମନୁୂୟକୁ ଏକ ସକ୍ରିୟ ଜୀବନ୍ତ ରୂପ ଦିଆଯାଇଛି ଏବଂ ଏହା 
ସହିତ କର୍ମ ଓ ଜୀବନର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ପଷ୍ତ ଭାବରେ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି। 
ଏହି ଭାବରେ ସମସ୍ତ ଶିକ୍ଷାଟିକୁ ପୁନଶ୍ଚ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ମଧ୍ଯକୁ 
ଫେରାଇ ଅଣାହୋଇଛି। ସେହି ପ୍ରଶ୍ନଟିକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଗୀତାର ସମଗ୍ର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ଓତପ୍ରୋତ ଆବର୍ରିତ ହୋଇ ତାହାରହିଁ ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ମୀମାଂସା କରିଛି। ତତ୍‌ପରେ 
ଗୀତା ପୁରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ, ଗୁଣତ୍ରୟର 
କ୍ରିୟା ଗୂଣାତୀତ ମଧ୍ୟକୁ ଉତ୍ତରଣ, ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ସହିତ ନିଷ୍କାମ କର୍ମର 
ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଅବସ୍ଥା ଯେଉଠାରେ ତାହା ଭକ୍ତି ସହିତ ମିଳିତ ହୋଇଥାଏ, ( ଜ୍ଞାନ, 
କର୍ମ ଓ ପ୍ରେମ ମିଳି ଏକ ହୋଇଯାନ୍ତି, - ଏହିସବୁ ସଂପର୍କରେ ନିଜ 
ମତକୁ ପରିସ୍ଫୃଟ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଆଗେଇଯାଇଛି। ସେହିଠାରୁ ତାହାର 
ଶିକ୍ଷା ଉଠିଯାଇଛି ତାହାର ମହାନ୍‌ ଚରମ ପର୍ଯ୍ୟାୟକୁ ଏବଂ ତାହା ହେଉଛି 
ବିଶ୍ଵସ୍ପଷ୍ଟା ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଆତ୍ମସମର୍ପଣର ପରମ ଗୋପନ ରହସ୍ୟ। 


୮ ଗୀତା, ୭ମ ଅଧ୍ାାୟ, ଶ୍ଳୋକ ୧-୧୪ | 


୩୩୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଗୀତାର ଏହି ଦ୍ବିତୀୟ ଖଣ୍ଡରେ ବର୍ଣ୍ଣନାଶୈଳୀ ଯେଭଳି ଭାବରେ ସହଜ 
ଓ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇପାରିଛି, ପୂର୍ବରୂ ତାହା ସେପରି ହୋଇ ନ ଥ୍ଲା। ଅନ୍ତନିହିତ 
ସତ୍ଯର ସୂତ୍ରଟିକୁ ପାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରଥମ ଛଅଟି ଅଧ୍ୟାୟରେ କୌଣସି ସଂ୍ଞା 
ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ। ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିବା ମାତ୍ରେ ସେସବୁର ସମାଧାନ 
କରାଯାଇଛି। ସେଠାରେ ଗୀତା-ଶିକ୍ଷାର ଅଗ୍ରଗତି ହୋଇଛି କିଛିଟା ମନ୍ତ୍ରର 
ଭାବରେ ଏବଂ ତାହା ବହୁ ପୁନଚୁୂକ୍ତି ଓ ପୂନର୍ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଗତି 
କରିଛି। ଅନେକ ବିଷୟର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି ଯାହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ଦିତୀୟ ଖଣ୍ଡରେ ମନେହୁଏ ଆମେ ଅଧୁକ ସ୍ପଷ୍ଟକ୍ଷେତ୍ର ପାଇପାରିଛୁ; 
ଏଠାରେ ସମସ୍ତ ବିଷୟର ଏକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଓ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଆମେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ 


ଜ୍ଞ 


ପାଉ। କିନ୍ତୁ ଏହି ସଂକ୍ଷିପ୍ତତା ସକାଶେହିଁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭୁଲ୍‌ଭ୍ରାନ୍ତିର ସମ୍ଭାବନା 
ଅଧୁକ; ତେଣୁ ସେ ଭୁଲ୍‌ଭ୍ରାନ୍ତିବୂ ଯେପରି ନ ରହେ ଏବଂ ଯଥାର୍ଥ ତାପ୍ର୍ଯ୍ଯଟି 
ଯେପରି ଆମେ ହରାଇ ନ ବସୁ ସେଥ୍ପାଇଁ ସତର୍କ ହେବା ଉଚିତ। କାରଣ 
ଏଠାରେ ଆମେ ଆଉ ସାଧାରଣ ମନସ୍ତାନ୍ଵ୍ରିକ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଅନୁଭୂତିର 
ନିରାପଦ ଭୂମିରେ ନ ଥାଉ। ଅଧୁକନ୍ତୁ ଏଠାରେ ବଣ୍ଢିତ ହୋଇଥ୍‌ବା ଅତ୍ଯୁଚ୍ଚ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସତ୍ଯକୁକ ଏପରିକି ବିଶ୍ବାତୀତ ସତ୍ୟକୁ ନେଇ ଆମକୁ ଅଗ୍ରସର 
ହେବାକୁ ହୁଏ। ଏସବୁ ବିଷୟ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ତାତ୍ତ୍ରିକ ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେବାରେ 
ଏହି ଅସୁବିଧା ଓ ଅନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟତା ଥାଏ ଯେ ଯାହା ବାସ୍ତବରେ ଅନନ୍ତ, ତାକୁ 
ମାନସଗୋଚର କରିବା ପାଇଁ କୌଣସି ସଂଜ୍ଞା ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ କରିବାର 
ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଏ । ଏପରି ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଥାଏ ସତ, କିନ୍ତୁ ତାହା କେବେହେଲେ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସନ୍ତୋଷଜନକ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଅଥବା ସର୍ବଶେଷ ବା ଚରମ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଉଚ୍ଚତମ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସତ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରାଯାଇପାରେ, 
ତାହାର ଦର୍ଶନ କରାଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ତାହାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଗଲେ 
ତାହା ହୋଇଥାଏ ଆଂଶିକ ବା ଅସଂପୂର୍ଣ୍ୟ। ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ବିଷୟ ବର୍ଣ୍ଣନରେ 
ଉପନିଷଦ ଯେଉଁ ଗଭୀରତର ଭାଷା ଓ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନ କରିଛି ତାହା 
ଏକାନ୍ତ ସମୀଚୀନ ଓ ଯଥାର୍ଥ। ଉପନିଷଦରେ ରହିଛି ରୂପକ ଓ ପ୍ରତୀକର 
ସାବଲୀଳ ପ୍ରୟୋଗ; ସେଥ୍‌ରେ ରହିଛି ଏକ ସହଜ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦର୍ଶନର ଭାଷା 
ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ମାନସିକ ବୁଦ୍ଧିଗତ, ସୀମିତ, ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଚ ସଂଜ୍ଞାସବୂର କୌଣସି ଅସ୍ଥିତ୍ଵ 
ନାହିଁକ ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ତାହାର ଶବଦ୍ଦସମ୍ଭାର ଅସଂଖ୍ୟ ଆଭାସ ଓ ସଙ୍କେତକୁ 
ନେଇ ସୃଷ୍ଟ। କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଏଭଳି ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନ କରିପାରି ନାହିଁ। କାରଣ 
ଏକ ବୁଦିିଗତ ସଂଶୟକୁ ଦୂର କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନେଇ ଏହା ପରିକଜହ୍ଛିତ। 
ମନର ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ ବିଚାର ବୁଝି ମଧ୍ୟରେ ଦୂନ୍ଦ୍ର ଦେଖାଦିଏ ଏବଂ 


ଦୁଇ ପ୍ରକୃତି ୩୩୩ 
ତାହା କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବାକୁ ଏକାନ୍ତ ଅକ୍ଷମ ହୋଇପଡ଼ିଥାଏ 
ଅଥବା ଆମର ଭାବ ଓ ପ୍ରେରଣା ମଧ୍ୟରେ ଉପୁଜୂଥ୍‌ବା ବିରୋଧଗୁଡ଼ିକର 
ସମାଧାନ କରିବା ପାଇଁ ବିଚାର-ବୁଦିକୁହିଁ ମଧ୍ଯସ୍ଥ ମାନି ନେଇ ସେସବୁକୁ 
ତାହାରି ନିକଟରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଯାଏ, ସେହି ଅବସ୍ଥାର ଏକ ଆପାତ 
ସମାଧାନକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖ୍‌ ଗୀତାର ରଚନା ହୋଇଛି। ଏହି ବିଚାର -ବୂଵିକୁ 
ଏପରି ଏକ ସତ୍ଯକୁ ଉନ୍ନୀତ କରାଇବାକୁ ହେବ ଯାହା ବିଚାର-ବୁଦ୍ଧିର ଅତୀତ; 
କିନ୍ତୁ ତାହାର ନିଜସ୍ଵ ମାଧ୍ୟମ ଓ ନିଜସ୍ଵ ପଦ୍ଧତି ଅନୁଯାୟୀ ତାକୁ ଚଳାଇବାକୁ 
ହେବ। ଗୀତାରେ ବିଚାର-ବୁଦି ସମ୍ମୁଖରେ ଅନ୍ତର୍ଜୀବନର ଯେଉଁ ନିଗୂଢ଼ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଅନୁଭବଗତ ମୀମାଂସା ଦିଆଯାଇଛି ସେ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଚାର-ବରଦ୍ଦିର କୌଣସି 
ଅଭିଜ୍ଞତା ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେହି ମୀମାଂସାର ଯାଥାର୍ଥ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବୁଦ୍ଧିକୁ ତୂଷ୍ଟ 
କରିବାକୁ ହେଲେ, ଜୀବନର ଯେଉଁସବୁ ସତ୍ୟକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ଏହି ମୀମାଂସା 
ହୋଇଛି, ସେସବୁର ଏକ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ବର୍ଣ୍ଚନା ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ । 

ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟର ପୁଷ୍ଠି ପାଇଁ ଯେଉଁସବୁ ସତ୍ୟର ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇଛି, ସେସବୁ ସହିତ ତାହା ପୂର୍ବରୂହି ପରିଚିତ ଏବଂ କେବଳ ବିଷୟର 
ଉପକ୍ରମ ପାଇଁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଯଥେଷ୍ଟ। ପ୍ରଥମେ ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ଜୀବ 
ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ପ୍ରଭେଦର ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି। ଏହି ପ୍ରଭେଦ ଦ୍ବାରା ଦେଖାଇ 
ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ଏହି ଜୀବ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅହଂର କ୍ରିୟାବଳୀ ମଧ୍ଯରେ 
ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ବାସ କରୁଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଗୁଣତ୍ରୟରହିଁ ଅଧୀନ ହୋଇ 
ରହିଥାଏ; ମଣିଷର ବିଚାର-ବୁଦ୍ଧିକ ମନନ ଜୀବନ ଓ ଶରୀଚରସ୍ଥ ଇନ୍ଦିୟାନୁଭବ 
ପ୍ରକୃତିର ସମଗ୍ର କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ-ଂପଦ୍ଧତି ସେହି ଗୁଣତ୍ରୟର ଏକ ଅସ୍ଥିର 
ଗତିବୂତ୍ତି ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟକିଛି ନୂହେ। ଏହି ପରିଧ୍‌ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ସମାଧାନ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏହାର ପ୍ରକୃତ ସମାଧାନ ବାହାର କରିବାକୁ ହେବ ଏହି 
ପରିଧ୍‌କୁ ଛାଡ଼ି, ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ପ୍ରକୃତିର ଉଦ୍ଧ୍ଧୁକୁ ଉଠି ସେହି ଅଦ୍ଦିତୀୟ ଅକ୍ଷର 
ପୂରୂଷ ଓ ନୀରବ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟକୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହେବା ଦ୍ବାରା କାରଣ ସେତେବେଳେହିଁ 
ସକଳ ଅନର୍ଥର ମୂଳ ସେହି ଅହଂ ଓ କାମନାର କ୍ରିୟାକୁ ସେ ଅତିକ୍ରମ 
କରିପାରିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଜଣାଯାଏ ତାହା ଯେପରି ନିଷ୍କ୍ରିୟତା ଦିଗରେହିଁ ସିଧାସଳଖ 
ଆଗେଇଯାଉଛି। ଯେହେତୁ ପ୍ରକୃତିର ବାହାରେ କର୍ମର କୌଣସି କରଣ, କାରଣ, 
ନିର୍ଦାରଣ ବା ପ୍ରେରଣା ନାହି- କାରଣ ସ୍ଵୟଂ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛି ନିଷ୍ପିୟ, 
ଏବଂ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ, ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ ସମସ୍ତ ଘଟନା ପ୍ରତି ନିରପେକ୍ଷ ଓ 
ସମଭାବାପନ୍ନ - ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ଏଠାରେ ଗୀତା ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରୋକ୍ତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କର୍ମ 
ଓ ଯଜ୍ଞର ପ୍ରଭୂ ଭାବରେ ଅବତାରଣା କରିଛି। ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକାଶ୍ଯ ଭାବରେ 


୩୩୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କୂହାଯାଇ ନ ଥ୍ଲେ ମଧ୍ୟ ଏହା ସୂଚିତ ହୋଇଛି ଯେ ଏହି ଭଶ୍ଵର ଅକ୍ଷର 
ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରୂ ମଧ୍ୟ ଅତୀତ ଏବଂ ତାହାରି ମଧ୍ୟରେହିଁ ନିହିତ ବିଶ୍ଵଲୀଳାର ନିଗୂଢ଼ 
ରହସ୍ଯ। ଅତଏବ ଆମ୍ମା ମଧ୍ୟଦେଇ ସେହି ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉନ୍ନୀତ 
ହୋଇପାରିଲେ, କର୍ମଠାରୂ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ମୁତ୍ତିଲାଭ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପ୍ରକୃତିର 
କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଯେଉଁ 
ପରମେଶ୍ବର ଦିବ୍ଯଗୁରୂ ଓ କର୍ମର ଦିବ୍ୟ ସାରଥ୍‌ ରୂପେ ଏଠାରେ ଅବତୀଣ୍ଣ 
ହୋଇଛନ୍ତି ସେ କିଏ ଏବଂ ଆମ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ବ୍ଯକ୍ତିସତ୍ତା ସହିତ ତାଙ୍କର 
ବା କି ସଂପର୍କ? - ସେ ବିଷୟରେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ 
କ୍ରହାଯାଇ ନାହିଁ। ଆହୂରି ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କଠାରୁ ନିଃସାରିତ କର୍ମ ପ୍ରେରଣା କିଭଳି 
ଭାବରେ ତ୍ରିଗୁଣାତ୍ମକ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ-ପ୍ରେରଣାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ତାହା ବି ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଭାବରେ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। ଯଦି ତାହା ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ମିକା ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରେରଣା ହୋଇଥାଏ 
ତେବେ ତାକୁ ଅନୁସରଣ କରି ଜୀବ ନିଜର ଆତ୍ମ ଭାବରେ ନ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ କର୍ମରେ କିପରି ଗୁଣତ୍ରୟର ବନ୍ଧନ ଏଡ଼ାଇ ଯାଇପାରିବ ? ଏବଂ ଯଦି 
ସେପରି ହୁଏ ତେବେ ସଂକଚ୍ଛିତ ମୁକ୍ତି ହୋଇଯିବ ଭ୍ରାନ୍ତିମ୍ଭ ଓ ଅସଂପୂର୍ଣ୍ର। 
ଏହି ସଂକଳ୍ପ ହେଉଛି ସତ୍ତାର କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ଅଂଶର ଏକ ବିଭାବ ଏବଂ 
ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାଶୀଳା ଗତିବୂତ୍ତି ଯାହାକୁ କୁହାଯାଏ ଶକ୍ତିପ୍ରକୃତି। ତେବେ 
କଂ”ଣ ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ପ୍ରକୃତି ଅପେକ୍ଷା ଆହୁରି ଉଚ୍ଚତର କୌଣସି ପ୍ରକୃତି ରହିଛି ? 
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ଅହଂକାର, ବାସନା, ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବୁହି ଓ ପ୍ରାଣର ଆବେଗ ପ୍ରଭୃତି 
ବ୍ଯତୀତ କର୍ମ, ଇଚ୍ଛା ଓ ସୃଷ୍ଟିର କଂଣ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଶକ୍ତି ରହିଛି ? 

ତେଣୁ ବର୍ତମାନ ଏହି ଅନିଶ୍ଚିତ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ଯରେ ଏପରି ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ 
ଜ୍ଞାନପ୍ରଦାନ ଆବଶ୍ଯକ ଯାହା ଦିବ୍ଯ କର୍ମର ଭିତ୍ତି ହେବ। ଏହା କେବଳ 
ହୋଇପାରିବ ସମସ୍ତ କର୍ମର ମୂଳ ଉତ୍ସ, ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ର 
ଓ ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବା ଦ୍ବାରା ଯାହାଙ୍କ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ କର୍ମୀ ସେହି 
ଖ୍ଥାନ ଲାଭ କରିବା ଦ୍ବାରା ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବ। କାରଣ ସେତେବେଳେ 
ସେ ଏହି ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାଙ୍କ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିଥାଏ ଯାହାଙ୍କଠାରୁ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ଉତ୍ପତ୍ତି ଲାଭ କରିଛି ଏବଂ ତାଙ୍କରି ମୁକ୍ତସ୍ଵରୂପର ତଜ୍ଵ୍‌ ଉପଲବ୍ଧି 
କରି ସେ ମୁକ୍ତ ହୁଏ। ଅଧ୍‌କନ୍ତୁ ଏହି ଜ୍ଞାନରୁ ଏପରି ଆଲୋକ ଆସିବା 
ଆବଶ୍ୟକ ଯାହା ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଭାଗର ଶେଷରେ କୁହାଯାଇଥ୍‌ବା ବିଷୟର 
ଯାଥାର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବ। ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଚେତନା ଓ କ୍ରିୟାର ସମସ୍ତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଓ ଶକ୍ତି ଅପେକ୍ଷା ଭଜ୍ତିର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଵକୂ ତାହା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବ। ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ହୋଇଉଠିବ ସର୍ବଭୂତର ପ୍ରଭୂ ସେହି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଯାହାଙ୍କ ନିକଟଚେ 


ଦୁଇ ପ୍ରକୃତି ଡି 


ଜୀବ ନିଜକୁ ନିବେଦନ କରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମସମର୍ପଣ ମଧ୍ୟରେ। ଏବଂ ତାହାହିଁ 
ହେଉଛି ସମସ୍ତ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ପରାକାଷ୍ଠା। ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର 
ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକରେ ଗୁରୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଦେବାରହି ଉପକ୍ରମ କରିଛନ୍ତି। 
ଏହିଠାରେ ଯାହାର (ଯେଉଁ ତତ୍ଵ ବ୍ଯାଖ୍ଯାର) ସୂତ୍ରପାତ କରାଯାଇଛି ତାହା 
ଗୀତାର ଅବଶିଷ୍ଟାଂଶରେ କ୍ରମଶଃ ବିକଶିତ ହୋଇଛି। ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ¬ 
“ତ୍ରମେ ମୋଠାରେ ମନ ନିବିଷ୍ଟ କରି ଏବଂ ମୋଠାରେ ଆଶ୍ରୟ ନେଇ 
(ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋତେ ତୁମର ସମସ୍ତ ଚେତନା ଓ କର୍ମର ଏକମାତ୍ର ଭିତ୍ତି ଓ 
ଅବଲମ୍ବନ କରି) ଯୋଗାଭ୍ୟାସ କରି ଯେପରି ନିଃସଂଶୟ ଭାବରେ ଓ ସମଗ୍ର 
ଭାବରେ ମୋତେ ଜାଣିପାରିବ ତାହା ଶ୍ରବଣ କର। ୯ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ - 


୍‌:୬ 


୧ମ ଶ୍ଳୋକ) ମୁଁ କୌଣସି କଥା ବାଦ୍‌ ନ ଦେଇ କିଂବା କୌଣସି କିଛି 
ବାକି ନ ରଖୁ “ଅଶେଷତଃଂ, (କାରଣ ସେପରି ହେଲେ ସଂଶୟର ଅବକାଶ 
ରହିଯାଇ ପାରେ) ତୂମକୁ ବିଜ୍ଞାନ ସହ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବି ଯାହା 
ଜାଣିଲେ ତମର ଆଜ୍ଞାତ ହୋଇ ଆଉ କିଛି ରହିବ ନାହିଁ।”” ( ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ - 
୨ୟ ଶ୍ଳୋକ )। ଏଠାରେ ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନ ଦେବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ““ବାସୁଦେବଃ 
ସର୍ବମ୍‌”” ବା ଭଗବାନହି ହେଉଛନ୍ତି ସବ୍ରକିଛି। ଅତଏବ ଯଦି ତାଙ୍କର ସମଗ୍ର 
ଶକ୍ତି ଓ ତତ୍ଵ୍ଵ ସହିତ ତାଙ୍କୁ ସମଗ୍ର ଭାବରେ ଜାଣିହୁଏ ତେବେ ଅନ୍ଯ 
ସବୁକିଛି ଜାଣି ହୋଇପାରିବ। କେବଳ ବିଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମାକୁ ନୁହେଁ, ଆହୁରି ବି 
ଜଗତ୍‌, କର୍ମ ଓ ପ୍ରକୃତିକୁ ମଧ୍ଯ ଜାଣି ହେବ। ସେତେବେଳେ ଆଉ ଜାଣିବାକୁ 
ବାକି କିଛି ରହିବ ନାହି, କାରଣ ସବୁକିଛିହିଁ ହେଉଛି ସେହି ଦିବ୍ଯସତ୍ତା। 
ଏହିପରି ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନାହିଁ ଓ ଯେହେତ୍ର ତାହା ଦ୍ୁନ୍ଦ୍ରମୟ 
ମନ, ବରଦ୍ଧି ଓ ଅହଂର ବିଭକ୍ତ ଭାବକୁ ଆଶ୍ରୟ କରିଥାଏ, ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁକୁ ଯେଉଁ ମାନସିକ ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ଆମେ ଦେଖୁ ତାହା ଅଞଜ୍ଞାନତାପୂର୍ଣ୍ର । 
ଏହି ମାନସିକ ଏବଂ ଅହଂଯୁକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଆମକୁ ସତ୍ଯ ଓ 
ଅଖଣ୍ଡ ଜ୍ଞାନକୁ ଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ। ଏହାର ଦୁଇଟି ଦିଗ ଅଛି; ଜ୍ଞାନ 
ଓ ବିଜ୍ଞାନ। ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୂଳ ତତ୍ଵର ଜ୍ଞାନ; ବିଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୂଳତତ୍ତ୍ଵର 
ବିକାଶର ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନ। ପରମ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଉପଲବ୍ଧି 
ହେଉଛି ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୂଷ ପ୍ରଭୂତିରୂପେ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ଯପ୍ରକାଶର 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ନିଗୂଢ଼ ଓ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ଜାଣିବା ହେଉଛି ବିଜ୍ଞାନ। ଏହାଦ୍ବାରା 
ସବୂକିଛିର ମୂଳ ଦିବ୍ଯସ୍ଵରୂପ ଓ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତିର ଚରମ ସତ୍ଯକୁ ଜାଣି 
ହୋଇପାରେ। ଗୀତା କହିଛି ଏହିଭଳି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁର୍ଲଭ ଓ କଷ୍ଟସାଧ୍ଯ। 
“ସହସ୍ର ସହସ୍ର ମନୂଷ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କ୍ସଚିତ୍‌ କେହି ଜଣେ ସିଦ୍ଧ ହେବା 


୩୩୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପାଇଁ ଯତ୍ନଶୀଳ ହୂଅନ୍ତି। ପୁଣି ସେପରି ଯତ୍ନ ବା ପ୍ରୟାସ କରୁଥ୍ବା ସିଦ୍ଧମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରୂ କ୍ଵଟିତ୍‌ କେହି ଜଣେ ତତ୍ବତଃ (ମୋର ସ୍ଵରୁପକୁ ସମସ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵ ସହ) 
ମୋତେ ଜାଣିପାରେ ।୯୧ › 

ତେଣୁ ସେହି ପୂର୍ଣ୍ଣଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଉପକ୍ରମରୂହିଁ 
ଗୀତା ଦୂଇ ପ୍ରକୃତି - ପ୍ରାତିଭାସିକ ପ୍ରକୃତି (୮୮୦୮୦୮୮) ଓ ଆ ୍ଯାମ୍ବିକ 
ପ୍ରକୃତି (୫୮୮୫) - ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଗଭୀର ଓ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ପ୍ରଭେଦ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛି। ଏହି ମୁ ତି ଉପରେ କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଗୀତାର ସମସ୍ତ ଯୋଗପ୍ରଣାଳୀ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ““ ପଞ୍ଚଭୂତ 9) (ଜଡ଼ସତ୍ତାର ପଞ୍ଚତତ୍ତ୍ଵ) ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଂକାର - 
ଏହା ମୋର ଅଷ୍ଟଧା ବିଭକ୍ତ ପ୍ରକୃତି। ପୁଣି ଏହାଠାରୂ ଭିନ୍ନ ମୋର ଅନ୍ୟ 
ଏକ ପ୍ରକୃତି ଅଛି ତାହାକୁ ପରା ପ୍ରକୃତି ବୋଲି ଜାଣ। ତାହାହିଁ ଜୀବ 
ହୋଇଛି ଏବଂ ତାହାରି ଦ୍ବାରାହିଁ ଏହି ଜଗତକୁ ଧାରଣ କରାଯାଇଛି।”” 
ଏହିଠାରେହିଁ ଦେଖାଯାଇଛି ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ନୂତନ ତାତ୍ଥ୍ଵିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ। ଏହା 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଗୀତା ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ମତଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ମଧ୍ୟ ସାଂଖ୍ଯକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରିପାରିଛି ଏବଂ ସାଂଖ୍ୟର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବାକ୍ୟ ଓ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକୁ ରଖ୍‌ 
ସେଥ୍‌ରେ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥ ଓ ବୈଦାନ୍ତିକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଦେଭପାରିଛି। ଯେଉଁ ଅଷ୍ଟଧା 
ପ୍ରକୃତି ବିଷୟରେ କୂହାଯାଇଛି ତାହା ପଞ୍ଚଭୂତ - ଭୌତିକ ସୃଷ୍ଠିର ମୂଳଭୂତ 
ପଞ୍ଚତତ୍ତ୍‌ଵ। ଯାହାର ସ୍ୂଳ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନାମ ହେଉଛି କ୍ଷିତି, ଅପ୍‌, ତେଜ, ମରୂତ୍‌, 
ବ୍ୟୋମ - ଇନ୍ଦିୟଗଣ ସହ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଏବଂ ଅହଂକାରକୁ ନେଇ ଗଠିତ। 
ଏହା ହେଉଛି ସାଂଖ୍ୟର ପ୍ରକୃତି-ବର୍ଣ୍ଣନା। ସାଂଖ୍ୟ ଏହିଠାରେହିଁ ଅଟକି ଯାଇଛି 
ଏବଂ ଅଟକିଯାଇଥୁବା ଯୋଗୁଁହିଁ ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ତାକୁ ଏକ 
ଅଲଙ୍ୟ ବିରାଟ ବ୍ଯବଧାନ ସୃଷ୍ଠି କରିବାକୁ ପଡ଼ିଛି। ତେଣୁ ତାହା ସେମାନଙ୍କୁ 
ଦୁଇଟି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ମୌଳିକ ଉପାଦାନ ଭାବରେ ଅବତାରଣା କରିଛି। 
ଗୀତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଏକହି କଥା, ଗୀତା ଯଦି ସେହିଠାରେହିଁ ବନ୍ଦ 
ହୋଇଯାଇଥାଂନ୍ତାଃ ତେବେ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ପୁରୂଷ ଓ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଏକ 
ଅନତିକ୍ରମଣୀୟ ବ୍ୟବଧାନକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥା'ନ୍ତା ଏବଂ ତାହା ହୋଇଥୁଲେ 


ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତି ହୂଅନ୍ତା କେବଳ ତ୍ରିଗୁଣାମତ୍ମିକା ପ୍ରକୃତିର ମାୟା ଏବଂ ଏହି ବିଶ୍ବପ୍ରପଞ୍ଚ 


(୧) ମନୁଷ୍ୟାଣାଂ ସହସ୍ରେଷୁ କଶ୍ଚିଦ୍‌ ୟତତି ସିଦ୍ଧୟେ । 
ୟତତାମପି ସିଦ୍ଧାନାଂ କଶ୍ଚିନ୍‌ମାଂ ବେଭି ତତ୍ତ୍ଵତଃ ॥ ୭୩ 


(୨) ପଞ୍ଚତନ୍ତ୍ର - ଭୂମି, ଜଳ, ଅନଳ, ବାୟୁ, ଆକାଶ | ୭ |୪-୫ 


ଦୁଇ ପ୍ରକୃତି ୩୩୭ 


ହୁଅନ୍ତା କେବଳ ସେହି ମାୟାର ପରିଣାମ; ଅଧୁକ କିଛି ନୂହେ। କିନ୍ତୁ ତଥାପି 
ଆହ୍ରରି କିଛି ଅଛି ଅଛି ଏକ ଉଚ୍ଚତର ତତ୍ତ୍ଵକ ଆତ୍ମାର ଏକ ପ୍ରକୃତି, 
“ପରା ପ୍ରକୃତିର୍ମେ7। ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ପରମା ପ୍ରକୃତି ଅଛି, ତାହାହିଁ 
ଏହି ବିଶ୍ଵଜଗତର ସ୍ଥିତି, ତାହାର ଆଦ୍ୟା ସୃଜନୀ ଶକ୍ତି ଓ କର୍ମଶକ୍ତିର ପ୍ରକୃତ 
ଉତ୍ସ ଏବଂ ନିମ୍ନସ୍ଥ ଆଜ୍ଚାନ ପ୍ରକୃତି ତାହାରିଠାରୁହିଁ ଉଭୂତ ଓ ତାହାରହିଁ 
ଏକ ଅନ୍ଧକାର ଛାୟା ମାତ୍ର। ଏହି ଉଚ୍ଚତମ କ୍ରିୟାସ୍ତରରେ ପୁରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତି 
ଏକ। ସେଠାରେ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ପୁରୂଷର ସଂକଳ୍ପ ଓ କାର୍ଯ୍ୟସାଧନା ଶକ୍ତି, 
ତାହାରହିଁ ସକ୍ରିୟତା - ପୁରୁଷ ଭିନ୍ନ ତାହା କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ବସ୍ତୁ ନୁହେ, 
ବରଂ ପୁରୁଷହି ସେହି ମଧ୍ଯରେ ଆବିର୍ଭୂତ। 

ଏହି ପରମା ପ୍ରକୃତି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସତ୍ତାର ଶଚ୍ତିରୂପେ କେବଳ ଯେ ବିଶ୍ବକ୍ରିୟାରେ 
ଅନ୍ତନି ହିତ ତାହା ନୁହେଁ। କାରଣ ତେବେ ତାହା ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆତ୍ମାର ଏକ 
ନିଷ୍ରରିୟ ଉପସ୍ଥିତି ହୋଇଥାଂନ୍ତା ଯେଉଁ ଆତ୍ମା କି ସର୍ବବସ୍ତୂ ମଧ୍ୟରେ ରହିଛନ୍ତି, 
ଯାହାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସବୁକିଛି ରହିଛି, ଏବଂ ଏକ ଦିଗରେ ବିଶ୍ବଲୀଳାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ 
କରାଇବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସ୍ଵୟଂ ନିଷ୍କ୍ରିୟ ରହିଛନ୍ତି। ପୁନଶ୍ଚ ଏହା ମଧ୍ଯ ସାଂଖ୍ୟବର୍ଢିତ 
ଅବ୍ଯକ୍ତ ପରମା ପ୍ରକୃତି ନୁହେଁ। ଯାହାକି ବ୍ଯକ୍ତ ଅଷ୍ଟଧା ପ୍ରକୃତିର ଆଦି 
ଅପ୍ରକାଶିତ ବୀଜ ଅବସ୍ଥା। ସାଂଖ୍ୟ ମତରେ ତାହାହିଁ ପ୍ରକୃତିର ମୌଳିକ 
ସୃଜନୀଶକ୍ତି ଯାହା ମଧ୍ୟରୂ ତାହାର ବହୁ ଯନ୍ତ୍ରଶନ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାଶନ୍ତିର ଉଭବ 
ହୋଇଛି। ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ସେହି “ଅବ୍ଯକ୍ତଂ ତତ୍ତ୍ଵ ବୈଦାନ୍ତିକ ମତରେ ବ୍ଯାଖ୍ୟା 
କରିବା ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ କାରଣ ବୈଦାନ୍ତିକ ମତରେ ଏହି ପରମ ପ୍ରକୃତି 
ଅବ୍ଯକ୍ତ ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ଅନୂସ୍ୟୂତ ଓ ନିହିତ ଶକ୍ତି, ଯାହାଠାରୁ 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଛି ଓ ଯାହାଠାରେ ତାହା ଲୟ ହ୍ରୁଏ। ଅବଶ୍ଯ 
ପରା ପ୍ରକୃତି ତାହାହି, ପୁନଶ୍ଚ ଏହାଠାରୂ ଅଧ୍‌କ କିଛି ମଧ୍ୟ କାରଣ ତାହା 
କେବଳ ଏହାର ଅନେକ ଆଧ୍ୟାମ୍ବଭିକ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ୟରୁ ଅନ୍ୟତମ ଅବସ୍ଥା। ଏହା 
ହେଉଛି ପରମପୁରୂଷଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଚିତ୍‌ଶନ୍ତି ଯାହା ଆତ୍ମା ଓ ଜଗତର ପଶ୍ଚାତରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ। ଅକ୍ଷରପୁରୂଷରେ ଏହା ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ନିମଜ୍ରିତୃ ଏହା ସେଠାରେ 
ରହିଛି କିନ୍ତୁ ନିବୂତ୍ତି ବା ନିଷ୍କ୍ରିୟ ଭାବରେ। କ୍ଷରପୁରୂଷରେ ଓ ଜଗତରେ 
ତାହା କର୍ମ ମଧ୍ଯକୁ ବହିର୍ଗତ ହୋଇଅଛି ଯାହାକୁ କୁହାଯାଏ ପ୍ରଚବୂରଭି। ପ୍ରବୃଭ୍ିରେ 
ତାହା ନିଜର ସକ୍ରିୟ ସତ୍ତା ଦ୍ବାରା ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ସର୍ବଭୂତଙ୍କୁ ବିକାଶ କରେ, 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେମାନଙ୍କର ମୂଳ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରକୃତି ରୂପରେ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଥାଏ, ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ବାହ୍ଯ ଓ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଘଟନାସମୂହର 
ପଶ୍ଚାତରେ ସ୍ଥାୟୀ ସତ୍ୟରୂପେ ବିରାଜମାନ କରେ । ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଭୂତସକଳଙ୍କର 
ମୂଳ ଗୁଣ ଓ ଶକ୍ତି ଯାହାକୁ କୁହାଯାଏ ସ୍ଵଭାବ, ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରାକୃତ 


୩୩୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ରୂପର ଆତ୍ମତତ୍ଵଵ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ବାହ୍ଯ ପ୍ରକାଶର ପଶ୍ଚାତରେ ଥ୍ବା 
ଅନ୍ତରତମ ତତ୍ତ୍‌ ଓ ଦିବ୍ଯଶକ୍ତି। ଗୁଣତ୍ରୟର ଭାରସାମ୍ୟ ଅବସ୍ଥା ଏହି ପରା 
ପ୍ରକୃତି ତତ୍ତ୍‌ରୂ ଉପ୍ପବନ୍ନ ଏକ ପରିମେୟ ଓ ଗୌଣ ଖେଳା ମାତ୍ର। ନାମରୂପର 
ଏହିସବୁ କ୍ରିୟା, ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର ମାନସିକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗତ ଓ ବୁଦ୍ଧିଗତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାସମୂହ, 
ସମସ୍ତ କିଛି କେବଳ ପ୍ରାତିଭାସିକ (୮୮୦୮୦୮୮୮ଞ|) ଘଟନା। ଏସବ୍ର କେବେ 
ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ହୁଅନ୍ତା ନାହି ଯଦି ଏହାର ପଶ୍ଚାତରେ ଆତ୍ମାର ଏହି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ବଳ ଓ ଶକ୍ତି ନ ଥାଂନ୍ତା, ଏହା ତାହାରି ମଧ୍ୟରୂୁହିଁ ଉଭୂତ, ତାହାରି ମଧ୍ୟରେହି 
ରହିଛି ଏବଂ କେବଳ ତାହାରି ଦ୍ବାରାହିଁ ଚଳୁଅଛି। ଆମେ ଯଦି କେବଳ 
ଏହି ପ୍ରାତିଭାସିକ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ରହିଥାଉ, ଏବଂ ଏହି ପ୍ରାତିଭାସିକ ପ୍ରକୃତିର 
ବସ୍ତୂସମୂହ ଯେପରି ସ୍ଥୂଳ ଭାବରେ ପ୍ରତୀୟମାନ ହୂଏ ସେହି ଭାବରେ ଆମେ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ କେବଳ ଦେଖୁ ତେବେ ଆମେ ଆମର କର୍ମମୟ ଜୀବନର ପ୍ରକୃତ 
ସତ୍ଯଟି ପାଇପାରିବୁ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତ ସତ୍ଯ ହେଲା ଏହି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଶକ୍ତି, 
ସତ୍ତାର ଏହି ଦିବ୍ଯଶକ୍ତିକ। ଜଡ଼ ମଧ୍ୟରେ ଥୁବା ଆତ୍ମାର ମୌଳିକ ଗୁଣ କିଂବା 
କୁହାର୍ଯାଇପାରେ ଯେଉଁ ଆତ୍ମା ମଧ୍ଯରେ ବସ୍ତୂରାଜି ବିଦ୍ଯମାନ, ଯାହାଠାରୁ 
ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ଏବଂ କର୍ମର ବୀଜ ଗ୍ରହଣ କରନଚ୍ତି, 
ସେହି ଆତ୍ମାରହିଁ ଏହା ଅନ୍ତରତମ ଗୁଣ। ସେହି ସତ୍ଯ, ଶକ୍ତି ଓ ଗୁଣ 
ଯଦି ଆମେ ଲାଭ କରିପାରୁ ତେବେ ଆମର ଜୀବନଂଘ୍ରବାହର ଯଥାର୍ଥ 
ବିଧାନଟିକୁ ଏବଂ ଆମ ଜୀବନର ଦିବ୍ୟତତ୍ତ୍ଵକୁ ଲାଭ କରିପାରିବୁ। କେବଳ 
ଜୀବନର ଅଜ୍ଞାନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମଗ୍ନ ନ ରହି ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯରେ ଏହାର ଯେଉଁ 
ମୂଳ ଉତ୍ସ ଓ ସାର୍ଥିକତା ରହିଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ପାଇପାରିବୁ। 

ଏଠାରେ ଆମର ଆଧୁନିକ ଧରଣର ଚିନ୍ତାଧାରା ଉପଯୋଗୀ ଭାଷା 
ମାଧ୍ଯମରେ ଗୀତାର ଭାବଗୁୂଡ଼ିକ ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଗଲା। କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ ପରା 
ପ୍ରକୃତିର ବର୍ଣ୍ଣନା ଯେଭଳି ଭାବରେ ଦିଆଯାଇଛି ତାହା ଆମେ ଯଦି ଅନୁଧ୍ୟାନ 
କରୁ, ତେବେ ଆମେ ବୁଝିପାରିବୁ ଯେ ଗୀତାର ଯାହା ବକ୍ତବ୍ଯ, ବସ୍ତୁତଃ 
ଏହାହିଁ ତାହାର ସାରକଥା। କାରଣ ପ୍ରଥମତଃ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ““ଏହି 
ଅନ୍ୟତମ ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରକୃତିହିଁ ମୋର ପରା ପ୍ରକୃତି “ପ୍ରକୃତିମ୍‌ ମେ ପରାମ୍‌” ।”” 
ଏଠାରେ ଏହି “ ମୁଁ” ହେଉଛି ପୁରୂଷୋତ୍ତମ, ପରମପୁରୁଷ, ପରମାଗ୍ମବା, ବିଶ୍ଵାତୀତ 
ଓ ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ଆତ୍ମା। ଏହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଆଦ୍ଯା ଓ ସନାତନୀ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ଏବଂ ଏହାର ବିଶ୍ଵାତୀତ ଓ ସର୍ବସୃଷ୍ଠିର ମୂଳସ୍ଵରୂପା ଶକ୍ତିକୁହିଁ ପରା ପ୍ରକୃତି 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। କାରଣ ନିଜ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାଶୀଳା ଶକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଜଗତ୍‌ 
ଉତ୍ପତ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି - ““ଏତଦ୍‌-ୟୋନୀନି ଭୂତାନି”? - ଅର୍ଥାତ୍‌ 
“ଏହି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରୂହିଁ ସର୍ବଭୂତର ଉତ୍ପଭ୍ରି ୮୮” ସେହି ଶ୍ଳୋକର ଦିତୀୟ ପାଦରେ, 


ଦୁଇ ପ୍ରକୃତି ୩୩୯ 


ସକଳ ସୃଷ୍ଟିର ଉତ୍ସ ଯେଉଁ ଆତ୍ମା, ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପୁନଶ୍ଚ ସେହି ଏକହିଁ 
ବିଷୟର ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାକୁ ଯାଇ ସେ କହିଛନ୍ତି, ““ଅହଂ କୃସ୍ମସ୍ୟ ଜଗତଃ 
ପ୍ରଭବଃ ପ୍ରଲୟସ୍ତଥା; ମତ୍ତଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟତ୍‌ କିଞ୍ଚ୍‌ଦସ୍ତି ଧନଞ୍ଜୟ ।”' - ଅର୍ଥାତ୍‌ 
“ମୂଁହି ନିଖ୍ଳ ଜଗତର ଉପ୍ବତ୍ତିର କାରଣ ଓ ପ୍ରଳୟର କାରଣ; ମୋଠାରୁ 
ଅତୀତ ମୋ ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅନ୍ଯକିଛି ନାହି ୮୨ ଅତଏବ ଏଠାରେ ପରମାତ୍ମା 
ପୂରୂଷୋତ୍ତମ ଓ ପରା ପ୍ରକୃତିକୁ ଏକୀଭୂତ କରାଯାଇଛି। ଏଥ୍‌ରୂ ବୁଝାଯାଏ 
ଯେ ଉଭୟ ସେହି ଏକମାତ୍ର ସତ୍ଯକୁ ଜାଣିବାର ଦୁଇଟି ଉପାୟ ମାତ୍ର। 
କାରଣ ଯେତେବେଳେ କୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି, “ମୁଁହି ଏହି ଜଗତର ଉପ୍ପତ୍ତିର କାରଣ 
ଓ ଲୟର ମଧ୍ୟ କାରଣ””, ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ପରା ପ୍ରକୃତି ଯେ ଏହି 
ଉଭୟର କାରଣ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ। ପରମାତ୍ମା ନିଜର ଅନନ୍ତଚେତନାରେ ପରମପୁରୂଷ 
ଓ ପରା ପ୍ରକୃତି, ସେହି ପରମପୁରୂଷଙ୍କର ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତି ଓ ସଂକଳ୍ପ ¬ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି 
ଓ ପରମ ଭାଗବତ କର୍ମ ସହିତ ତାଙ୍କରି ଅନନ୍ତଚେତନାହିଁ ହେଉଛି ପରା 
ପ୍ରକୃତି। ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରୁ ଉତ୍ସାରିତ ଏହି ଚିତ୍‌ଶକ୍ତିର ବିବର୍ତନ ଓ ବିକାଶ, 
“ଘେରା ପ୍ରକୃତିର୍ଜୀବଭୂତା7” ଏବଂ କ୍ଷର ଜଗତରେ ଏହାର ଲୀଳା ¬ ଏହାହିଁ 
ହେଉଛି ସୃଷ୍ଟି। ଅକ୍ଷର ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଲୀଳାର ସଂହରଣ ଦ୍ବାରା ସେହି କ୍ରିୟାଶକ୍ତିର 
ପ୍ରତ୍ୟାହାର ଏବଂ ପରମାତମ୍ମାଙ୍କର ଆତ୍ମସ୍ଥ ଶକ୍ତିରେ ଅବସ୍ଥାନ - ଏହାହି ହେଉଛି 
ପ୍ରଳୟ। ତେବେ ପରା ପ୍ରକୃତି କହିଲେ ମୂଳତଃ ଏହାକୁହି ବୁଝାଏ । 

ଅତଏବ ପରା ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ଆତ୍ମ-ଅବସ୍ଥିତ ଦିବ୍ଯ ସତ୍ତାଙ୍କର ଅନନ୍ତ 
କାଳାତୀତ ଚିତ୍‌ଶକ୍ତି ଯାହାଠାରୁ ଜଗତର ସମସ୍ତ କିଛି ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି 
ଏବଂ କାଳାତୀତ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ଯରୁ କାଳ ମଧ୍ୟକୁ ଆସିଛି। କିନ୍ତୁ ଜଗତରେ 
ଏହି ବହୁମୁଖୀ ବିଶ୍ଵଲୀଳାକୁ ଧାରଣ କରିବା ସକାଶେ ଏକ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଭିଭି 
ରଖୁବା ପାଇଁ ପରା ପ୍ରକୃତି ନିଜେ ଜୀବଭୂତା ହୋଇଛନ୍ତି। ଏହାକୁ ଅନ୍ଯ 
ଭାବରେ କୁହାଯାଏ, ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଯେଉଁ ଅନେକାମ୍ବକ ସନାତନ ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପ 
ଅଛି ତାହାହିଁ ଜଗତରେ ସମସ୍ତ ନାମରୂପ ମଧ୍ୟରେ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ସତ୍ତା ରୂପରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୋଇଛି। ଏକ ଅଖଣ୍ଡ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଜୀବନ ମଧ୍ୟଯରେହିଁ 
ଜଗତର ଯାବତୀୟ ଚସ୍ତୁ ଅନୂପ୍ରାଣିତ। ସମସ୍ତଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵକ କର୍ମ ଓ ରୂପକୁ 
ସେହି ଏକହିଁ ପୁରୁଷର ସନାତନ ବହୁତ୍ସ ଧାରଣ କରି ରହିଅଛି। ଆମେ 
ସତର୍କ ହେବା ଉଚିତ ଯେପରି ସେହି ଭୁଲଟି କରି ନ ବସୁ ଯେ କାଳ 
ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଜୀବ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି ତାହା ପରା ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଏକ; 
ଏକ ଏହି ଦୃଷ୍ଠିରୂ ଯେ ଏତଦ୍‌ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ, କିଂବା ଏହା 
କେବଳ ସେହି ଏକ ପ୍ରକୃତି ଯାହା ଲୀଳା କରେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକାଶସ୍ବରୂପ, 
କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମସ୍ବରୂପ ନୂହେଁ ତାହା କଦାପି ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ପରା ପ୍ରକୃତି ହୋଇ 


୩୪୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ନ ପାରେ। ଏପରିକି କାଳ ମଧ୍ୟରେ ଏହା ଆହୁରି ଅଧ୍‌କ କିଛି। ନଚେତ୍‌ 
ଜଗତରେ ଏହାର ସତ୍ତାର ସତ୍ୟତା ରହିଥା'ନ୍ତା, ବହୁଧା ପ୍ରକୃତିରେ ଓ ଜଗତରେ 
ଏକତ୍ସର ସ୍ଵରୂପ ନ ଥାଂନ୍ତା। ଗୀତା ସେପରି କହେ ନାହିଁ, ଗୀତା କହେ 
ନାହିଁ ଯେ ପରା ପ୍ରକୃତି ତାହାର ମୂଳସତ୍ତାରେ ଜୀବ, “ଜୀବାମ୍ମକମ୍‌””; କିନ୍ତୁ 
ଗୀତା କହେ ତାହା ଜୀବରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି “ “ଜୀବଭୂତମ୍‌'' ଏବଂ ସେଥ୍‌ରୁ 
ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଏଠାରେ ଜୀବ ରୂପରେ ପ୍ରକାଶ ହେବାର ପଶ୍ଚାତରେ 
ଏହା (ପରା ପ୍ରକୃତି) ଆହୁରି ଅଧ୍‌କ କିଛି ଓ ଉଚ୍ଚସ୍ତରରର ଏହା ହେଉଛି 
ସେହି ଏକମେବାଦ୍ରିତୀୟମ୍‌ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରକୃତି। ପରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
ଜୀବ ହେଉଛି ଭଶ୍ଵର କିନ୍ତୁ ଆଂଶିକ ପ୍ରକାଶରୂପେ ““ମମୈବାଂଶଃ””। ଏପରିକି 
ଜଗତରେ ଯେତେଯେତେ ଜୀବ ରହିଛନ୍ତି କିଂବା ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ଯେତେ 
ଜୀବ ଅଛନ୍ତି ସମସ୍ତେ ମିଶି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭଗବାନ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ, ସେମାନେ 
କେବଳ ସେହି ଦିବ୍ୟ ଅନନ୍ତଙ୍କର ଆଂଶିକ ପ୍ରକାଶ ମାତ୍ର। ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ସେହି ଏକ ଅବିଭକ୍ତ ବ୍ରହ୍ମ ଯେପରି ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ବିରାଜମାନ କରୁଛି, 
“ଅବିଭକ୍ତମ୍‌ ସା ଭୂତେଷୁ ବିଭକ୍ତମ୍‌ ଇବ ସା ସ୍ଥିତମ୍‌?”। ଏକତ୍ସ ହେଉଛି 
ମହତ୍ତର ସତ୍ଯ; ବହୁତ୍ସ ତାହାଠରୁ ନିମ୍ନତର ସତ୍ଯ ଯଦିଓ ଉଭୟେ ସତ୍ଯ 
ଏବଂ କୌଣସିଟାହିଁ ମିଥ୍ୟା ବା ଭ୍ରମ ନୁହେଁ। 

ଏହି ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ପ୍ରକୃତିର ଏକତ୍ସ ଦ୍ବାରା ଜଗତ୍‌ ବିଧୃତ ହୋଇ ରହିଅଛି, 
“ୟୟେଦଂ ଧାର୍ୟତେ ଜଗତ୍‌””, ଏପରିକି ଯାହା ମଧ୍ୟରୁ ସର୍ବଭୂତ ସହ 
ଜଗତର ଉପୂଭି ମଧ୍ଯ ହୋଇଛି ““ଏତଦ୍‌-ୟୋନୀନି ଭୂତାନି ସର୍ବାଣିଂଂ, ଏବଂ 
ପୁନଶ୍ଚ ଯାହାପ୍ରଳୟ କାଳରେ ସର୍ବଭୂତ ସହ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ନିଜ ମଧ୍ୟକୁ 
ଟାଣି ନେଉଛନ୍ତି ““ଅହଂ କୃସ୍ମସ୍ୟ ଜଗତଃ ପ୍ରଭବଃ ପ୍ରଲୟସ୍ତଥାଂଂ। କିନ୍ତୁ ଏହି 
ଲୀଳା ମଧ୍ୟରେ ଯାହା ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ମଧ୍ୟରୂ ପ୍ରକାଶିତ, କର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥିତ 
ଓ କର୍ମରୂ ସାମୟିକ ବିଶ୍ରାମ ପାଇଁ ଅବ୍ୟାହତି ଲାଭ କରେ ସେହି ଜୀବହିଁ 
ବହୁମୁଖୀ ସ୍ଥିତିର ଭିଭି। ଏହାକୁ ମଧ୍ଯ ଆମେ ବହୁଧା କହିପାରୁ କିଂବା ବରଂ 
କୁହାଯାଇପାରେ ଜଗତରେ ଆମେ ଯେଉଁ ବହୁୂତ୍ଵର ଅନୁଭବ କରୁ ଜୀବ 
ତାହାରହିଁ ଆତ୍ମା। ଏହି ଜୀବ ମୂଳସନ୍ତାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକ, କେବଳ 
ସତ୍ତାର ଶନ୍ତିରେ ଏହା ଭଗବାନଙ୍କଠାରୂ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଏପରି ଅର୍ଥରେ ନୁହେଁ 
ଯେ ଏହା ଆଦୌ ସେ ଶକ୍ତି ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ଏହି ଅର୍ଥରେ ଯେ ଏହା 
(ଜୀବ) ସେହି ଏକହିଁ ଶକ୍ତିକୁ କେବଳ ଆଂଶିକ ବହୁଧା ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ କ୍ରିୟାରେ 
ଅବଲମ୍ବନ କରି ରହିଅଛି। ତେଣୁ ସମସ୍ତ ଜିଛି ଆଦି ଭାବରେ ଅନ୍ତଃଭାବରେ 
ଓ ତଜ୍ଵତଃ ସ୍ଥିତି କାଳରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ପରମାତ୍ମା। ସମସ୍ତ କିଛିର ମୂଳପ୍ରକୃତି 
ହେଲା ପରା ପ୍ରକୃତି ଏବଂ କେବଳ ସେମାନଙ୍କର ନିମ୍ନତର ବିଭିନ୍ନ କ୍ରିୟା 


ଦୁଇ ପ୍ରକୃତି ୩୪୧ 
ମଧ୍ଯରେ ମନେ ହୁଏ ଯେପରି ସେମାନେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ କିଛି ମନେହୁଏ 
ଶରୀର, ପ୍ରାଣ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ଅହଂକାର ଏବଂ ଇନ୍ଦିୟଗଣ ଯେପରି ସେମାନଙ୍କର 
ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପ। କିନ୍ତୁ ଏସବୁ ହେଲା ବାହ୍ଯ ଗୌଣ ପ୍ରକାଶ ମାତ୍ର। ସେମାନେ 
ଆମ ପ୍ରକୃତିର ଓ ଆମ ଜୀବନର ନିଗୂଢ଼ ସତ୍ୟ ନୂହନ୍ତି। 

ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କର ପରା ପ୍ରକୃତିରୁ ଆମେ ପାଉ ବିଶ୍ବାତୀତ ସତ୍ତାର 
ମୂଳ ସତ୍ଯ ଓ ଶକ୍ତି ତଥା ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରକାଶ ହେବା ପାଇଁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ସତ୍ଯର ପ୍ରଥମ ଭିଭି। କିନ୍ତୁ ଏହି ପରା ପ୍ରକୃତି ଓ ନିମ୍ନତର ପ୍ରାତିଭାସିକ 
ପ୍ରକୃତି ବା ଅପରା ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ସଂପର୍କ ରହିଲା କେଉଁଠି ? କୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି, 
“ଏହି ସବୁକିଛି, ଏଠାରେ ଯାହାକିଛି ଅଛି, ସର୍ବମ୍‌ ଇଦମ୍‌ ¬ ବିଶ୍ଵଲୀଳାରେ 
ଯାହା ପ୍ରକାଶିତ, ସମଗ୍ର ଭାବରେ - ସେହି ସମୁଦାୟ ପାଇଁ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ 
ସାଧାରଣତଃ “ସର୍ବମ୍‌ ଇଦମ୍‌' ଶବ୍ଦଟି ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଛି, ସେସବୁ ମୋ 
ମଧ୍ୟରେ ମଣିଗଣ ସଦୃଶ ଗ୍ରଥ୍‌ତ ହୋଇଅଛି (“ମୟି ସର୍ବମିଦଂ ପ୍ରୋତଂ 
ସୂତ୍ରେ ମଣିଗଣା ଇବ'”')। କିନ୍ତୁ ଏହା କେବଳ ଗୋଟିଏ ଉପମା ମାତ୍ର, 
ଏହାକୁ ଅଧ୍୍‌କ ଆଗକୁ ନେଇ ହେବ ନାହିଁ। କାରଣ ମଣିମାନଙ୍କୁ ସୂତ୍ର 
ଦ୍ଧାରା କେବଳ ପରସ୍ପର ସଂଲଗ୍ନ କରାଯାଇଥାଏ; ଏହି ମଣିଗୁଡ଼ିକର ପରସ୍ପର 
ଆପୋଷ ସମ୍ବନ୍ଧ ସକାଶେ ସେମାନେ ସୂତ୍ରକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରିଥାଂନ୍ତି ମାତ୍ର, 
ଏତଦ୍‌ବ୍ଯତୀତ ସୂତ୍ର ସହିତ ସେମାନଙ୍କର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ବା ଏକତ୍ସ 
ନ ଥାଏ। ବରଂ ଏହି ଉପମାର ରୂପକୁ ଛାଡ଼ି ଆମେ ଏହାର ମୂଳରୁପକୁ 
ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା। ସେହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ପରା ପ୍ରକୃତି ତାଙ୍କ ସତ୍ତାର 
ଅନନ୍ତ ଚିତ୍‌ ଶକ୍ତି, ଯାହା ଆତ୍ମବିଦ୍‌ ସର୍ବବିଦ୍‌, ସର୍ବାଞ୍ଚ ତାହାହିଁ ଏହି ପ୍ରାତିଭା ସିକ 
ଜଗତର ବସ୍ତୁସମୂହକୁ ପରସ୍ପର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ଚଳାଉଛି; ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଅନୂପ୍ରବିଷ୍ଠ ହୋଇ ରହିଅଛି, ସେସବୁ ମଧ୍ୟରେ ରହି ସେସବୁକୁ 
ଧାରଣ କରି, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକତ୍ର ସଜାଇ ଏହି ବିଶ୍ବପ୍ରପଞ୍ଚ ନିର୍ମାଣ କରିଅଛି। 
ଏହି ଏକହି ପରା ପ୍ରକୃତି ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେ ଏକ ପରମସବଚ୍ତା ରୂପେ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ ସର୍ବଭୂତରେ ଜୀବ ରୂପରେ ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତା ରୂପରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୁଏ; ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଏହା ପ୍ରକୃତିର ସର୍ବଗୁଣର 
ସାର ସନ୍ତା ରୁପେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୁଏ। ଅତଏବ ଏଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି ସମସ୍ତ 
ବ୍ଯକ୍ତରୂପର ପଶ୍ଚାତରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ରହିଥ୍‌ବା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଶକ୍ତି। ଏହି ସର୍ବୋତ୍ତମ 
ଗୁଣ ତ୍ରିଗୁଣଶନ୍ତିର କ୍ରିୟା ନୁହେଁ ତ୍ରିଗୁଣର କ୍ରିୟା ଗୁଣର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ମାତ୍ର, 
ତାହାର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସାରସତ୍ତା ନୁହେଁ। ବରଂ ଏହା ଏହିସବୁ ବାହ୍ୟିକ ବୈଚିତ୍ର୍ଯର 

, ଅନ୍ତନିଁ ହିତ୍‌ ଏକ ଏବଂ ବିଚ଼ିତ୍ରଶୀଳ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଶକ୍ତି। ପ୍ରକାଶର ଏହାହିଁ 
ମୂଳ ସତ୍ଯ, ଏହି ସତ୍ଯହିଁ ସମସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତରୂପକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଛି ଓ 


୩୪୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଓ ଦିବ୍ୟ ସାର୍ଥକତା ପ୍ରଦାନ କରୁଛି। ଗୁଣତ୍ରୟର କିୟା 


ହେଲା କେବଳ ବୁଦ୍ଧି ମନ, ଇନ୍ଦିୟକ ଅହଂକାର ଜୀବନ ଓ ଜଡ଼ଶରୀରର 
ବାହ୍ଯିକ ଚଞ୍ଚଳ କ୍ରିୟା, ““ସାତ୍ଵ୍ରିକା ଭାବା ରାଜସାସ୍ତାମସାଶ୍ଚ”ଂ”। କିନ୍ତୁ ଏହା 
ହେଉଛି ବରଂ ପ୍ରକାଶର ସାର, ସ୍ଥିର, ମୌଳିକ ଓ ନିଗୂଢ଼ ଶକ୍ତି ¬ ସ୍ଵଭାବ। 
ସମସ୍ତ ପ୍ରକାଶର ଓ ସମସ୍ତ ଜୀବଙ୍କର ମୂଳଧର୍ମ ବା ସ୍ଵଧର୍ମକୁ ଏହାହି ନିରୂପଣ 
କରେ। ଏହାହିଁ ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ କର୍ମର ବୀଜ ଓ ଏହାହି ତାହାର ବିକାଶର 
କାରଣ। ଏହା ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ଯରେ ନିହିତ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଯାହା 
ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାତୀତ ଦିବ୍ଯ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ““ମଦ୍‌ଭାବଃ” ମଧ୍ୟରୁ ଉପୂନ୍ନ 
ଏବଂ ତାହା ସହିତ ସାକ୍ଷାତ୍‌ଭାବେ ସଂପକିତ। ଦିବ୍ଯଭାବ ସହିତ ସ୍ଵଭାବର 
ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ଏବଂ ସ୍ଵଭାବ ସହିତ ବାହ୍ୟିକ ଭାବର ସମ୍ବନ୍ଧ, ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧ ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧ ମୂଳ ସ୍ଵରୂପରେ 
ବ୍ଯଷ୍ଟିଗତ ଅଧ୍ୟାତ୍ମପ୍ରକୂତି ସହିତ ତ୍ରିଗୁଣାତ୍ମକ ପ୍ରାତିଭାସିକ ପ୍ରକୃତିର ମିଶ୍ରିତ ଓ 
ଦୁନ୍ଦ୍ରଯୃକ୍ତ କ୍ରିୟାର ସମ୍ବନ୍ଧ, - ଏହିଠାରେହି ଆମେ ଭର୍ଦ୍ବସ୍ଥ ଦିବ୍ୟ ଜୀବନର 
ଏବଂ ନିମ୍ନସ୍ଥ ଅପରା ବା ପ୍ରାକୃତ ଜୀବନର ସମ୍ବନ୍ଧସୂତ୍ର ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଉ। 
ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ବିକୃତ ଶକ୍ତି ଓ ସମ୍ପଦସମୂହ, ପରା ପ୍ରକୃତିର ମହାନ୍‌ 
ଶକ୍ତି ଓ ସମ୍ପଦସମୂହ ମଧ୍ୟରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ଏବଂ ନିଜ ମୂଳ ଉସ୍ସ, ମୂଳସତ୍ଯ 
ଓ ନିଜର କ୍ରିୟାକର୍ମର ଗୋପନ ତଥ୍ୟର ସନ୍ଧାନ ପାଇବାକୁ ହେଲେ ସେମାନଙ୍କ 
ସେହିଠାକରହିଁ (ପରା ପ୍ରକୃତିକୁ ଫେରିଯିବାକୁ ହେବ। ଠିକ୍‌ ସେହିଭଳି ଆତ୍ମା 
ବା ଜୀବ ଏହିଠାରେ ପ୍ରାତିଭାସିକ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣତ୍ରୟର ସୀମିତ, ଦୀନ ଓ 
ନିମ୍ପତର ଖେଳ ଦ୍ବାରା ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଅଛି ଯଦି ସେ ଏସବୁଥ୍‌ରୂ 
ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ଚାହେଁ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ହେବାକୁ ଚାହେଁ, ତେବେ 
ନିଜ ସ୍ଵଭାବର ମୂଳଗୁଣର ବିଶୁଦ୍ଧ କର୍ମକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି, ନିଜ ସତ୍ତାର 
ସେହି ଭର୍ଶ୍ବସ୍ଥ ଧର୍ମ ମଧ୍ଯକୁ ତାକୁ ଫେରିଯିବାକୁ ହେବ ସେଠାରେ ସେ 
ନିଜର ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତିର ସଂକଳ୍ପଳ ଶକ୍ତି ସକ୍ରିୟତା ଓ ସର୍ବୋତ୍ତମ କ୍ରିୟାର ସନ୍ଧାନ 
ପାଇବ। 

ଠିକ୍‌ ଏହାର ପରେ ପରେ ଥ୍‌ବା ଶ୍ଳଵୋକଗୁଡ଼ିକରେ ଏକଥା ଅଧୁକ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି। ସେଗୁଡ଼ିକରେ ଗୀତା ଅନେକଗୁଡ଼ିଏ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଇ ଦେଖାଇ 
ଦେଇଛି କିପରି ଇଶ୍ଵର ତାଙ୍କ ପରା ଶକ୍ତି ବଳରେ ଜଗତର ସଜୀବ ଓ 
ତଥାକଥ୍ତ ନିର୍ଜୀବମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି ଓ କ୍ରିୟା କରନ୍ତି। ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା କାବ୍ୟିକ ଛନ୍ଦ ହେତୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରକାଶ କ୍ରମାଗତ ବା 
ଧାରାବାହିକ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆମେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସେମାନଙ୍କର କ୍ରମହୀନ 
ଧାରା ମଧ୍ୟରୁ ନେଇ ଆସି ଏକ ଦାର୍ଶନିକ କ୍ରମ ମଧ୍ୟରେ ସଜାଇ ଦେଇଛୁ। 


ଦୁଇ ପ୍ରକୃତି ୩୪୩ 


ପ୍ରଥମତଃ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି ଓ ଦିବ୍ୟସତ୍ତା ଜଡ଼ର ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ମଧ୍ଯରେ କ୍ରିୟାକରେ। 
“ମୂଁ ଜଳ ମଧ୍ୟରେ ରସ, ଆକାଶରେ ଶବ୍ଦ, ପୃଥ୍‌ବୀରେ ଗନ୍ଧ, ଅଗ୍ନିରେ 
ତେଜ,” ଏବଂ ଅଧ୍କ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ସକାଶେ ଏଠାରେ ଆମେ ଯୋଗକରି ଦେଇପାରୁ 
ବାୟୁରେ ସ୍ପର୍ଶ ରୂପରେ ଥାଏ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ ନିଜେ ତାଙ୍କର ପରା 
ପ୍ରକୃତିରେ ବିଭିନ୍ନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତିର ଭିଭିସ୍ଵରୂପ ହୋଇଥ୍‌ବା ମୂଳଶକ୍ତି। ପ୍ରାଟୀନ 
ସାଂଖ୍ୟ ମତ ଅନୁସାରେ ଜଡ଼ର ପାଞ୍ଚଟି ମୂଳ ଅବସ୍ଥା ତାହା ହେଉଛି, 
ଆକାଶ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ, ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ, ବୈଦ୍ଯୁତିକ। ବାଷ୍ପୀୟ୨ ତରଳ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ମୌଳିକ ଅବସ୍ଥାସବୁ ଏବଂ ଏହି ପଞ୍ଚଭୂତହିଁ ସେହିସବୁ ଇନ୍ଦିୟାନୁଭୂତିର ସ୍ଥୂଳ 
ମାଧ୍ୟଯମ। ଜଡ଼ର ଏହି ପଞ୍ଚମୌଳିକ ଉପାଦାନ ହେଉଛି ପଞ୍ଚଭୂତ। ସେଗୁଡ଼ିକ 
ହେଉଛନ୍ତି ନିମ୍ବତର ପ୍ରକୃତିର ପରିମାଣଗତ ବା ଜଡ଼ଗତ ଉପାଦାନ ଏବଂ 
ଜଡ଼ରୂପର ଭିଭ୍ତିସ୍ବରୂପ। ରୂପ, ରସ, ଗନ୍ଧ ଇତ୍ୟାଦି ପଞ୍ଚତନ୍ମାତ୍ରାଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛନ୍ତି 
ଗୁଣଗତ ଉପାଦାନ ବା ଗୁଣସ୍ଵରୁପ। ଏହି ତନ୍ମାତ୍ରାଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ ସୃକ୍ଷ୍ମଶକ୍ତି, 
ଯାହାର କ୍ରିୟା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଚୈତନ୍ୟକୁ ଜଡ଼ର ସ୍ଥୂଳ ନିବିଡ଼ ରୂପ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ 
କରେ; ପୁନଶ୍ଚ ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ସମଗ୍ର ପ୍ରାତିଭାସିକ ଜ୍ଞାନର ଭିଭ୍ରି ସ୍ଵରୂପ। 
ଜଡ଼ବାଦ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଜଡ଼ହି ସତ୍ୟ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୁଭୂତି ଜଡ଼ମଧ୍ଯରୁହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ। 
କିନ୍ତୁ ଅଧ୍ୟାମ୍ବବାଦ ଅନୁସାରେ ଏହାର ଠିକ୍‌ ବିପରୀତଟାହି ହେଉଛି ସତ୍ଯ। 
ଜଡ଼ ଏବଂ ଜଡ଼ର ଆଧାର - ଏମାନେ ନିଜେହିଁ ଅନ୍ୟ କୌଣସିଠାରୁ ଉଦ୍ଭୂତ 
ଶକ୍ତି। ନିମ୍ବତମ ସ୍ତରରେ ଏହା କେବଳ ଏକ ପଦ୍ଧତି ବା ଅବସ୍ଥା ଯାହା 
ଭିତରେ ଜଡ଼ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣର କ୍ରିୟା ନିଜକୁ ଜୀବର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଚୈତନ୍ଯ ନିକଟରେ ପ୍ରକଟ କରେ। ଏକ ମୂଳ ସନାତନ ସତ୍ଯ ହେଉଛି 
ପ୍ରକୃତିର ଶନ୍ତି ଏବଂ ସତ୍ତାର ଶକ୍ତି ଓ ଗୁଣ ଯାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତି ମାଧ୍ଯମରେ 
ଜୀବାତ୍ମା ସମ୍ମୁଖରେ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରେ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯାହା 
ସାରତତ୍ତ୍‌। ପରମ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୂକ୍ଷ୍ୁ ତାହା ସେହି ସନାତନ ଗୁଣ 
ଓ ଶକ୍ତିର ଅଂଶ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୂହେ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ ସ୍ଵଭାବଶକ୍ତି 
ରହିଛି ତାହା ନିଜ ପ୍ରକୃତିରେ ଅଧ୍‌ଷ୍ଠିତ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି। ତେଣୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ନିଜର ବିଶୁଦ୍ଧ ସତ୍ତାରେ ହେଉଛି ସେହି ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି। 
ଭଗବାନହି ସ୍ଵୀୟ ସକ୍ରିୟ ଚୈତନ୍ୟ ଶକ୍ତିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ହୋଇଛନ୍ତି। 

ଏହି କର୍ମରେ ଉଲ୍ଲିଖ୍‌ତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବସ୍ତୁରୂ ଏହା ଅଧୁକ ସ୍ପଷ୍ଟ ବୁଝି 
ହୁଏ। “ମୁଁ ହେଉଛି ଶଶୀ- ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ପ୍ରଭା, ମଣିଙ୍କର ପୌରୁଷ, ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ର 


୬] 


ବୁଦ୍ଵିଥ ଵଳବାନ୍‌ର ବଳ, ତପସ୍ଵୀମାନଙ୍କର ତପସ୍ଯା; ମୁଁ ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ୟରେ 


୭ 


ଜୀବନ।'' ‹ଭରସୋଦହମପ୍ସୁ ... ଭରତର୍ଷଭ'' (୮ମ, ୯ମ, ୧୦ମ ଶ୍ଳୋକ 
୭ମ ଅଧ୍ଧାୟ) ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଯାହା ହୋଇଛି, ସେହି 


୩୪୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପରିଣତି ସକାଶେ ତାହା ନିର୍ଭର କରିଛି ସେହି ମୂଳ ଗୁଣର ଶକ୍ତି ଉପରେ। 
ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତିରେ ଯେ ଦିବ୍ଯଶକ୍ତି ବିଦ୍ୟମାନ ତାହା ଏହାଦ୍ବାରା ଦର୍ଶାଇ 
ଦିଆଯାଇଛି। ପୁନଶ୍ଚ ““*ସମସ୍ତ ବେଦରେ ମୁଁ ପ୍ରଣବ”” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଦି ଅକ୍ଷର 
“ଓ” ଏବଂ ତାହା ହେଉଛି ଶ୍ରୁତିର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସୃଜନକ୍ଷମ ଶବ୍ଦର 
ମୂଳଭିଭି। ଶବ୍ଦ ଓ ବାକ୍ଯର ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ତାହାର ସର୍ବସାଧାରଣ ମହାନ୍‌ 
ରୂପ ହେଉଛି “୧୪””୮। ବାକ୍‌ ଓ ଶବ୍ଦର ସମସ୍ତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଶକ୍ତି ଓ ସମସ୍ତ 
ବିକାଶର ସମ୍ଭାବନାକୁ ତାହା ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ଧାରଣ କରିଛି, ଏକତ୍ର କରିଛି, 
ସମନ୍ୟ ଓ ମୁକ୍ତ କରିଛି ବା ପ୍ରକାଶ କରିଛି। ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଯେଉଁସବୁ ଶବ୍ଦ 
ମଧ୍ଯରୁ ସମସ୍ତ ବାକ୍ୟ ଓ ଭାଷା ନିଷ୍ପନ୍ନ ସେସବୁ ଏହି ମୂଳ ଓଁକାରର 
କ୍ରମବିକାଶରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ବୋଲି ଅନୂମାନ କରାଯାଏ। ଏହାଦ୍ବାରା କଥାଟି ବେଶ୍‌ 
ପରିଷ୍କାର ଓ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର, ଜୀବନର, ଜ୍ୟୋତିର, ବୁଝି, 
ଶକ୍ତି, ବଳ, ପୌରୂଷ ଓ ତପଃଶକ୍ତିର ବାହ୍ଯ ବିକାଶ ପରା ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଵରୂପ 
ନୁହେଁ। ତାହା ହେଉଛି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଶକ୍ତିସମନ୍ରିତ ମୂଳଗୁଣ ଯାହା ସ୍ଵଭାବକୁ 
ଗଠନ କରେ। ପୁନଶ୍ଚ ଏହା ହେଉଛି ବ୍ଯକ୍ତ ଆତ୍ମଶକ୍ତି, ଚେତନାର ଜ୍ୟୋତି, 
ଏବଂ ବ୍ଯକ୍ତ ବସ୍ତୁଚୟରେ ନିହିତ ଏହାର ତେଜର ଶକ୍ତି, ଯାହାକି ମୂଳ 
ଲକ୍ଷଣରେ ହୋଇଛି ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ପ୍ରକୃତି। ସେହି ତେଜ, ଜ୍ୟୋତି, ଶକ୍ତି ହେଉଛି 
ସନାତନ ବୀଜ ଯାହାଠାରୁ ସମସ୍ତ କିଛି ବିକଶିତ ଓ ନିଷ୍ପନ୍ନ ହୋଇଅଛି, -- 
ତାହାର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁହିଁ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ନମନୀୟ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ଯରେ ରହିଛନ୍ତି। 
ଅତଏବ ଗୀତା ଏହି କ୍ରମରେ ଖୁଚ୍‌ ସାଧାରଣ ଭାବରେ କହିଛି, “ହେ 
ପାର୍ଥ ମୋତେ ସର୍ବଭୂତରେ ସନାତନ ବୀଜ ବୋଲି ଜାଣ, ¬ “`ବୀଜଂ 
ମାଂ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ବିଦ୍ଧି ପାର୍ଥ ସନାତନମ୍‌”,, ଏହି ସନାତନ ବୀଜ ହେଉଛି 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସନ୍ତାର ଶକ୍ତି ଆତ୍ମାର ସଚେତନ ଇଚ୍ଛା ଗୀତାରେ ଯେପରି 
ଅନ୍ୟତ୍ର କୁହାଯାଇଛି ଏହାକୁହିଁ ପରମେଶ୍ବର ବ୍ରହ୍ମମଧ୍ଯକୁକୁ ଅତିମାନସ ଅସୀମତା 
ମଧ୍ଯକୁ ନିକ୍ଷେପ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ତାହା ମଧ୍ଯଗୁହିଁ ସର୍ବଭୂତର ଉତ୍ପଭି ହେଲା। 
ଆତ୍ମାର ଏହି ବୀଜହିଁ ସର୍ବଭୂତର ମୂଳଗୁଣ ରୂପେ ନିଜକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛି 
ଓ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ଗଠନ କରିଛି। 

ମୂଳଗୁଣର ଆଦିଶକ୍ତି ଓ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର ପ୍ରାତିଭାସିକ ଉଭୂତ ରୂପ ମଧ୍ଯରେ 
ଥ୍‌ବା ପ୍ରଭେଦ ଏବଂ ବସ୍ତୁ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ରୂପରେ ଯାହା ଓ ନିମ୍ନତର 
ସ୍ବଭୂପରେ ଯେପରି ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଥାଏ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ପ୍ରଭେଦ 
ଏହି ଲେଖାର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭ୍ରାବରେ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି - 
“ବଲଂ ବଲବତାମସ୍ଥି କାମରାଗଦିବର୍ଜିତମ୍‌/ ମୁଁ ହେଉଛି ବଳବାନମାନଙ୍କର 
କାମ ଓ ଆସଜଚ୍ଛିବର୍ଜିତ ବଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଷୟମାନଙ୍କର ପ୍ରାକୃତ ଭୋଗଲିପ୍‌ସା 


ଦୁଇ ପ୍ରକୃତି ୩୪୫ 


ପ୍ରତି ସର୍ବଦା ଅନାସକ୍ତ। ପୁନଶ୍ଚ ““ଜୀବଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେମାନଙ୍କର ଧର୍ମର 


ଅବିରୂଦ୍ଧ ଯେଉଁ କାମ, ମୁଁ ସେହି କାମ - ଧର୍ମାବିରୂଦ୍ଧୋ ଭୂତେଷୁ କାମୋଏସ୍କି 
ଭରତର୍ଷଭ।”' ପୁନଶ୍ଚ ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରକୃତିରୁ ଯାହାସବୁ ଆନ୍ତରିକ ଭାବରେ ଉପ୍ଵନ୍ନ 
ହୋଇଛି ତାହା ହେଉଛି ““ଭାବାଃ'”'” ( ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା, କାମନାର ପ୍ରବଣତା, 
ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଗତିବୃତ୍ତି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଣଙ୍କର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା, ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ସୀମିତ ଓ ଦ୍ୁନ୍ଦ୍ରାତ୍ମକ 
କ୍ରିୟା, ଅନୁଭବ ଓ ବିବେକ ଆଦିର ଗତିବୂର୍ତିତ ସେହି ଭାବସବୁ ଗୁଣତ୍ରୟର 
କ୍ରିୟା ହେତୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ହୋଇଥାଂନ୍ତି। ଗୀତା କହେ ¬ 
ସେସବୁ ପରା ପ୍ରକୃତିର ବିଶୁଦ୍ଧ କ୍ରିୟା ନୁହନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତାହାରି ମଧ୍ଯରୂ ନିଷ୍ପନ୍ନ 
କ୍ରିୟା। “ସେମାନେ ମୋ ମଧ୍ୟରୁ ଉପତ୍ପଭ୍ରି ଲାଭ କରିଛନ୍ତିଂ” “ମତ୍ତ ଏବଂ । 
ମୋ ବ୍ଯତୀତ ସେମାନଙ୍କର ଭିନ୍ନ ଉପ୍ପତ୍ତିସ୍ଥଳ ନାହିଁ। “କିନ୍ତୁ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ନାହିଁ- ସେମାନେହିଁ ମୋ ମଧ୍ୟରେ ରହିଛନ୍ତି, ନ ତ୍ବହଂ ତେଷୁ 
ତେ ମୟି।” ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତରେ ଏକ ଗଭୀର ଅଥଚ ସୃକ୍ଷ୍ଧ୍‌ ପ୍ରଭେଦ 
ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି। ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି “ଜ୍ୟୋତି, ବଳ, କାମ, ଶକ୍ତି 
ଓ ମେଧା ଇତ୍ୟଯାଦିଙ୍କର ମୂଳ ସ୍ଵରୂପ ହେଉଛି ମୁଁ। କିନ୍ତୁ ସେସବୁ ମଧ୍ୟ 
ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିରେ ଯେପରି ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଛି ମୁଁ ମୂଳସତ୍ତାରେ ସେପରି ନୁହେଁ 
କିଂବା ମୁଁ ସେସବୁଥ୍‌ରେ ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ। ତଥାପି ସେମାନେ ସମଗ୍ର ଭାବରେ 
ମୋହରି ମଧ୍ଯରୂ ଉଭୁତ ଏବଂ ମୋ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ଯମାନ।୮” ଅତଏବ 
ଏହି ଉକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଭିଭି କରି ଆମକୁ ଅନୁଧ୍ଯାନ କରିବାକୁ ହେବ କିପରି ନିମ୍ନତର 
ପ୍ରକୃତି ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରକୃତିରୂ ନିଷ୍ଚନ୍ନ ହୋଇ ଆସେ ଓ ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତି ପୁନଶ୍ଚ 
ଉଜତର ପ୍ରକୃତିକୁ ଫେରିଯାଏ । 

ପ୍ରଥମ କଥାଟି ବୁଝିବାରେ କୌଣସି ଅସୁବିଧା ନାହିଁ। ବଳବାନ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତି 
ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ବଳ ତତ୍ବ୍ଵତଃ ମୂଳସ୍ଵରୂପରେ ଦିବ୍ଯଃ ତାହା ସତ୍ତ୍ଵେ ମଧ୍ଯ 
ସେ କାମନା ଓ ଆସକ୍ତିର ବଶ ହୁଏ, ପାପରେ ପତିତ ହୁଏ ଏବଂ ପୁନଶ୍ଚ 
ପୁଣ୍ଯ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ସଂଗ୍ରାମ କରେ। କିନ୍ତୁ ସେପରି ହେବାର 
କାରଣ ହେଉଛି ସେ ନିଜର ସମସ୍ତ ନିମ୍ନତର ବାହ୍ୟ କ୍ରିୟା ମଧ୍ଯରେ ଡ୍ରିଗୁଣର 
କବଳ ମଧ୍ୟକୁ ଓହ୍ଲାଇ ଯାଏ ଏବଂ ତେଣୁ ନିଜର ମୌଳିକ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର 
ଉଚ୍ଚସ୍ତରରୂ ତାହାର କ୍ରିୟାକୁ ସେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିପାରେ ନାହିଁ। ତାହାର ବଳର 
ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ତାହା ଏହିସବୁ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ କୌଣସି 
ଭାବରେ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁହ ସମସ୍ତ ଅଜ୍ଞାନତା ଓ ସ୍କଳନ ସବ୍ତ୍ଵେ ମଧ୍ୟ 
ଏହା ନିଜର ମୂଳ ସ୍ଵରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଏ। ତାହାର ସେହି ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତିରେ 
ଭଶ୍ନଵର ସତତ ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଥା ନ୍ତି ଏବଂ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଆଲୋକକୁ 


ଷ୍ଠ ଜ୍ଞ 


ଆବିଷ୍କାର କରିବାରେ, ନିଜ ସତ୍ତାର ପ୍ରକୃତ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିଜ ଜୀବନକୁ 


୩୪୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଭାସ୍ଵର କରିବାରେ ଏବଂ ତାହାର ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରକୃତିରେ ଥ୍‌ବା ଦିବ୍ୟ ଇଚ୍ଛାର 
ବିଶୁଦ୍ଧ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ନିଜର ଇଚ୍ଛା ଓ କ୍ରିୟାକର୍ମକୁ ପରିଚାଳିତ କରିବାରେ 
ସମର୍ଥ ହୋଇ ନ ପାରିଛି ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହିଁ ସ୍ଵୀୟଶକ୍ତି ଦ୍ରାରା ନିମ୍ନତର 
ଜୀବନରେ ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵଖଳା ମଧ୍ୟରେ ତାକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଥାଂନ୍ତି ଓ 
ରକ୍ଷା କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ କିପରି ““କାମ୮” ହୋଇପାରିବେ ? କାରଣ 
“କାମଂ୨କୁହିଁ କୁହାମାଏ ଆମର ଏକ ପରମ ଶତ୍ରୁ ଏବଂ ଏହାକୁ ହତ୍ଯା 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। କିନ୍ତୁ ସେହି ““କାମ”” ହେଉଛି ଗୁଣତ୍ରୟର ନିମ୍ନସ୍ଥ ପ୍ରକୃତିର 
“କାମଂଂ। ତାହାର ମୂଳ ଉତ୍ସ ହେଉଛି ରାଜସିକ ଗୁଣ ମଧ୍ୟଯରୂ 
“ ରଜୋଗୁଣସମ୍ଭବଃ”୨) କାରଣ ““କାମ”7” କହିଲେ ଆମେ ସାଧାରଣତଃ 
ଏଇଆହି ବୂଝିଥାଉ। ଅପରଟି ହେଲା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଯାହା ଧର୍ମର ବିରୋଧୀ 
ନୁହେ । 

ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ କାମ ଅର୍ଥ କ”ଣ ପୁଣ୍ଯ କାମ ଓ ନୀତିଧର୍ମର ଅନୁଯାୟୀ 
ସାବ୍ଵ୍ରିକ କାମନା ୨? କାରଣ ପୂଣ୍ଯର ଉପୂରି ଓ ପ୍ରବୂଭି ସର୍ବଦାହି ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
ହୋଇଥାଏ । ତାହାହେଲେ ଏଠାରେ ସ୍ଵତଃ ଗୋଟିଏ ସ୍ପଷ୍ଟ ବିରୋଧ ଦେଖାଦେଉଛି 
କାରଣ ପର ଛତ୍ରରେହି କୂହାଯାଇଛି ଯେ ସମସ୍ତ ସାତ୍ତ୍ରିକ ଭାବ ଦିବ୍ୟ ନୁହନ୍ତି, 
ସେମାନେ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ମାତ୍ର। ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସମୀପରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ବାକୁ ହେଲେ 
ପାପକୁ ତଂ” ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ବର୍ଜନ କରିବାକୁ ହେବ, କିନ୍ତୁ ସେହିଭଳି 
ପୂଣ୍ୟକୁ ମଧ୍ୟ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ହେବ ଯଦି ଆମକୁ ଦିବ୍ଯସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ହୁଏ। ସାନ୍ତ୍ରିକ ପ୍ରକୃତି ଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ, କିନ୍ତୁ 
ପରେ ତାଂଠାରୁ ଅଧୁକ ଉଚ୍ଚକୁ ଉଠିଯିବାକୁ ହେବ। ନୈତିକ ସଦାଚାର କେବଳ 
ଆମ୍ମଶୁଛିର ଏକ ଉପାୟ ମାତ୍ର: ଏହାଦ୍ବାରା ଆମେ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତି ଦିଗରେ 
ଉପରକୁ ଉଠିଯାଇପାରୂ। କିନ୍ତୁ ସେହି ପ୍ରକୃତି ଏସବୁ ଦୂନ୍ଦ୍ରର ଅତୀତ। ବାସ୍ତବିକ 
ସେପରି ନ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଯେଉଁ ବଳବାନ୍‌ ପୁରୂଷ ରାଜସିକ ପ୍ରବୃଭିର ଅଧୀନ 
ହୋଇଛି ତାହା ମଧ୍ୟରେ ବିଶୁଦ୍ଧ ଦିବ୍ଯ ଉପସ୍ଥିତି ବା ଦିବ୍ଯଶକ୍ତି କଦାପି 
ରହିପାରନ୍ତା ନାହିଁ। ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଧର୍ମ ଏକ ଆଦର୍ଶବାଦ ବା ନୀତିବାଦ 
ନୂହେଁ। ଗୀତା ଅନ୍ୟତ୍ର କହିଛି, ଧର୍ମ ହେଉଛି ସ୍ଵୀୟ ପ୍ରକୃତିର ମୂଳନୀତି 
ସ୍ବଭାବ ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କର୍ମ “ ସ୍ଵଭାବନିୟତଂ କର୍ମ। ଏହି ସ୍ଵଭାବ ମୂଳତଃ 
ଆତ୍ମାର ଅନ୍ତନିଁ ହିତ ଚିନ୍ମୟ ଇଚ୍ଛା ଓ ନିଜସ୍ଵ ବିଶେଷ କର୍ମଶକ୍ତିରହିଁ ବିଶୁଦ୍ଧ 
ଗୂଣ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଯେଉଁ କାମନା ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ହେଉଛି 
ଆମ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍ବା ଭଗବାନଙ୍କର ସହେତୂକ ଇଚ୍ଛା ଯାହାକି ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର 
ସୂଖ-ଆମୋଦର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରେ ନାହିଁ, ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ନିଜର ଲୀଳା 
ଓ ଆତ୍ମପୂର୍ଣ୍ଥତାର ସତତ ଅନୁସନ୍ଧାନ ଓ ଆବିଷ୍କାର କରୁଥାଏ। ଏହା ହେଉଛି 


ଦୁଇ ପ୍ରକୃତି ୩୪୭ 


ଜୀବନଲୀଳାର ଦିବ୍ଯ ଆନନ୍ଦର କାମନା ଯାହା ସ୍ଵଭାବର ବିଧାନ ଅନୁସାରେ 
ନିଜର ସଜ୍ଞାନ କର୍ମଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରକଟ କରୁଛି। 

କିନ୍ତୁ ପୂନଶ୍ଚ ଏପରି ଉକ୍ତିର ଅର୍ଥ କଂଣ ଯେ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ରୂପ, 
ଭାବ ଓ ବିକାରସବୁ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ନାହାନ୍ତି, ଏପରିକି ସାତ୍ଛ୍ରିକ ଭାବ 
ମଧ୍ୟରେ ବି ନୁହେଁ, ଯଦିଓ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କ ସତ୍ତାରେ ରହିଛନ୍ତି ? 
ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖ୍‌ଲେ ଭଗବାନ୍‌ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ରହିଅଛନ୍ତି। ସେଥ୍‌ରେ 
ସନ୍ଦେହ ନାହି, ନତୁବା ସେମାନଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ସ ଅସମ୍ଭବ। ତେଣୁ ଏଠାରେ 
ଏପରି ଉକ୍ତିର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯେ ସେସବ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତ 
ପରା ଆଧ୍ୟାତମ୍ବିକ-ପ୍ରକୃତି ବନ୍ଦୀ ହୋଇ ନ ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି 
କେବଳ ପ୍ରାତିଭାସିକ ବ୍ଯାପାର ଯାହା ଅହଂକାର ଓ ଅଜ୍ଞାନର କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା 
ତାଙ୍କରି ମଧ୍ଯରୂହି ସୃଷ୍ଟ। ଆଜ୍ଞାନତା ସମସ୍ତ କିଛିକୁ ଆମକୁ ବିପରୀତ ଭାବରେ 
ଦେଖାଏ ଏବଂ ନିହାତି କମ୍‌ରେ ତଦ୍ଧାରା ଏକ ଆଂଶିକ ଓ ଭ୍ରମାତ୍ମକ ଅନୂଭୂତି 
ହୋଇଥାଏ । ଆମେ ପ୍ରାୟ ମନେ କରୁ ଯେ ଶରୀର ମଧ୍ୟରେ ଆତ୍ମା ବିଦ୍ଯମାନ, 
ଯେପରି ଏହା ଶରୀରରହି ପରିଣାମ ଓ ଶରୀରଗୂହି ଉପ୍ପନ୍ନ। ଏପରିକି ଆମେ 
ସେହିଭଳି ଅନୁଭବ ମଧ୍ୟ କରୁ। କିନ୍ତୁ ଶରୀରହି ପ୍ରକୃତରେ ଆତ୍ମା ମଧ୍ଯରେ 
ଥାଏ ଓ ତାହାର ପରିଣାମ ଏବଂ ସେହି ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରୂହି ଉଭୂତ। ଆମେ 
ଭାବୁ ଯେ ଏହି ବିଶାଳ ଜଡ଼ଜଗତ୍‌ ଓ ମନୋଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ଆତ୍ମା ଆମ 
ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଂଶ - ଅଙ୍ରଷ୍ଠପ୍ରମାଣ ଆତ୍ମପୁରୂଷ। ବାସ୍ତବରେ 
ଦେଖ୍‌ଲେ ଜଗତଟା ତାହାର ସମସ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ସହ ଯେତେ ବଡ଼ ଭାବରେ 
ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ଆତ୍ମାର ଅନନ୍ତ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ରାଦପି 
କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଂଶ ମାତ୍ର। ତେଣୁ ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ସେହି ଏକହି କଥା; ଠିକ୍‌ ଏହି 
ଭାବରେହି ସବୁକିଛି ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ରହିଅଛି କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ ସେସବୁ 
ମଧ୍ୟରେ ନାହାନ୍ତି। ଏଇ ଯେଉଁ ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ନିମ୍ନ-ପ୍ରକୃତି ଯାହା ସମସ୍ତ କିଛିକୁ 
ଏକ ଭ୍ରମାମ୍ମକ ରୂପ ଦିଏ ଓ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଵରୂପକୁ ନିମ୍ନତର ବୁତ୍ତିସଂପନନ 
କରିଦିଏ, ତାହାହି ହେଉଛି ମାୟା। ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଏସବୁର କିଛି 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ ବା ଏସବୁ ମିଥ୍ଯା, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏହା ଆମର ଜ୍ଞାନକୁ 
ବିଭ୍ରାନ୍ତ ଜରେ, ସମସ୍ତ ଜିନିଷ ପାଇଁ ମିଥ୍ଯା ଓ ଭ୍ରମାତ୍ମକ ମୂଲ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି 
କରେ, ଆମକୁ ଅହଂକାର, ମନ, ଇନ୍ଦିିୟୟ ଶରୀରତତ୍ଵ ଓ ସୀମିତ ବୁଦ୍ଧି 
ମଧ୍ୟରେ ଘୋଡ଼ାଇ ରଖେ ଜୀବନର ପରମ ସତ୍ଯକୁ ଆମଠାରୁ ଲୁଚାଇ 
ରଖେ। “ଆମେ ଯେ ମୂଳ ସ୍ବରୂପରେ ଦିବ୍ଯ, ଅନନ୍ତ ଓ ଅକ୍ଷୟ ଆତ୍ମା, 
ତାହା ଏହି ଭ୍ରମାତ୍ମକ ମାୟା ଆମଠାରୂ ଲୁଚାଇ ରଖେ। “ଏହି ତ୍ରିବିଧ 
ଗୁଣମୟ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ଏହି ସମଗ୍ର ଜଗତ୍‌ ମୋହିତ ହୁଏ ଏବଂ ମୁଁ 


୩୪୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯିଏ ସେସବ୍ରର ଅତୀତ ଓ ପରମ ଅବ୍ୟୟ, ମୋତେ ଚିହିପାରେ ନାହିଁ।”” 

ଯଦି ଆମେ ଦେଖ୍‌ପାରିବା ଯେ ଆମ ଜୀବନର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟ ହେଉଛନ୍ତି 
ଭଗବାନ୍‌ ତେବେ ଅନ୍ୟ ସବୁକିଛିକୁ ଆମେ ଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖ୍‌ପାରିବା। 
ସେମାନେ ନିଜଚ୍ଚର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ଯସ୍ବରୂପରେ ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ଦେଖାଦେବେ। 
ଆମର ଜୀବନ ଓ କର୍ମ ଦିବ୍ଯମୂଲ୍ଯ ଲାଭ କରିବେ ଏବଂ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତିର 
ବିଧାନ ଅନୁସାରେ ପରିଚାଳିତ ହେବେ। 

କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସବୁକିଛି ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନ୍‌ ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ସବୁକିଛିର 
ମୂଳରେ ଏପରିକି ଏହି ବିଭ୍ରାନ୍ତି ମୂଳରେ ମଧ୍ୟ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତି ରହିଅଛି, ଯଦି 
ଆମେସବୁ ହେଉଛୁ ଜୀବ ଏବଂ ଜୀବହିିଁ ତାହା ( ଦିବ୍ଯ), ତେବେ କାହିକି 
ଏହି ମାୟାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା ଏତେ ଦୃଷ୍କର - “ମାୟା ଦୁରତ୍ଯୟା' ? କାରଣ 
ଏହା ମଧ୍ୟ ସେହି ପରମଙ୍କର ମାୟା ““ଦୈବୀ ହ୍ୟଯେଷା ଗୁଣମୟୀ ମମ 
ମାୟାଂ୯- “ଏହି ଗୁଣମୟୀ ମାୟା ମୋରି ଦୈବୀ ମାୟା।” ଏହା ନିଜେହିଁ 
ଦିବ୍ୟ ଏବଂ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ବିକଶିତ, କିନ୍ତୁ ଦେବତାମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ଯରୂକ ଏବଂ ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦିବ୍ଯ। ଏହା ହେଉଛି ଦୈବୀ ବା ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ଅଥବା କୂହାଯାଇପାରେ ଦେବତାର, କିନ୍ତୁ ଦେବତାର ଯେଉଁ ବିଭକ୍ତ ନିମ୍ନତର 
ଜାଗତିକ ବିଭାବ, ଯାହା ସାବ୍ଵ୍ରିକ୍‌ ରାଜସିକ, ଏହା ତାହାହି। ଏହି ଜାଗତିକ 
ମାୟାର ଆବରଣକୁ ଦେବତା ଆମ ବୁଵିର ଚତୁର୍ଦିଗରେ ବେଷ୍ଟନ କରି ରଖୁଛନ୍ତି। 
ବହ୍ନା, ବିଷ୍ଣ ଓ ରୂଦ୍ର ଏହାର ଜଟିଳ ସୂତ୍ର ବୟନ କରିଛନ୍ତି। ଶକ୍ତି ବା 
ପରା ପ୍ରକୃତି ଏହାର ଭିଭି ଏବଂ ଏହାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଂଶରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ରହିଅଛନ୍ତି। 
ଆମ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ଏହି ମାୟାଜାଲକୁ ଆମକୁ ଖୋଲିବାକୁ ହେବ, ଏହାକୁ 
ଭେଦ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଏହାର ଆବଶ୍ଯକତା ଶେଷ ହେଲେ ଏହାକୁ 
ଛାଡ଼ି ଦେଇ, ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ସେଇ ମୂଳ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ 
ଯିବାକୁ ହେବ। ସେଠାରେ ତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଆମେ ଆବିଷ୍କାର କରିବା ଦେବତାଗଣଙ୍କୁ 
ଓ ସେମାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟର ସାର୍ଥକତା ତଥା ଆମର ଅକ୍ଷୟ ଜୀବନର ଅନ୍ତରତମ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସତ୍ୟସବୁର ସନ୍ଧାନ ପାଇବା । 


 ମାମେବ ୟେ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ମାୟାମେତାଂ ତରନ୍ତି ତେ।'? 


“ଯେଉଁମାନେ ମୋର ଶରଣ ନେଇଛନ୍ତି ସେମାନେ କେବଳ ଏହି ମାୟାକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରିପାରନ୍ତି ବା ଏହି ମାୟାରୁ ତରିଯା।ନ୍ତି ।”” 


୨ 


ଭଲି ଓ ଜ୍ଞାନର ସମନୁୟ * 


ଗୀତାରେ ବହୁ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ଵ ପ୍ରସଙ୍ଗକ୍ରମେ ସ୍ଥାନ ପାଇଥ୍‌ଲେହେଁ, ତାହା 
ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଗ୍ରନ୍ଥ ନୁହେଁୱ କାରଣ ସେଥ୍‌ରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ହେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ସତ୍ୟର ଅବତାରଣା କରାଯାଇ ନାହିଁ। ଗୀତାରେ ପରମ 
ସତ୍ୟର ସନ୍ଧାନ କରାଯାଇଛି, ତାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଉପଯୋଗ କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ। ଏହା ତର୍କବରଦ୍ଧି ବା ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଞ୍ଞାନ-ପିପାସାର ତୃପ୍ତି ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି _ ଯେପରି ସେହି ସତ୍ୟ ଆମକୁ ରକ୍ଷା 
କରିପାରେ . ଏବଂ ବର୍ଭମାନ _ମରଜୀବନର . ଅପୂର୍ଣ୍ଣତାରୁ ଅମର ପୂର୍ଣ୍ଣତା _ ପାଇଁ 
ପଥ ଉନ୍ମୋଚନ କରିପାରେ। ସେଥ୍ପାଇଁ ଏହି (୭ମ” ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ 
ଚଉଦଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ 
ସତ୍ୟର ଅବତାରଣା କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ, ପର ଷୋହଳଟି ଶ୍ଳୋକରେ 
ଏହାର ଆଶୁ ପ୍ରୟୋଗ ପାଇଁ ଅଗ୍ରସର ହେବାର ଦେଖାଯାଇଛି। କର୍ମ, ଜ୍ଞାନ 
ଓ ଭଜିର ସମନ୍ରୟ ପାଇଁ ଏହି ସତ୍ଯକୁ ନିଆହୋଇଛି ଏକ ଆରମ୍ଭସୂତ୍ର 
ରୂପେ - କାରଣ କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରାଥମିକ ସମନ୍ୟ ଆରମ୍ଭରୁହିଁ ସମ୍ପାଦିତ 
ହୋଇସାରିଛି। 

ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମ୍ମୁଖରେ ରହିଛି ତିନୋଟି ଶକ୍ତ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ, ଆତ୍ମା 
ଓ ଜୀବୀ; ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ପରିଣତି ଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ ତାହାରହିଁ 
ଚରମ ସତ୍ୟ ହେଉଛି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ, କିଂବା ଅନ୍ୟ ଭାବରେ କୁହାଯାଇପାରେ 
ଯେ ପ୍ରଥମେ ପରାପ୍ଵର, ଦ୍ରିତୀୟରେ ନାମରୂପର ଅତୀତ ଆତ୍ମା, ଏବଂ 
ତୃତୀୟରେ ବହୁଧା ଜୀବାତ୍ମା ଯାହା ଆମର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵର କାଳାତୀତ 
ଭିଭି। ସତ୍ଯ ଓ ସନାତନ ବ୍ଯଷ୍ଠିପୁରୁଷକ ““ମମୈବାଂଶଃ ସନାତନଃ””। ଏହି 
ତିନିଟିହିଁ ଭାଗବତ ଓ ତିନୋଟିହିଁ ଭଗବାନ। ସର୍ବୋତ୍ତମା ଯେଉଁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ପ୍ରକୃତିଃ ଯାହା ବିଭକ୍ତ ଅବିଦ୍ୟାର ସମସ୍ତ ସୀମିତତାରୂ ମୁକ୍ତ ତାହାହିଁ ପରା 
ପ୍ରକୃତି, ତାହାହିଁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ପ୍ରକୃତି। ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ସତ୍ତାରେ ସେହି ଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତି 


× ଗୀତା, ସପମ ଅଧାୟ _ ୧୫- ୨୮ ଶ୍ଳୋକ। 


୩୫୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ରହିଅଛି କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଏହା ଚିରନ୍ତନ ବିଶ୍ରାମ, ସାମ୍ୟ ନିଷ୍ପିୟତା, ଓ 
ନିବୂତ୍ତିର ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଅଛି। ଶେଷରେ କ୍ରିୟା ଓ ପ୍ରବୃଭି ସକାଶେ ଏହି 
ପରା ପ୍ରକୃତି ବହୁଧା ଅଧ୍ୟାମ୍‌ ସତ୍ତା ବା ଜୀବରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି। କିନ୍ତୁ 
ଏହି ପରମା ପ୍ରକୃତିର ନିଗୂଢ଼ କ୍ରିୟାସବୁ ସର୍ବଦାହିଁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଦିବ୍ୟକର୍ମ। 
ଏହା ପରମା ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତିଙ୍କର ଶକ୍ତି ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ଚିନ୍ମୟୀ ଇଚ୍ଛା ଯାହା 
ଢୀବ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍ବା ଗୁଣର ନାନାବିଧ ବିଶିଷ୍ଟ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଶକ୍ତିରୂପେ ଦେଖାଦିଏ । 
ସେହି ମୌଳିକ ବିଶିଷ୍ଠ ଶକ୍ତିହି ହେଉଛି ଜୀବର ସ୍ଵଭାବ। ଏହି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଶକ୍ତିରୁ ଯେଉଁସବୁ କର୍ମ ଓ ଭାବ ଉଦ୍ଭୂତ ହୁଏ ସେସମସ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି ଦିବ୍ଯଭାବ 
ଓ ବିଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ କର୍ମ। ତେଣୁ ଏଥ୍‌ରୂ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆସୁଛି 
ଯେ କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ତାଂର ପ୍ରକୃତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସ୍ବରୂପକୂ ଫେରାଇ 
ଆଣିବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ତାହାର ସମସ୍ତକର୍ମକୁ ପରା ପ୍ରକୃତିର 
ଶକ୍ତିରୂ ପ୍ରବାହିତ କରିବାରେ ନିୟୋଜିତ କରିବାକୁ ହେବ, ଯେପରି କର୍ମର 
ବିକାଶ ହୁଏ ଅନ୍ତରତମ ନିଗୂଢ଼ ସତ୍ତା ଓ ଆତ୍ମା ଦ୍ରାରା, ମାନସିକ ଚିନ୍ତା 
ବା କାମନା ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ ତାହାର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଯେପରି ହୋଇଉଠିବ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛାର ଏକ ବିଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରବାହ ଏବଂ ତାହାର ଜୀବନ ହୋଇଉଠିବ 
ଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତିର ଜୀବନ୍ତ ପ୍ରତୀକ । 

କିନ୍ତୁ ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ରହିଛି। ତାହାର ସ୍ଵଭାବ ହେଲା 
ଅଞ୍ଚାନମୟ ଓ ତାହାର କର୍ମ ହେଲା ଅଞଜ୍ଞାନର କର୍ମ, ମିଶ୍ରିତ. ଭ୍ରାନ୍ତ ଓ 
ବିକୃତ କର୍ମ। ଏହା ହେଉଛି ନିମ୍ନତର ସତ୍ତାର ଓ “ଅହଂଂର କର୍ମ; ଏହା 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ବ୍ୟନ୍ତିର କର୍ମ ନୁହେ। ଏହା ସାଧାରଣ ପ୍ରାକୃତ ବ୍ଯକ୍ତିର କର୍ମ। 
ସେହି ଭ୍ରମପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ମଧ୍ଯରୁ ଅଲଗା ହୋଇଯିବା ପାଇଁ ଆମକୁ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ଆତ୍ମାକୁ ଧାରଣ କରିବାକୁ ହେବ ଓ ତାହା ସହିତ ଏକତ୍ସ ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ 
ହେବ। ସେତେବେଳେ ଅହଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଏହି ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବରୂ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଆମେ ବାସ୍ତବ 
ବ୍ୟକ୍ତିଡ଼ ଓ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ସଂପର୍କ ବିଷୟ ଜାଣିପାରିବା | ସ୍ଵ- ସତ୍ତାରେ 
ଏହା ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସହିତ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ, ପ୍ରକୃତିର କାଳାଧୀନ ବିକାଶରେ 
ଏହା ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଏକ ଅଂଶ ଓ ବିଶେଷ ରୂପ କାରଣ ଏହା ବ୍ୟକ୍ଚିମାତ୍ର। 
ପୁନଶ୍ଚ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିରୂ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଆମେ ଉଚ୍ଚତର ଆଧ୍ଞାମ୍ବିକ, ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତିକୁ 
ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରିବା। ତେଣୁ ଆତ୍ମାରୁ କର୍ମ କରିବା ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ବାସନାବଦ୍ଧ 
ଆତ୍ମାରୁ କର୍ମ କରିବା। କାରଣ ତାହା ଉଚ୍ଚତର ନିଗୂଢ଼ ସତ୍ତା ନୁହେଁ, ତାହା 
କେବଳ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିଗତ ଏବଂ ତାହାର ସ୍ଵରୂପ ବାହ୍ଯଗତ। ନିଗୂଢ଼ ପ୍ରକୃତି 
ବା ସ୍ଵଭାବ ଅନୂଯାୟୀ କର୍ମ କରିବାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଅହଂର ପ୍ରବୂଭି 
ଅନୂସାରେ କର୍ମ କରିବା, ନିବିକାର ଚିତ୍ତରେ ବା ଆସକ୍ତି ସହିତ ପ୍ରାକୃତ 


ଭକ୍ତି ଓ ଞ୍ଜାନର ସମନୁୂୟ ୩୫୧ 


ପ୍ରେରଣା ଅନୁସାରେ ଅଥବା ଗୁଣତ୍ରୟର ଚାଞ୍ଚଲ୍ଯ ଅନୁସାରେ ପାପ-ପୁଣ୍ଯର 
ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିବା। ରିପୁଗଣଙ୍କର ବଶୀଭୂତ ହେବା, ସ୍ଵେଚ୍ଛାରେ ବା ଜଡ଼ତାବଶତଃ 
ପାପରେ ଲିପ୍ତ ରହିବା - ଏହା ଉଚ୍ଚତମ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସତ୍ତାର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଶାନ୍ତ ନିଷ୍୍ରିୟ ଭାବ ଲାଭ କରିବାର ଉପାୟ ନୁହେଁ ଅଥବା ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯପୁରୂଷ 
ପରମପୁରୂୁଷଙ୍କ ଇଚ୍ଛାର ଯନ୍ତ୍ର ହେବ, ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଶକ୍ତି ଏବଂ 
ବିଗ୍ରହ ହେବ, ତାହାର କର୍ମର ଦିବ୍ୟ ଭାବ ଲାଭ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଏହା ପଥ 
ନୁହେଁ| 

ଗୀତା ପ୍ରାରମ୍ଭରୂହିଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛି ଯେ ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ ବା ଉଚ୍ଚତର ଜୀବନ 
ଲାଭ କରିବା ସକାଶେ ପ୍ରଥମ ସର୍ତ୍ତ ହେଉଛି ରାଜସିକ ବଦାସନାରାଜି ଓ 
ତହିଁରୂ ଉଦ୍ଭୂତ ରିପୁଗଣଙ୍କୁ ନିପାତ କରିବାକୁ ହେବ; ଏବଂ ତାହାର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ପାପକୁ ବହିଷ୍କାର କରିବା। ଆତ୍ମକର୍ରୂକ ପ୍ରକୃତିର ସର୍ବପ୍ରକାର ଉଚ୍ଚତର 
ଆମ୍ମସଂଯମ ଓ ଆତ୍ମଜୟର ମହାନ୍‌ ପ୍ରୟାସ ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହୀ ହୋଇ 
ନିମ୍ନପ୍ରକୃତି ନିଜର ଆଜ୍ଞାନ, ତାମସିକ ଓ ଦର୍ଦ୍ବର୍ଷ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ 
ବୁଭିଚୟର ଅଶୁଦ୍ଧ ଭୋଗ ପାଇଁ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ତାହାହି ହେଲା ପାପ। 
ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତି ଯେଉଁସବୁ ନିକୃଷ୍ଠ ଉପାୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ସତ୍ତାକୁ ସେହି ଦିଗରେ 
ବଳାକ୍ରାର କରି ଟାଣିନିଏ, ସେଥୁରୁ ନିଷ୍କୃତି ଲାଭ କରିବାକୁ ହେଲେ ଆମକୁ 
ପ୍ରକୃତିର ଉଚ୍ଚତର ସାତ୍ର୍ରିକ ଭାବସମୂହର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ ହେବ; ଯାହାକି 
ସର୍ବଦା ଜ୍ଞାନର ସୁସଂହତ ଆଲୋକ ଓ କର୍ମର ବିଶୁଦ୍ଧ ବିଧାନର ସଂଧାନ 
କରିଥାଏ। ଆମ ମଧ୍ୟରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଆତ୍ମପୁରୂଷ ଯାହା ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସମୂହର 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରେରଣାର ଅନୁମୋଦନ କରେ ତାହା ସେହି ସାତ୍ତ୍ଵିକ ପ୍ରେରଣା ଅନୂମତି 
ଦେବ ଯେଉଁ ସାଚ୍ଵ୍ରିକ ସଂକଳ୍ପ ଓ ପ୍ରବୃଭି ଆମ ମଧ୍ୟରେ ଥାଇ ଏପରି 
ପ୍ରମାଦରହିତ ବିଧୂର ସନ୍ଧାନ କରୁଥାଏ। ଆମ ମଧ୍ୟରେ ଥୁବା ସାତ୍ତ୍ଵିକ ପ୍ରେରଣା 
ବା ଇଚ୍ଛା ଦ୍ବାରା ଆମେ ପରିଚାଳିତ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ; ତାମସିକ ବା 
ରାଜସିକ ପ୍ରେରଣା ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ। କର୍ମରେ ନିହିତ ସମସ୍ତ ଉଚ୍ଚତର ଯୌକ୍ତିକତାର 
ଓ ସମସ୍ତ ବାସ୍ତବ ନୈତିକ ସଂସ୍କୃତିର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଏହି। ଆମ ଭିତରେ 
ଥ୍‌ବା ପ୍ରକୃତିର ଏହି ବିଧାନହିଁ ନିଜର ନିମ୍ନତର ଓ ବିଶୃଙ୍ଖଳ କର୍ମରୁ ଉଚ୍ଚତର 
ଓ ସୁଶୃଙ୍ଖଳ କର୍ମ ମଧ୍ୟଯକୂ ବିକାଶ କରିବାକୂ ପ୍ରୟାସ କରୁଛି। ରିପୁବଶରେ 
ଓ ଅଜ୍ଞାନ ବଶରେ କର୍ମ କଲେ ଫଳରେ ଦୁଃଖ ଓ ଅଶାନ୍ତି ଭୋଗ କରିବାକୁ 
ଦ୍ରଏ। ସେପରି ନ କରି ଏହା ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରବୁଦ୍ଧ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଆନ୍ତର 
ଆନନ୍ଦ, ` ସ୍ଥିରତା ଓ ପ୍ରଶାନ୍ତିଲାଭ କରିବାକୁ ଚାହେଁ। ପ୍ରଥମେ ଆମେ ଉଚ୍ଚତମା 
ସତ୍ଗୁଣର କର୍ରୂତ୍ବକୁ ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ବିକାଶ ନ କରାଇଲେ ଗୁଣତ୍ରୟର ପାଶ 
କାଟି ଉର୍ଦ୍ଧ୍ଵ ଉଠିପାରିବା ନାହି। 


୩୫୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପୁରୂଷୋତ୍ତମ କହୁଛନ୍ତି - ““ପାପିଗଣ, ବିବେକଶୂନ୍ଯୟ ମୂଢ଼ମାନେ ଓ 
ନରାଧମମାନେ ମୋତେ ପାଇପାରନ୍ତି ନାହି, କାରଣ ମାୟା ସେମାନଙ୍କର 
ଜ୍ାନକୁ ଅପହରଣ କରିନେଇଥାଏ ଏବଂ ସେମାନେ ଅସୁରଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥାଂନ୍ତି।' ପ୍ରକୃତିସ୍ଥିତ ଛଳନନାମୟୀ ଅହଂଭାବର ବଶ ହୋଇ ସେ ଏପରି 
ବିମୂଢ଼ ହୋଇପଡ଼େ। ପାପୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାଭ କରିପାରେ ନାହିଁ କାରଣ 
ସେ ଚିରଦିନ ମଣିଷପ୍ରକୃତିର ନିମ୍ନତର ସ୍ତରରେ ଥ୍‌ବା ଅହଂଭାବର ପୂଜା 
କରି ତାକୁହିଁ ତୃପ୍ତ କରିବାରେ ଲାଗିଥାଏ। ତାହା ସକାଶେ ଏହି ଅହଂଭାବହିଁ 
ହେଉଛି ପ୍ରକୃତ ଭଗବାନ। ତାହାର ମନ ଓ ସଂକଳ୍ପ ତ୍ରିଗୁଣ ମାୟାର କ୍ରିୟା 
ଦାରା ଚାଳିତ ହେବାରୁ ସେ ଆଉ ଆମ୍ମାର ଯନ୍ତ୍ର ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ, 
ସେ ହୋଇଯାଇଥାଏ ନିଜ ) କାମନାବାସନାର ଣୁ ସ୍ବେଚ୍ଛାକୃତ ଦାସ ଅଥବା ଆତ୍ମପ୍ରତାରିତ 
ଯନ୍ତ୍ର। ସେ ଦେଖେ କେବଳ ସେହି ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତିକୁ ନିଜର ଉଚ୍ଚତମ 
ଆତ୍ମା ବା ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ତାକୁ ଦେଖ୍‌ପାରେ ନାହିଁ ଅଥବା ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ଓ 
ସଂସାର ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ଭଗବାନ ରହିଛନ୍ତି ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ସେ ଦେଖୁପାରେ 
ନାହିଁ। ସେ ତାହାର ଅହଂ ଓ କାମନାକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ସାରା ଜଗତକୁ ଦେଖେ 
ଏବଂ କେବଳ ସେହି ଅହଂ ଓ କାମନାର ସେବା କରେ। ଏକ ଉଚ୍ଚତର 
ପ୍ରକୃତି ଓ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ବିଧାନ ପ୍ରତି ଆସ୍କୃହା ନ ରଖ୍‌ ଅହଂ ଓ କାମନା-ବାସନାକୁ 
ସେବା କରିବା ଅର୍ଥ ତାହା ହେଉଛି ଆସୁରିକ ମନ ଓ ଆସୁରିକ ଭାବ। 
ଉର୍ଦ୍ଧଆଡ଼କୁ ପ୍ରଥମ ଆବଶ୍ୟକ ସୋପାନ ହେଉଛି ଏକ ଭର୍ଣ୍ବତନ ପ୍ରକୃତି ଓ 
ଉଚ୍ଚତର ବିଧାନ ସକାଶେ ଆସ୍ପୁହା ରଖୁବା, କାମନା-ବାସନାର ନୀତି ଅପେକ୍ଷା 
ଉତ୍ତମ କୌଣସି ନୀତିକୁ ମାନିନେବା, ଅହଂ ବା ଅହଂର ଯେକୌଣସି ରୂପ 
ଅପେକ୍ଷା ମହତ୍ତର ଶ୍ରେଷ୍ଠତର କୌଣସି ଦେବତାଙ୍କୁ ଜାଣିବା ଓ ପୂଜା କରିବା 
ଏବଂ ସର୍ବୋପରି ସଚ୍ଚିନ୍ତାଯୂୃକ୍ତ ଓ ସତ୍‌କର୍ମର କର୍ମୀ ହେବା। ତେବେ କେବଳ 
ଏତିକି ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ। କାରଣ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ଯ ତ୍ରିଗୁଣର ଖେଳାରେ 
ମୁଗ୍‌ଧବିହ୍ବବ ହୋଇଥାଏ, ଯେହେତୁ ତଥାପି ମଧ୍ଯ ସେ ଇଚ୍ଛା ଓ ଦ୍ଵେଷ 
ଦ୍ବାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇଥାଏ। ସେ ପ୍ରକୃତିର ନାମରୂପର ବୃତ୍ତସୀମା ମଧ୍ଯରେ 
ଭ୍ରମୂଥାଥ, ଏବଂ ସେ ଉଚ୍ଚତମ, ବିଶ୍ଵାତୀତ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣାଞ୍ଚାନ ଲାଭ କରିପାରି 
ନ ଥାଏ। ତଥାପି ସର୍ବଦା ନିଜର ନୀତିଗତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରତି ଅବ୍ୟାହତ ଉଚ୍ଚ 
ଅଭୀପ୍ସା ଦ୍ବାରା ଅବଶେଷରେ ସେ ପାପର ମୋହରୁ ମୁକ୍ତ ହୁଏ। ସେହି 
ପାପ ହେଉଛି ରାଜସିକ ବାସନା ଓ ନିମ୍ନତର ପ୍ରବୃତ୍ତିର ମୋହ। ସେଥ୍‌ରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସେ ଏକ ବିଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରକୃତି ଲାଭ କରେ ଯାହାକି ତ୍ରିଗୁଣ ମାୟାର 
ବିଧାନ ମଧ୍ୟରୁ ତାକୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ସକ୍ଷମ। କେବଳ ସଦ୍‌ଗୁଣ ବା 


ଭକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନର ସମନୂୟ ୩୫୩ 


ପୁଣ୍ୟ ଦ୍ବାରା ମଣିଷ ଶ୍ରେଷ୍ଠଗତି ଲାଭ କରିପାରେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ପୂୁଣ୍ଯ*ଂ 
ଦ୍ବାରା ତାହାକୁ ଲାଭକରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଥମ ଯୋଗ୍ୟତା ବା ଅଧ୍‌କାର ସେ 
ବିକଶିତ କରାଇପାରେ। କାରଣ ଅସଂସ୍କୃତ ରାଜସିକ ଅହଂ ଓ ଜଡ଼ ତାମସିକ 
ଅହଂରୂ ଟଳାଇ ପାରିବା ଓ ତାହା ଉପରେ କର୍ଚ୍ତତ୍ବ ଆଣିବା ଆୟାସସାଧ୍ୟଯ। 
ସାବ୍ଵ୍ରିକ ଅହଂ ଅପେକ୍ଷାକୃତ କମ୍‌ କଷ୍ଟକର ଏବଂ ଅବଶେଷରେ ଯେତେବେଳେ 
ତାହା ନିଜକୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ କରିଥାଏ ସେତେବେଳେ ଏହାକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରିବା, ରୂପାନ୍ତର କରିବା ବା ଲୋପ କରିବା ସହଜ ହୋଇଉଠେ । 
ଅତଏବ ପ୍ରଥମେ ମଣିଷକୁ ସୁକୃତ ଓ ସଦାଚାରୀ ହେବାକୁ ହେବ 
ଏବଂ ପରେ ଜୀବନର ସାଧାରଣ ନୀତିଗତ ବିଧାନକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଆଲୋକ, 
ବିଶାଳତା ଏବଂ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତ ମଧ୍ଯକୁ ଉନ୍ନୀତ ହେବାକୁ ହେବ 
ଯେଉଁଠି ସେ ହେବ ଦୁନ୍ଦ୍ରମୋହର ଅତୀତ। ସେଠାରେ ସେ ଆଉ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ସୁଖ- ସ୍ଵାଚ୍ଛନ୍ଦ୍ୟ ଖୋଜିବ ନାହିଁ କିଂବା ତାଂର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଦୁଃଖ- ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ପରିହାର 
କରିବାକୁ ଚାହିଁବ ନାହିଁ। କାରଣ ଏହିସବୁର ପ୍ରଭାବ ଆଉ କୌଣସି ପ୍ରକାରରେ 
ତା” ଉପରେ ରହିବ ନାହିଁ, ଆଉ ସେ କଦାପି କହିବ ନାହିଁ ଯେ “ମୁଁ 
ପୁଣ୍ଯବାନ୍‌” ବା “ମୁଁ ପାପୀଂ୮। କିନ୍ତୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ଅନୁଯାୟୀ 
ନିଜର ଉଚ୍ଚତର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରକୃତିରେ ଥାଇ ବିଶ୍ବର ମଙ୍ଗଳ ସକାଶେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିଥାଏ। ଆମ୍ଭେମାନେ ପୂର୍ବରୂହିଁ ଦେଖୁଛୁ ଯେ ଏହି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ପହଞ୍ଚୁବାକୁ 
ହେଲେ ପ୍ରଥମ ପ୍ରୟୋଜନ ହେଉଛି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ, ସମତା ଓ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଭାବ: 
ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମ ମଧ୍ଯରେ, ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକତା ଓ ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ, 
କାଳାତୀତ ଆତ୍ମାର ଅଚଳ ନିଷ୍ପିୟତା ଓ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାଶୀଳ ଶକ୍ତିର ଶାଶ୍ଵତଲୀଳା 
ମଧ୍ୟରେ ସୁସମଞ୍ଜସ ବିଧାନ କରିବା ପାଇଁ ତାହାହିଁ ହେଉଛି ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ପନ୍ଥା। 
କିନ୍ତୁ ଯେଉ କର୍ମଯୋଗୀ ଏହି ଭାବରେ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ସମନ୍ନୟ 
କରିଛନ୍ତି ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଗୀତା ବର୍ଭମାନ ଅନ୍ଯ ଏକ ମହାନ୍‌ ପ୍ରୟୋଜନ 
ବିଷୟରେ କହୁଛି। ବର୍ଭମାନ କେବଳ ମାତ୍ର ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମ ତାଙ୍କଠାରୁ ଦାବି 
କରାଯାଉ ନାହିଁ; ଆହୁରି ମଧ ପ୍ରୟୋଜନ ହେଉଛି ଭକ୍ି; ଭକ ଅର୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ 
ଭକ୍ତି, ପ୍ରେମ ଓ ଉପାସନା ଏବଂ ପୁରୂଷୋରତ୍ତମଙ୍କୁ ଲାଭ କରିବା ସକାଶେ 
7 ଅବଶ୍ୟ ଏଠାରେ ପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଥ ଗତାନୁଗତିକ ସାମାଜିକ ରୀତି ବା ଲୌକିକ ବିଧ୍ନିଷେଧ 
କଥା କୁହାଯାଉ ନାହିଁ। ଅନ୍ତରର ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତ ପୁଣ୍ୟ ସେହି ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି 
ଏବଂ ତାହା ହେଉଛି ଚିନ୍ତନ, ଅନୁଭବ, ପ୍ରକୃତି, ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ ଆଚରଣ ମଧ୍ୟରେ 
ଥ୍‌ବା ସାବ୍ତ୍ଵିକ ସ୍ଵଚ୍ଛତା ବା ବିଶୁଦ୍ଧତା । 


୩୫୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆତ୍ମାର ଆକାଙ୍୍‌କ୍ଷା। ଉପରୋକ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ ବିଷୟ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ 
କୂହା ନ ଗଲେ ମଧ୍ୟ ସେଥ୍ପାଇଁ ଶିଷ୍ଯକୁ ଆଗରୁ ପ୍ରସ୍ତୃତ କରାଯାଇଛି 
ଯେତେବେଳେ ଗୁରୂ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କ ଯୋଗ ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ ସାଧନା 
ହେଉଛି ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଆମ ସତ୍ତାର ପ୍ରଭୁଙ୍କ ନିକଟରେ ଯାଜ୍ଞନୈବେଦ୍ଯରୂପେ 
ପରିଣତ କରିବ, ଏବଂ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିବା 
ଦ୍ରାରାହିଁ ତାହାର ପୂର୍ଣ୍ଚତା ଆସିବ। ଏହି ସମର୍ପଣ କେବଳ ଆମର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ସତ୍ତା ମଧ୍ୟକୁ ଯିବା ଦ୍ବାରା ହେବ ନାହିଁ, ତହିଁ ସଂଗେ ସଂଗେ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ଭାବ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଦିବ୍ୟସତ୍ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ ଯାହାଙ୍କଠାରୁ 
ଆମର ସମସ୍ତ ଇଚ୍ଛା ଓ ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ଉତପ୍ପରିଲାଭ କରିଛି। ସେଠାରେ ଯାହା 
ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନଭାବରେ ଅଭିପ୍ରେତ ଥ୍‌ଲା ତାହାକୁ ବର୍ତମାନ ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ଦିଆଯାଇଛି 
ଏବଂ ଆମେ କ୍ରମେ ଗୀତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ ଅଧୁକ ପୂର୍ଣ୍ଁରୂପେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ 
ଆରମ୍ଭ କରିଛୁ। 

ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ବର୍ତମାନ ପରସ୍ପର ନିର୍ଭରଶୀଳ ତିନୋଟି ପ୍ରକ୍ରିୟା ରଖାଯାଇଛି 
ଯାହାଦ୍ବାରା ଆମେ ଆମର ସାଧାରଣ ପ୍ରକୃତିରୂ ମୁକ୍ତି ପାଇପାରିବୁ ଏବଂ 
ଦିବ୍ୟ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯକୁ ବିକଶିତ ହୋଇପାରିବୁ। ଗୀତା କହେ ¬ 
“ଇଚ୍ଛା ଦ୍ରେଷରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥ୍‌ବା ଦୁନ୍ଦ୍ର-ଏମୋହ ଯୋଗୁଁ ସୃଷ୍ଟିର ସର୍ବଭୂତମାନେ 
ସମ୍ମୋହିତ ହୋଇ ପଡ଼ନ୍ତିଂଂ ତାହାହିଁ ହେଲା ଅଜ୍ଞାନ ଓ ଅହଂଭାବ, ଯାହା 
ସର୍ବତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ପାରେ ନାହିଁ ବା ଧରିପାରେ ନାହି। କାରଣ ଏହା 


କେବଳ ପ୍ରକୁତିର ଦୁନ୍ଦ୍ରସମୂହକୁ ଦେଖେ ଏବଂ ନିଜର ପୃଥକ୍‌ _ ବ୍ୟକ୍ତିତୁ ତାହାର 
ବାସନାରାଜି ତଥା ବିରାଗସମୂହକୁ ନେଇ ବ୍ୟସ୍ତ ଥାଏ । ଏହି ବୁରଭ୍ଭିଠାରୁ ଅବ୍ୟାହତି 
ଲାଭ କରିବାକୁ ହେଲେ ସର୍ବପ୍ରଥମ ପ୍ରୟୋଜନ ହେଉଛି ଆମ କର୍ମ ୮ ରମ ମଧ୍ଯରେ 


ପ୍ରାଣିକ _ ଅହଂର ପାପରୁ ମକ୍ତ ହେବା, ରିପ୍ନର ଦାହନଠାରୁ ଓ _ ରାଜସିକ 


ଵି =" « `----=-ˆ ¬ -- - 


ପ୍ରକୃତିର କାମନା-ବାସନାର ଉପଦ୍ରବଠାରୂୁ ମୂକ୍ତ ହେବା ଏବଂ ଆମ ନୈତିକ 
ସତ୍ତାର ଦୃଢ଼ ସାତ୍ତ୍ିକ ପ୍ରେରଣା ୭ ସଂମମ ଦାରାହିଁ ଏହା ସମ୍ପାଦିତ ହୋଇପାରିବ। 
ଯେତେବେଳେ ତାହା ସଂପନ୍ନ ହେବ ¬ ““ୟେଷାଂ ତ୍ଵନ୍ତଗତଂ ପାପଂ ଜନାନାଂ 
ପୂଣ୍ୟକର୍ମଣାମ୍‌/ - ବା ବରଂ ଯେତେବେଳେ ଏହା ସମ୍ପନ୍ନ ହେଉଥ୍ବ, -- 
କାରଣ କିଛିଦୂର ଅଗ୍ରସର ହେବା ପରେହି ସାକ୍ତ୍ଵରିକ ପ୍ରକୃତିର ବିକାଶ ଯେତେ 
ଅଧୂକ ହେବ ତାହା ସେତେ ବେଶି ଆଣିଦେବ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରଶାନ୍ତି, 
ସମତା ଏବଂ ବିଶ୍ଵଭାବର ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାର କ୍ଷମତା, ¬ ସେତେବେଳେ 
ପ୍ରୟୋଜନ ହେଉଛି ଦୁନ୍ଦ୍ରସବୁକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଉର୍ଜ୍ଵକୁ ଉଠିଯିବା, ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତକ 
ଭାବ ଓ ସମତା ଲାଭ କରିବା, ଏବଂ ଅକ୍ଷରବ୍ରହ୍ମ ଓ ସର୍ବଭୂତ ସହିତ 


ଏକାତ୍ମତା ଲାଭ କରିବା। ଆତ୍ମା ମଧ୍ଯକୁ ବିକଶିତ ହୋଇଉଠିବାର ଏହି ଧାରା 


ଭକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନର ସମନୁୟ ୩୫୫ 
ଆମର ବିଶୁଦ୍ଧିକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କରି ତୋଳିବ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଚାଲୁଥାଏ, ଯେତେବେଳେ ଜୀବ ଏହିପ୍ରକାର ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯକୁ ବିସ୍ତୃତି ଲାଭ 
କରିଥାଏ, ସେତେବେଳେ ତାଂର ଭକ୍ତି ମଧ୍ଯ ବନ୍ଧିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ। କାରଣ 
ଜୀବକୁ କେବଳ ଯେ ସମତାର ଏକ ବିରାଟ ଉଦାର ଭାବ ନେଇ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାକୁ ହେବ ତାହା ନୂହେଁ; ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ସେଥ୍‌ପାଇଁ ତାକୁ ଯଜ୍ଞ କରିବାକୁ 
ହେବ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ, ସମସ୍ତ ସତ୍ତାର ପ୍ରଭୁଙ୍କ ନିକଟରେ, ଯାହାଙ୍କୁ 
ସେ ଏବେ ମଧ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣରୁପରେ ଜ୍ଞାତ ହୋଇ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ସେ 
ତାଙ୍କୁ ପୂଣ୍ଡିରୂପେ ଜାଣିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇ ପୀରିବ ¬ ସମଗ୍ରମ୍‌ ମାମ୍‌ ¬ 
ଯେତେବେଳେ ସର୍ବଭୂତରେ ଓ ସର୍ବତ୍ର ସେ ସେହି ଏକ ଆମ୍ମାଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ 
କରିବାର ସ୍ଥିର ଦୃଷ୍ଟି ଲାଭ କରିପାରିବ। ଯଦି ସମତା ଓ ଏକତ୍ସଦର୍ଶନ 
ଥରେ ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ ଲାଭ କରାଯାଇଥାଏ, ‹ ' ତେ ଦୁନ୍ଦୁମୋହନିର୍ମୁଆୁାଃ' ,, ତେବେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପୂତି ଏକ ସର୍ବତୋମୁଖୀ ପରମା ଭଲ୍ତି ହୋଇଉଠିବ ସତ୍ତାର 
ସମଗ୍‌ ଓ ଏକମାତ୍ର ବିଧାନ। ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଧର ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ବିଧାନ ସେଇ ସମର୍ପଣ 
ମଧ୍ଯରେହି ନିମଜିତ ହୋଇ ରହିବ, `“ ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ୟଜ୍ଯ,୮? ସେତେବେଳେ 
ଆତ୍ମା ଏହି ଭକ୍ତିରେ ସୁଦୂଢ଼ ରହିବ। ଏବଂ ତାହାର ସମସ୍ତ ସତ୍ତା, ଜ୍ଞାନ 
ଓ କର୍ମ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବାର ସଂକଳ୍ପରେ ସୁଦୁଢ଼ ରହିବ। କାରଣ ବର୍ତମାନ 
ସର୍ବନିୟନ୍ତା ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ସେ ପୂର୍ଣ୍ଚ, ସମଗ୍ର ଓ ଏଁକ୍ୟସାଧକ ଜ୍ଞାନରେ 
ନିଜର ସୁଦୁଢ଼ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇବ ଏବଂ ଜୀବନର ଓ କର୍ମର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଭିଭି 
ପାଇବ “ତେ ଭଜନ୍ତେ ମାମ୍‌ ଦୃଢ଼ବ୍ରତାଂ”। ସାଧାରଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର 
କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଜ୍ଞାନ ଓ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଭାବ ଲାଭ ହେବାପରେ ଭକ୍ତି 
ଆଡ଼କୁ ଫେରିଆସିବା ବା ହୃଦୟର ଗତିବୃର୍ତିଚୟକୁ ଚଳିବାକୁ ଦେବା ହୁଏତ 
ଏକ ପଶ୍ଚାଦ୍‌ଗମନ ବୋଲି ମନେହୋଇପାରେ। କାରଣ ଭକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ସତତ 
ନିହିତ ଥାଏ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ମର ଏକ ଉପାଦାନ ଓ ଏକ ଭିଭ୍ତି ଯେହେତୁ ଏହାର 
ମୂଳ ପ୍ରେରଣାଶକ୍ତି ହେଉଛି ପରମ ବିଶ୍ବନିୟନ୍ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଉନ୍ଜୀଳିତ ବ୍ଯଷ୍ଟି ଆତ୍ମା 
ବା ଜୀବର ପ୍ରେମ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା। କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖ୍‌ଲେ ଏପରି ଆପଭ୍ଚି 
ଆଦୌ ଉଠେ ନାହି, କାରଣ ଗୀତାର ଲକ୍ଷ୍ଯ ନୁହେଁ ନିଷ୍କ୍ରିୟ ହେବା ଓ 
ସନାତନ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ଲୀନ ହେବା, ଗୀତାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି 
ଆମ ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ମଧ୍ୟଦେଇ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସହିତ ମିଳିତ ହେବା। 
ଏହି ଯୋଗରେ ଜୀବ ତାହାର ନୈର୍ବ୍ଯକତ୍ତିକ ଓ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମସତ୍ତାର ଉପଲବ୍ଧି 
ଦ୍ବାରା ଓନିମ୍ନତ୍ବରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରେ; କିନ୍ତୁ ତଥାପି ଏହା କ୍ରିୟା କରେ 
ଏବଂ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କ୍ଷରଲୀଳାରତ ପ୍ରକୃତିର ବହୁଧା ଆମ୍ମାର ଅନ୍ତର୍ଗତ। 
ଅତିଶୟ ନିଷ୍ରରିୟତାର ସଂଶୋଧନ ଭାବରେ ଯଦି ଆମେ ଯଜ୍ଞର ଆଦର୍ଶକୁ 


୩୫୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ନ ଆଣୁ, ତେବେ ଆମକୁ ମାନିନେବାକୂ ହେବ 
ଯେ (ଆମ) କର୍ମର ଏହି ଉପାଦାନ ଆଦୌ ଆମର ନୂହେଁ; ତାହା ହେଉଛି 
ଗୁଣତ୍ରୟର ଖେଳାର କିଛି ଅବଶିଷ୍ଟାଂଶ: ତାହାର ପଶ୍ଚାତରେ କୌଣସି ଦିବ୍ୟସତ୍ୟ 
ନାହିଁ ତାହା ହେଉଛି ଲୟପ୍ରାପ୍ତ ହେବାକୁ ଯାଉଥ୍‌ବା ଆମର ଅହଂଭାବ ବା 
ଅହଂତ୍ଵର ଏକ ଅତ୍ତିମ ରୂପ। ତାହା ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାର ଏକ ଅବିଜ୍ଛିନ୍ନ 
ବେଗ, ଯାହାପାଇଁ ଆମେ ଦାୟୀ ନୋହ: ଯେହେତୂ ଆମ ଜ୍ଞାନ ତାକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛି ଏବଂ ଏଥ୍‌ରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ବିଶୁଦ୍ଧ ନିଷ୍କ୍ରିୟତା ମଧ୍ୟକୁ 
ଯିବା ହେଉଛି ତାହାର ଲକ୍ଷ୍ଯ। କିନ୍ତୁ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଆତ୍ମାର ପ୍ରଶାନ୍ତ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ଭାବ ସହିତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଞାର୍ଥେ ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ 
କର୍ମଲୀଳାକୁ ସଂଯୋଗ କରିବା ଯୋଗୁଁ, ଆମେ ଉକ୍ତ ଦ୍ବିବିଧ ସାଧନା ଦ୍ବାରା 
ନିମ୍ନତର ଅହଂଭାବବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବରୂ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରି ଆମର ପ୍ରକୃତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବର ପବିତ୍ରତା ମଧ୍ଯକୁ ବିକଶିତ ହୋଇଉଠୁ। ସେତେବେଳେ ଆମେ ଆଉ 
ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ବଦ୍ଧ, ଅଜ୍ଞାନ “ଅହଂଂ ହୋଇ ରହି ନ ଥାଉ, ସେତେବେଳେ 
ଆମେ ହୋଇଉଭଠୁ ଦିବ୍ୟା ପରା ପୁକୃତିସ୍ଥିତ ମୁକ୍ତ ଜୀବ। ଏକ ଅକ୍ଷର ଓ 
ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଆତ୍ମା ଏବଂ କ୍ଷର ଓ ବହୁଧା ପ୍ରକୃତି- ଏହି ଦୁଇଟି ଯେ 
ପରସ୍ତର ବିରୋଧୀ ସନ୍ତା, ସେପରି ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯରେ ଆମେ ଆଉ ସୀମିତ 
ହୋଇ ନ ଥାଉ: ଅଧୁକନ୍ତୁ ଆମେ ବିକଶିତ ହୋଇଉଠୁ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଆଲିଙ୍ଗନ ମଧ୍ଯକୁ ଯାହା ଆମ ସତ୍ତାର ଏହି ଉଭୟ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା 
ଯୁଗପତ୍‌ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇଥାଏ। ତିନୋଟିଯାକହିଁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସତ୍ତା ଏବଂ ଯେଉଁ 
ଦୁଇଟି ପରସ୍ପର ବିପରୀତ ମନେହୁଏ ତାହା ହେଉଛି ସର୍ବୋତ୍ତମ ତୃତୀୟ 
ସତ୍ତାଟିର ପରସ୍ପରର ସମ୍ମୁଖରେ ଥ୍‌ବା ଦୁଇଟି ପାର୍ଶ୍ଵଭିନ୍ନ ଅନ୍ଯକିଛି ନୁହେଁ। 
ପରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି - ““ଆଧ୍ାମ୍ମିକ ପୁରୂଷ ଦ଼ିବିଧ - ଅବିନାଶୀ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ଅକ୍ଷରପୁରୂଷ ଏବଂ ନାନାରୁପଯୁକ୍ତ ବିନାଶଶୀଳ କ୍ଷରପୁରୂଷ (୧)।”” କିନ୍ତୁ 
ଏସମସ୍ତଙ୍କଠାରୂ ମଧ୍ଯ ଉତ୍ତମ ଏଳ ପୁରୂଷ ରହିଛନ୍ତି ଯାହାଙ୍କୁ କୁହାଯାଏ ପରମାତ୍ମା । 
ସେହିଁ ଏହି ସମଗ୍ର ଜଗତ ମଧ୍ଯରେ ଅନୁପ୍ରବିଷ୍ଠ ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ଏହାକୁ ଧାରଣ 
କରି ରହିଛନ୍ତି। ସେହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର ଅବ୍ୟୟ। “ମୁଁ ହେଉଛି କ୍ଷରର 
ଅତୀତ ଓ ଅକ୍ଷର ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ଯ ଅଧୁକ ଭତ୍ତମ ଓ ଉଚ୍ଚସ୍ତରର ସେହି 
ପୁରୂଷୋନ୍ତମ। ଯେ ମୋତେ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ବୋଲି ଜାଣେ ସେ ତାହାର 
ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ସହିତ ସର୍ବଭାବରେ ଓ ତାହାର ପ୍ରାକୃତ ଜୀବନର ସମସ୍ତ 


(୧) ଦ୍ବାବିମୌ ପୁରୂର୍ଶଷରୌ ଲୋକେ କ୍ଷରଶ୍ଚାକ୍ଷର ଏବ ଚ । 
କ୍ଷରଃ ସର୍ବାଣି ଭୂତାନି କୁଟସ୍ଥୋକ୍ଷର ଉଚ୍ୟତେ ॥ ୧୫।୧୬ 


ଭକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନର ସମନୂୟ ୩୫୭ 


ଦିଗରୂ ମୋତେ ଭଜନା କରେ ( ୧)।' ସଂପୂର୍ଣ୍ାଞ୍ଥାନ ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମନିବେଦନର 
ଏହି ଯେଉଁ ଭକ୍ତି, ଗୀତା ବର୍ତମାନ ସେହି ଭକ୍ତିରହି ବିକାଶ କରାଇବାର 
ଚେଷ୍ଟା କରିଛି। 

କାରଣ ମନେ ଉଖ୍୍‌ବାକୁ ହେବ ଯେ ଗୀତା ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ ଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା 
ଭକ୍ତି ଚାହୁଁଛି ଏବଂ ଭକ୍ତିର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ରୂପକୂ ଗୀତା ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହ ଦେଖ୍‌ଲେ 
ମଧ୍ୟ ସେସବୁ ତାହାଠାରୁ ((ଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା ଭକ୍ତିଠାରୂଧ ନିକୃଷ୍ଠତର। ସେମାନେ 
ସାଧନ ମାର୍ଗରେ କଲ୍ୟାଣକର ହୋଇପାରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମାର ଯେଉଁ ଚରମସିଵି 
ଗୀତାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ତାହା ଏସବୁ ଭକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନେ ରାଜସିକ 
ଅହଂକାରର ପାପକୁ ବର୍ଜନ କରିଛନ୍ତି ଓ ଦିବ୍ଯ ପରମଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଉନ୍ନୀତ 
ହେଉଛନ୍ତି, ସେହି ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଗୀତା ଚାରି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରିଅଛି ( ୨ )। 
ପ୍ରଥମେ ଯେଉଁମାନେ ସାଂସାରିକ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ତାଙ୍କର 
ଶରଣ ନିଅନ୍ତି ସେମାନେ ହେଲେ “ଆର୍ତ””। ଦୃତୀୟତଃ ଯେଉଁମାନେ ଏହିକ 
କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ଖୋଜନ୍ତି ସେମାନେ ହେଲେ “ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ୮। ତୃତୀୟତଃ 
ଯେଉମାନେ ଜ୍ଞାନଲାଭର ଅଭିଳାଷ ରଖ୍‌ ତାଙ୍କ ନିକଟକୁ ଆସନ୍ତି ସେମାନେ 
ହେଲେ “ଅଜିଜ୍ଞାସୁଂ।। ଏବଂ ଶେଷରେ ଯେଉଁମାନେ ଜ୍ଞାନ ସହିତ ତାଙ୍କର 
ଉପାସନା କରନ୍ତି ସେମାନେ ହେଲେ ““ଜ୍ଞାନୀ୮। ଗୀତା ଉପରୋକ୍ତ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରକାର ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର ତଥା ଅନୁମୋଦନ କରିଛି; କିନ୍ତୁ ଶେଷୋକ୍ତ 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଉପରେ ସେ ତାହାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସମର୍ଥନର ଚିହ୍ନ ଆଙ୍କି ଦେଇଛି। 
ଏହି ସକଳ ସାଧନା ମହାନ୍‌ ଓ ଉତ୍ତମ ““ଉଦାରାଃ ସର୍ବ ଏବୈତେ; 
କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା ଭଜ୍ଚିହିଁ ଏସମସ୍ତ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ “` ବିଶିଷ୍ୟତେ'? | ଏହି ଭଳିଗୁଡ଼ିକୁ 
କ୍ରମାନ୍ରୟରେ ଏପରି କୁହାଯାଇପାରେ ¬ ପ୍ରଥମତଃ ପ୍ରାଣିକ ଭାବପ୍ରବଣତା ଓ 
ଅନୁରାଗପ୍ରକୃତିବିଶିଷ୍ଟା ଭକ୍ତି (୩) ( ଆର୍ଭ), ଦିତୀୟତଃ ଚଞଳ ଗତିଶୀଳ କର୍ମପ୍ରବଣ 


(୧) ୟସ୍କାତ୍‌ କ୍ଷରମତୀତୋଃହମକ୍ଷରାଦପି ଚୋତ୍ତମଃ । 
ଅତୋଏସ୍କି ଲୋକେ ବେଦେ ଚ ପ୍ରଥ୍୍‌ତଃ ପୁରୁଷୋଭ୍ତମଃ ॥ 
ୟୋ ମାମେବମସଂମୂଢ଼ୋ ଜାନାତି ପୁରୁଷୋ ତ୍ତମମ୍‌ । 
ସ ସର୍ବବିଦ୍‌ଭଜତି ମାଂ ସର୍ବଭାବେନ ଭାରତ ॥| ୧୫।୧୮- ୧ ˆ 


( ୨) ଚତୂର୍ବିଧା ଭଜନ୍ତେ ମାଂ ଜନାଃ ସୁକୃତିନୋଏର୍ଜୁନ । 
ଆର୍ତୋ ଜିଜ୍ଞାସୁରର୍ଥାର୍ଥୀ ଜ୍ଞାନୀ ଚ ଭରତର୍ଷଭ । ॥ ୭।୧୬ 
(୩) ପରମ ଭାବଭକ୍ତି ବା ଭାବମୟ ଅନୁରାଗଭଚ୍ରି ମୂଳତଃ ଚୈତ୍ଯପ୍ରବୃଭି ବିଶିଷ୍ଟ। 


କେବଳ ନିଜର ନିକୃଷ୍ଠତର ରୂପରେ କିଂବା କେତେକ ବାହ୍ଯପ୍ରକାଶ ମଧ୍ଯରେ 
ତାହା ପ୍ରାଣିକ ଭାବମବଣତା ହୋଇଥାଏ । 


୩୫୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରକୃତିର ଭକ୍ତି ( ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ତୃତୀୟତଃ ଚିନ୍ତାପ୍ରବଣ ଓ ବିଚାରପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରକୃତିର 
ଭକି (ଜିଜ୍ଞାସୁଃ) ଏବଂ ଶେଷଟି ହେଉଛି ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଅନ୍ତାର୍ଞାନମୟ ସତ୍ତାର 
ଭକ୍ତି (ଜ୍ଞାନୀ) ଯାହାକି ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଅଂଶଗୁଡ଼ିକୁ ନେଇ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ଏକତ୍ସ ସାଧନ କରେ। ଯାହାହେଉ, କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଅନ୍ୟ ତିନିପ୍ରକାରର 
(ଶେଷଟି ବ୍ୟତୀତ ) ଭକ୍ତିକୁ ସାଧନାର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ପ୍ରସ୍ତୁତି ଦୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । 
କାରଣ ଗୀତା ସ୍ଵୟଂ ଏଠାରେ କହିଅଛି ଯେ ବହୂଜନ୍ମ ବିତିବା ପରେ ପୂର୍ଣ 
ଜ୍ଞାନ ଲାଭକରି ଏବଂ ସେହି ଜ୍ଞାନ ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜନ୍ମରେ ଜୀବନକୁ 
ଗଠନ କରିବା ପରେ ଅବଶେଷରେ ମଣିଷ ବିଶ୍ବାତୀତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାଭ 
କରିପାରେ। କାରଣ ଯାହା କିଛି ସବୁ ଭଗବାନ, ଏହି ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବା 
ଅତିଶୟ କଠିନ। ପୃଥ୍‌ବୀରେ ଏପରି ମହାତ୍ମା ଦୁର୍ଲଭ ଯିଏ ଏହିଭଳି ଭାବରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବାରେ, ପ୍ରକୃତିର ସର୍ବବୃତ୍ତି ସହିତ, ନିଜର ସମଗ୍ରସତ୍ତାକୁ 
ନେଇ, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଜ୍ଞାନର ମହାନ୍‌ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା -ସର୍ବବିତ୍‌ ସର୍ବଭାବେନ - ଭଗବାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାରେ ସମର୍ଥ । 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ଯେ ଯେଉଁ ଭକ୍ତିରେ ଏହିକ ବରଲାଭ 
ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାସନା କରାଯାଏ ଅଥବା ସଂସାରର ଦୁଃଖ-ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ 
ତ୍ରାହି ପାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥାଏ, ଏବଂ 
କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଉପାସନା କରାଯାଏ ନାହି, ସେହି ଭକ୍ତି 
କିପରି ମହତ୍‌ ଓ ଉଦାର ହୋଇପାରିବ ? ଏପରି ଭକ୍ତିରେ କଂ”ଣ ଅହଂଭାବ, 
ଦୁର୍ବଳତା ଓ କାମନା-ବାସନାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନ ଥାଏ ? ଏହା କଂଣ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ନୁହେଁ ? କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେଉଁଠାରେ ଜ୍ଞାନ ନ ଥାଏ, ସେଠାରେ 
ଭକ୍ତ- ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମିତି - ଏହି ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନ ସର୍ବବ୍ଯାପୀ ସତ୍ଯକୁ 
ନେଇ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ ନାହିଁ। ପରନ୍ତୁ ସେ ନିଜର ପ୍ରୟୋଜନ, 
ସ୍ବଭାବ ଓ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରତିରୂପ ଅନୂସାରେ, ବିଭିନ୍ନ ଅଶୁଦ୍ଧ ନାମ ଓ ରୂପ 
ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କଳ୍ପନା କରେ ଏବଂ ନିଜର ଜାଗତିକ ବାସନାସବ୍ରୁର 
ତୂଷ୍ଟି ପାଇଁ ସେ ସେହି ଦେବତାଙ୍କର ପୂଜା କରେ। ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କଳ୍ପନା 
କରେ ଇନ୍ଦ୍ର ବା ଅଗ୍ନି ରୂପରେ, ବିଷ୍ଣୂ ବା ଶିବ ରୂପରେ କିଂବା ଦେବଭୂତ 
ଯିଶୁ ବା ବୁଦ୍ଧ ରୂପରେ। କେବେ ବା ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କନ୍ଥଧନା କରେ 
କେତେକ ପ୍ରାକୃତ ଗୁଣରାଜିର ସମଷ୍ଟି, ପ୍ରେମମୟ ଓ ଦୟାମୟ ଭଶ୍ଵରରୂପେ 
କିଂବା କଠୋର ନ୍ୟାୟପରାୟଣ ବିଚାରକ ରୂପେ, ଅଥବା ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଭୟଙ୍କର 
କଠୋର ଦଣ୍ଡଦାତା ବୋଲି ଭାବି ଭୟରେ ତାଙ୍କର ଭକ୍ତି କରେ। କେବେ 
ବା ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ସବୂପ୍ରକାରର ଭାବ ଓ ଲକ୍ଷଣର ଏକ ମିଶ୍ରିତ 
ରୂପର କଳ୍ପନା କରିଥାଏ ଏବଂ ତାଂର ଅନ୍ତରାଳରେ, ବାହାରେ ଓ ମନ 


ଭକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନର ସମନୂୟ ୩୫୯ 


ମଧ୍ଯରେ ତାଙ୍କରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସେ ତାର ପୂଜାବେଦୀକୁ ତୋଳି ଧରେ। 
ସେହି ବେଦୀମୂଳରେ ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗ ପ୍ରଣିପାତ ପୂର୍ବକ ସେ ମାଗିନିଏ ପାର୍ଥିବ 
କଲ୍ୟାଣ ଓ ସୁଖ, ବା ତାହାର କ୍ଷତର ଉପଶମ କିଂବା ଏକ ଭ୍ରାନ୍ତ, ମୂର୍ଷତାପୂର୍ଣ୍ର, 
ଜିଦ୍‌ଖୋର୍‌, ଅସହିଷ୍ଣ ଏକ ଜ୍ଞାନର ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସମର୍ଥନ। କିଛି ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏସବୁ ଖୁବ୍‌ ସତ୍ଯ। ଯାହାକିଛି ଅଛି ସେସବୁହି ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ବାସୁଦେବ ¬ 
ଏହି ଜ୍ଞାନ ଥ୍‌ବା ମହାତ୍ମା ଖୁଚ୍‌ ଦୁର୍ଲଭ ““ବାସୂଦେବଃ ସର୍ବମିତି ସ ମହାତ୍ମା 
ସୁଦୁର୍ଲଭଃ”। ମନୁଷ୍ଯ ବିବିଧ ବାହ୍ଯବାସନା ଦ୍ରାରା ଚାଳିତ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି 
ସମସ୍ତ ବାସନା ତାହାର ଅନ୍ତରର ଜ୍ଞାନ କ୍ରିୟାକୁ ହରଣ କରିଥାଏ, 
““କାମେୈସ୍ତୈର୍ଦୃତଜ୍ଞାନା/ ' । ସେହି ଅଜ୍ଞାନ ମନୁଷ୍ଯମାନେ ଅନ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କର 
ଆରାଧନା କରନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ ବାସନାର ଅନୁରୂପ ଭଗବାନଙ୍କର ସେହିସବୁ 
ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପକୁ ପୂଜା କରନ୍ତି, “ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେଅନ୍ୟଦେବତାଃ”। ସେହିମାନେ 
ନିଜେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୀମିତ, ତେଣୁ ନାନାପ୍ରକାର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ନିୟମ ଓ ମତବାଦ 
ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି ଯାହାକି ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର ଦାବିକୁ ତୂଷ୍ଟ କରନ୍ତି, “ତଂ 
ତଂ ନିୟମମାସ୍ଥାୟ୮୨। ଏବଂ ଏସବୁଥ୍‌ରେ ରହିଛି ଏକ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ନିର୍ଣ୍ଣୟର 
ବାଧ୍ଯବାଧକତା, ସେମାନେ ନିଜ ପ୍ରକୃତିର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରୟୋଜନକୁ ଅନୁସରଣ 
କରିଚାଲନ୍ତି ଓ ତାହାକୁ ପରମ ସତ୍ୟ ବୋଲି ମାନି ନିଅଚ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଅନନ୍ତଙ୍କୁ 
ତାଙ୍କର ବିଶାଳତା ସହିତ ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ଧାରଣ କରିବାରେ ସେମାନେ ଅସମର୍ଥ । 
ଯଦି ସେମାନଙ୍କର ଅତୁଟ ବିଶ୍ବାସ ଥାଏ ତେବେ ଭଗବାନ ସେହିସବୁ ରୂପ 
ମଧ୍ଯରେ ଥାଇ ସେମାନଙ୍କର ମନୋବାଧଞ୍ଚା ପୂରଣ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏପରି ଫଳଲାଭ 
ବା ଅଭୀଷ୍ଟ ଲାଭ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ। ସେମାନଙ୍କର ମନ କ୍ଷୁଦ୍ର ବୁଦ୍ଧି ଅବିକଶିତ, 
ତେଣୁ କେବଳ ସେଇମାନେହି ଏହିସବୂକୁ ଅନୁସରଣ କରି ନିଜ ଧର୍ମ ଓ 
ନିଜ ଜୀବନର ବିଧାନ ବୋଲି ମାନି ନିଅନ୍ତି। ଏବଂ ଯଦି ଏହି ଭାବରେ 
କୌଣସି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସିଛି ହୂରଏ ତାହା କେବଳ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ନେଇଯାଇପାରେ। କ୍ଷରପ୍ରକୃତିର ଲୀଳା ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନ ଯେଉଁ ବିଭିନ୍ନ 
ନାମରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଫଳପ୍ରଦାନ କରୁଛନ୍ତି ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁହିଁ 
ସେମାନେ ଉପଲବ୍ଧି କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ବିଶ୍ଵାତୀତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଆରାଧନା କରନ୍ତି ସେମାନେ ଏସବୁ ଲାଭ କରନଚ୍ତି ଓ ଏସବୂର ରୂପାନ୍ତର 
ସାଧନ କରନ୍ତି। ସେମାନେ ଦେବତାଗଣଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ଉଚ୍ଚତମ ସ୍ତରରେ 
ଓ ପ୍ରକୃତିକୁ ତାହାର ଉଚ୍ଚତମ ଶିଖରକୁ ଉତ୍ତୋଳନ କରନ୍ତି। ତା'ପରେ ସେମାନେ 
ସେସବୁକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ବିଶ୍ଵାତୀତକୁ 
ଉପଲବ୍ଧି କରନ୍ତି ଓ ଲାଭ କରନ୍ତି, ““ଦେବାନ୍‌ ଦେବୟଜୋ ୟାନ୍ତି ମଦ୍‌ଭକ୍ତା 
ୟାନ୍ତି ମାମପି'' | 


୩୬୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତଥାପି ମଧ୍ୟ ପରମେଶ୍ବର ଭଗବାନ ଏହିପରି ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ 
ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୃଷ୍ଟିଯୋଗୁଁ ପରିତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି ନାହିଁ। କାରଣ ଯେଉଁ ବିଶ୍ବାତୀତ 
ପରମେଶ୍ବର ଅଜ, ଅବ୍ଯୟ ଏବଂ ଏହିସବୁ ଆଂଶିକ ପ୍ରକାଶଠାରୂ ବହୂ ଉର୍ଦ୍ଧରେ, 
ତାଙ୍କୁ ଜାଣିବା ଯେକୌଣସି ଜୀବ ପକ୍ଷରେ ସହଜ ନୂହେଁ। ସେ ମାୟାର 
ବିଶାଳ ଘନ ଆବରଣରେ ନିଜକୁ ସମାବୃତ କରି ରଖୁଛନ୍ତି ସେହି ମାୟାହି 
ତାଙ୍କର ଯୋଗମାୟା, ଯାହାଦ୍ବାରା ସେ ଯୁଗପତ୍‌ ବିଶ୍ବସହିତ ଏକ ହୋଇପାରନ୍ତି 
ଓ ବିଶ୍ଵବାତୀତ ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରନ୍ତି। ସେ ସର୍ବତ୍ଵ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ରହିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ 
ଅଗୋଚର; ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଅଧୁଶଷ୍ଠିତ ରହିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ 
ନିକଟରେ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି ନାହି। ପ୍ରକୃତିବଦନ୍ଧ ମନୁଷ୍ଯ ଭାବେ ଯେ ପ୍ରକୃତିରେ 
ଯାହାକିଛି ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି ତାହାସବୁ ଦିବ୍ଯସ୍ଵରୂପବିଶିଷ୍ଟ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା କେବଳ ତାଙ୍କର କ୍ରିୟା, ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ଆବରଣ । 
ସେ ଅତୀତ, ବର୍ତରମାନ ଓ ଭବିଷ୍ଯତ୍‌ ସମସ୍ତକିଛି ସମଗ୍ର ଭାବରେ ଜାଣନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି ମଧ୍ଯ ଜାଣିପାରି ନାହିଁ। ତାହାହେଲେ ପ୍ରକୃତିରେ 
ତାଙ୍କର ଲୀଳା ଦ୍ବାରା ଜୀବଗଣଙ୍କୁ ଏହିଭଳି ବିମୂଢ଼ କରିବା ପରେ ଯଦି 
ସେ ଏସବୁ ମଧ୍ଯରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଆଦୌ ଦେଖା ନ ଦିଅନ୍ତି, ତେବେ କୌଣସି 
ମଣିଷ ପକ୍ଷରେ ବା ମାୟାବଦ୍ଧ ଜୀବ ପକ୍ଷରେ ଦିବ୍ୟ ଆଶା ଆଉ ରହନ୍ତା 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତି ଅନୁଯାୟୀ, ଯେପରି ଭାବରେ ସେମାନେ 
ତାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୂୁଅନ୍ତି। ସେହି ଅନୁସାରେ ସେ ସେମାନଙ୍କର ଭକ୍ତି 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ଦିବ୍ଯପ୍ରେମ ଓ ଦିବ୍ଯ ଅନୁକମ୍ପା ଦ୍ବାରା ସେମାନଙ୍କୁ 
ଉତ୍ତର ଦିଅନ୍ତି। ତେବେ ଏହିସବୁ ରୂପଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କର ଏକପ୍ରକାର 
ପ୍ରକାଶ ଯାହା ମଧ୍ୟଦେଇ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ମାନୁଷୀ ବୁଦ୍ଧି ତାଙ୍କୁ (ଭଗବାନଙ୍କୁ) ସ୍ବର୍ଶ 
କରେ; ସେହି କାମନା-ବାସନାଗୁଡ଼ିକର ଅନୁସରଣ ହେଉଛି ପ୍ରଥମ ମାଧ୍ଯମ 
ଯଦ୍ଧାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆତ୍ମା ତାଙ୍କରି ଆଡ଼କୁ ଯାଏ। କୌଣସି ଭକ୍ତି ଯେତେ 
ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ନିରର୍ଥକ ନୁହେଁ। ଏହା ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଏକମାତ୍ର 
ବିରାଟ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ବସ୍ତୁ ରହିଛି ତାହା ହେଉଛି ବିଶ୍ବାସ। “ଯେକୌଣସି 
ପ୍ରକାର ଭକ୍ତ ମୋର ଯେଉଁ ପ୍ରକାର ରୂପକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାଭନ୍ତି ସହକାରେ ପୂଜା 


ବ୍‌ 


କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛାକରେ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଦୃଢ଼ କରିଦିଏ ( ୧)।”” 


ନିଜମତାନୁଯାୟୀ ପୂଜା ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ତାହାର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାବଳରେ 
ସେ ତାହାର ଅଭିଳଷିତ ବସ୍ତୁ ଲାଭକରେ ଏବଂ ନିଜର ଯୋଗ୍ୟତା ଅନୁସାରେ 


(୧) ୟୋ ୟୋ ୟାଂ ୟାଂ ତନୁଂ ଭକ୍/ ଶ୍ରଵୟାଚିତୂମିଳ୍ଛତି | 
ତସ୍ୟ ତସ୍ୟାଚଲାଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାଂ ତାମେବ ବିଦଧାମ୍ୟହମ୍‌ || ' ୭୨ ୧ 


ଭକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନର ସମନୂୟ ୩୬୧ 


ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଉପଲନ୍ଧ ମଧ୍ୟ କରିଥାଏ। ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ନିଜର ସର୍ବବିଧ କଲ୍ୟାଣ 
କାମନା କରିବା ଦ୍ବାରା ଅବଶେଷରେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ତାହାର ଏକମାତ୍ର 
କଲ୍ଯାଣ ବୋଲି ଜାଣିବ। ନିଜର ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରୁ କରୁ କ୍ରମେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସମସ୍ତ ଆନନ୍ଦର ସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ 
ଶିଖ୍‌ବ। ନାନାରୂପ ଓ ନାନା ଗୁଣ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣିବା ଦ୍ବାରା 
ଅବଶେଷରେ ସେ କ୍ରମେ ଜାଣିପାରିବ ଯେ ସେହି ହେଉଛନ୍ତି ସବୂକିଛି ଓ 
ବିଶ୍ବଵାତୀତ ଏବଂ ସେହି ସମସ୍ତକିଛିର ଆଦି-ଉସ ( ୧) | 

ତେଣୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ବିକାଶ ଦ୍ବାରା ଜ୍ଞାନ ସହିତ ଭକ୍ତି ଏକ ହୂୁଏ। ଜୀବ 
ସେହି ଏକହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରେ। ସେ ସେତେବେଳେ 
ଜାଣିପାରେ ଯେ ସେହି ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତ ସତ୍ତା, ଚେତନା ଓ 
ଆନନ୍ଦ ଏବଂ ସମସ୍ତବସ୍ତୂକ ସମସ୍ତ ଜୀବ ଓ ସମସ୍ତ ସଂଘଟନ। ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଜାଣେ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଓ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟଯରେ। ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଯେ 
ପ୍ରକୃତି ଓ ଆତ୍ମାର ଅତୀତ ତାହା ମଧ୍ଯ ଜାଣିପାରେ, ସେ ସର୍ବଦା ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଅବସ୍ଥାନ କରେ, “ନିତ୍ଯୟୁକ୍ତଂଂ।। ଯେଉଁ ବିଶ୍ବାତୀତଙ୍କ 
ଅପେକ୍ଷା ଆଉ କିଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନାହି, ଯେଉଁ ବିଶ୍ବବ୍ଯାପୀ ସତ୍ତାଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ 
ଆଉ କିଛିର ଅବସ୍ଥିତି ନାହିଁ। ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ତାହାର ସମଗ୍ର 
ଜୀବନ ଓ ସମସ୍ତ ସତ୍ତା ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୁଏ। ତାଙ୍କରି ଉପରେହି କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ 
ହୂରଏ ତାହାର ସମସ୍ତ ଭକ୍ତି, “ଏକଭକ୍ତଃଂ୮” କୌଣସି ଆଂଶିକ ଦେବତା, 
ଧର୍ମ ବା ମତବାଦ ଉପରେ ନୂହେଁ। ତାହାର ଜୀବନ ଧାରଣ ପାଇଁ ସେହି 
ଏଁକାନ୍ତିକ ଭକ୍ତି ହୋଇଉଠେ ସମଗ୍ର ନୀତି। ସେ ସେତେବେଳେ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସର 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା, ନୀତିଗତ ଅନୂଷ୍ଠାନ ଓ ଜୀବନର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯସବୁର 
ଉର୍ଧ୍ଧକୁ ଚାଲିଯାଏ। ସେତେବେଳେ ତାହାର ଆଉ କୌଣସି ଦୁଃଖ- ଶୋକ 
ଉପଶମ ହେବା ପାଇଁ ନ ଥାଏ। କାରଣ ସେ ଆନନ୍ଦମୟଙ୍କୁ ଲାଭ କରିଥାଏ। 
କୌଣସି କାମନା-ବାସନାର ତୃପ୍ତି ସକାଶେ ସେ ଆଉ ଲାଳାୟିତ ହୋଇ 
ନ ଥାଏ; କାରଣ ସବୁକିଛିର ଭର୍ଧ୍ଧରେ ଓ ସର୍ବଭୂତରେ ବିଦ୍ୟମାନ ସେହି 


(୧) ଉଚ୍ଚତମ ସିଵିଲାଭ ପରେ ମଧ୍ୟ ନିକୃଷ୍ଠତର ଭକ୍ତିତ୍ରୟର ଏକ ସ୍ଥାନ ରହିଛି, 
ଅବଶ୍ଯ ସେତେବେଳେ ତାହା ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ନୁହେଁ, ତାହା 
ହୋଇଥାଏ ରୂପାନ୍ତରିତ । କାରଣ ଦୁଃଖ, ଅମଙ୍ଗଳ ଶକ୍ତି ଓ ଅଜ୍ଞାନକୁ ଦୂରକରିବା 
ପାଇଁ ଏବଂ ଏହି ଲୀଳାମୟ ବାହ୍ୟ ପ୍ରକୃତିରେ ବିବର୍ଭନକୁ ବିକଶିତ କରିବା 
ପାଇଁ ଓ ଚରମ କଲ୍ୟାଣ, ଶକ୍ତି, ଆନନ୍ଦ ଓ ଜ୍ଞାନର ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରକାଶ ପାଇଁ 
ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଏକ ଅଭିଳାଷ ରହିପାରେ । 


୩୬୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସେ ଲାଭ କରିପାରିଛି ଓ ସମସ୍ତ ସିଦଧିଦାତା ସେହି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନଙ୍କର 
ସାମୀପ୍ଯ ଲାଭ କରିପାରିଛି। ତାହାର ଆଉ କୌଣସି ବିଷୟରେ ସନ୍ଦେହ 
ନ ଥାଏ ବା ଅତୃପ୍ତ ଜ୍ଞାନ ପିପାସା ନ ଥାଏ। କାରଣ ସେତେବେଳେ 
ସେ ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯ ଜ୍ୟୋତିରେ ବାସ କରୁଥାଏ ସେଥ୍‌ରୂ ତାହା ଉପରେ 
ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଉତ୍ସାରିତ ହୋଇ ଆସେ। ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ 
ଭଲପାଏ ଓ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ହୋଇଉଠେ; କାରଣ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଯେପରି ତାର ସମସ୍ତ ଆନନ୍ଦ ପାଏ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ 
ତାହାଠାରେ ସେହି ଆନନ୍ଦ ପାଆନ୍ତି। ସେହିହିଁ ହେଉଛି “ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତଃ' ” 
ଯିଏ ଜ୍ଞାନ ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କର ଭଜନା କରେ। ଭଗବାନ ଗୀତାରେ କହିଛନ୍ତି 
“ଏହି ଜ୍ଞାନୀ ହେଉଛି ମୋର ଆତ୍ମସ୍ବରୂପ””( ଜ୍ଞାନୀ ତ୍ବାମ୍ମିବ ମେ ମତମ୍‌ )। 
ଅନ୍ୟ ଭକ୍ତମାନେ କେବଳ ପ୍ରକୃତିର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ଓ ବିଭିନ୍ନ ଶକ୍ତିକୁ ଆଶ୍ରୟ 
କରିଥାଂନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀଭକ୍ତ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଆତ୍ମସତ୍ତା ଓ ଲୀଳାକୁ ଆଶ୍ରୟ 
କରେ ଓ ତାଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ତାହାର ପରା ପ୍ରକୃତିରେ ଦିବ୍ୟଜନ୍ମ 
ଘଟେ, ସେ ହୋଇଥାଏ ସତ୍ତାରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକଶିତ, ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତିରେ ପୂର୍ଣ, 
ପ୍ରେମରେ ଅନନ୍ୟ ଓ ଜ୍ଞାନରେ ସିଦ୍ଧୀ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଜୀବର ବିଶ୍ବଲୀଳା 
ସାର୍ଥକ ହୋଇଥାଏ କାରଣ ସେ ନିଜଠାରୁ ଆହୁରି ଉର୍ଦ୍ଧୁକୁ ଉଠିପାରିଛି ଏବଂ 
ଏହିଭାବରେ ନିଜ ଜୀବନର ସମଗ୍ର ଓ ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ୟକୁ ଲାଭ କରିପାରିଛି। 


୩ 
ପରମ ଇଶ୍ବର 


ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି ସେଥ୍‌ରେ ଆମ ସାଧନାର 
ନୂତନ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣତର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ସନ୍ଧାନ ଦିଆଯାଇଛି 
ଏବଂ ଏହାକୁ ରଖାହୋଇଛି ଯଥେଷ୍ଟ ସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଚ ଭାବରେ। ତାହାର 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଆମକୁ ଅନ୍ତର୍ମୂଖୀ ହୋଇ ଏକ ମହତ୍ତର ଚେତନା ଓ 
ଏକ ପରମ ସତ୍ତା ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ହେବ। ତାହା ହେବ ଆମର 
ପାର୍ଥ୍ବ ପ୍ରକୃତିକୁ ସଂପୂର୍ଷ୍ରୂପପେ ବାଦ୍‌ଦେବା ଦ୍ରାରା ନୁହେଁ ବରଂ ଆମେ 
ମୂଳତଃ ଓ ବସ୍ତୃତଃ ଯାହା, ସେସବୁର ଏକ ଉଚ୍ଚତର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପୂର୍ଣ୍ବତା 
ସାଧନ କରିବା ଦ୍ରାରା। କେବଳ ଆମର ମରଜୀବନର ଅପୂର୍ଣ୍ଣତା ସ୍ଥାନରେ 
ଆଣିବାକୁ ହେବ ସତ୍ତାର ଦିବ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣତା। ଏପରି ପୂର୍ଣ୍ଣତାର ସମ୍ଭାବନା ଯେଉଁ 
ପ୍ରଥମ ବିଚାର ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଠାହା ହେଉଛି ମଣିଷ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ 
ବ୍ଯଷ୍ଟି ଆତ୍ମା ରହିଛି ତାହା ମୂଳ ସନାତନ ସତ୍ତାରେ ଏବଂ ମୂଳଶକ୍ତରେ 
ପରମାମ୍ବା ଓ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ଏକ ରଶ୍ଳିରେଖା, ଏବଂ ଏଠାରେ ଏହା 
ତାଙ୍କରି ଏକ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଆବିର୍ଭାବବ ତାଙ୍କରି ସତ୍ତାର ଏକ ସତ୍ତା, ତାଙ୍କରି 
ଚେତନାର ଏକ ଚେତନା, ତାଙ୍କରି ପ୍ରକୃତିର ଏକ ପ୍ରକୃତି। କିନ୍ତୁ ଏହି ଦେହ- ମନର 
ଅଜ୍ଞାନମୟ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ନିଜର ପ୍ରକୃତ ଉତ୍ସ, ନିଜର 
ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟ ଓ ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମ-ବିସ୍କ୍‌ରଣ 
ଘଟିଛି। ଦ୍ରିତୀୟ ବିଚାର ହେଉଛି ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ ଆତ୍ମାର ଦୁଇ ପ୍ରକୃତି ରହିଛି। 
ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ତାଂର ମୂଳ ପ୍ରକୃତି ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କି ଏହା ନିଜର ଯଥାର୍ଥ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତା ସହିତ ଏକ ହୋଇ ରହିଛି। ଅନ୍ୟଟି ହେଉଛି ଏହାର ନିମ୍ନ 
ପ୍ରକୃତି ଯେଉଥ୍‌ରେକି ଏହା ଅହଙ୍କାର ଓ ଅଜ୍ଞାନର କବଳରେ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ। 
ଏହି ଶେଷୋକ୍ତ ପ୍ରକୃତିଟିକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ଅନ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ପାଇବାକୁ ହେବ, ତାହାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାକୁ ହେବ, 
ସଚଳ ଓ ସକ୍ରିୟ କରିବାକୁ ହେବ। ଏକ ଆନ୍ତର ଆମ୍ମପୂର୍ଣ୍ଣତା ଏକ ନୂତନ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ଦ୍ବାର ଉନ୍ନୋଚନ ଓ ଏକ ନୂତନ ଶକ୍ତିରେ ଆମର ନବଜନ୍ଜର 
ଭିତର ଦେଇ ଆମେ ଫେରିଯାଉ ଆମ ଅଧ୍ଯାମ୍‌ ପ୍ରକୃତିକୁ ଏବଂ ପୁଣି ` ଥରେ 


୩୬୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ହୋଇଉଠୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଏକ ଅଂଶ ଯାହାଙ୍କଠାରୁ ଆମେ ଏହି ମରଶରୀରର 
ଆଧାର ଭିତରକୁ ଆସିଥାଉ। 

ଏଠାରେ ଆମେ ଦେଖିବାକୁ ପାଉ ଯେ ଗୀତା ଭାରତର ତତ୍‌କାଳୀନ 
ପ୍ରଚଳିତ ବିଚାର ଓ ଚିନ୍ତାଧାରାଠାରୁ ଅନେକାଂଶରେ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ହୋଇଛି ଏଥ୍‌ରେ 
ନେତିବାଚକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ସ୍ଥାନ କମ୍‌, ଏବଂ ତାହା ଅପେକ୍ଷା ଅସ୍ତିବାଚକ 
ଭାବକୁ ଅଧ୍‌କ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇଛି। ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତିର ଆତ୍ମ-ବିଲୋପ 
ଉପରେ ଜୋର ଦିଆଯାଉଥ୍‌ଲା, କିନ୍ତୁ ଆମେ ଏଠାରେ ତାହା ସ୍ଥାନରେ 
ପାଉଛୁ ପୂର୍ଣ୍ତତର ସମାଧାନ ଦିଗରେ ସ୍ବାଷ୍ଟ ଇଙ୍ଗିତ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତି 
ଭିତରେ ଆତ୍ମପୂର୍ଣ୍ଣତା। ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଯେଉଁସବୁ ଭଜ୍ତିମୂଳକ ଧର୍ମର ବିକାଶ 
ହେଲା ଏଠାରେ ତାହାର ପୂର୍ବାଭାସ ମିଳେ। ଆମର ସାଧାରଣ ଜୀବନର 
ଉର୍ଵ୍ବରେ ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ରହିଛି, ଆମେ ବାସ କରୁଥ୍‌ବା ଆମର ସେହି ଅହଂଭାବାପନ୍ନ 
ସତ୍ତାର ପଶ୍ଚାତରେ ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ଲୁକ୍‌କାୟିତ ରହିଛି, ତାହାର ପ୍ରଥମ ଅନୁଭୂତି 
ସମ୍ପର୍କରେ ଗୀତାର ମତ ହେଉଛି ଯେ ତଥାପି ତାହା ଏକ ବିଶାଳ, ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମାର ପ୍ରଶାନ୍ତି। ତାହାର ସମତା ଓ ଏକତ୍ସ ଭିତରେ ଆମର 
କ୍ଷୁଦ ଅହଂମୂଳକ ବ୍ଯକ୍ତିଡ଼଼ ଲୋପ ପାଇଯାଏ ଏବଂ ତାହାର ପ୍ରଶାନ୍ତ ପବିତ୍ରତା 
ଭିତରେ ଆମେ ଆମର ସମସ୍ତ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ କାମନା-ବାସନାର ପ୍ରେରଣାକୁ ବିସର୍ଜନ 
କରୂ। କିନ୍ତୁ ତାହାପରେ ଯେତେବେଳେ ଆମର ଆହୁରି ପୂର୍ଣ୍ଣତର ଦୃଷ୍ଟି ଖୋଲିଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ଆମେ ଦେଖ୍‌ ଏକ ଜୀବନ୍ତ ଅସୀମ ସନ୍ତା, ଏକ ଦିବ୍ଯ 
ଅପରିମେୟ ପୁରୂଷ, - ଆମେ ଓ ଆମର ସବିୁିକିଛି ତାଙ୍କରିଠାରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ। 
ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତି, ଜଗତ୍‌ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ସବୁକିଛି ତାଙ୍କରା ଯେତେବେଳେ ଆମେ 
ଆତ୍ମାରେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଏକ ହୋଇଯାଉ, ସେତେବେଳେ ଆମେ ନିଜକୁ 
ହରାଇ ଦେଇ ନ ଥାଉ ବରଂ ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଆମେ ଫେରିପାଉ ଆମର 
ଯଥାର୍ଥ ସ୍ବରୂପକୁ ଯାହାକି ସେହି ଅନନ୍ତର ମହାନତାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। ଏହା 
ଏକ ସମୟରେ ଓ ଏକ ସଂଗରେ ତିନିଟି ଯୁଗପତ୍‌ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ସମ୍ପନ୍ନ 
ହୁଏ ତାଙ୍କର ଓ ଆମର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପ୍ରକୃତିକୁ ଭିରି କରି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କର୍ମଭିତର 
ଦେଇ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଆତ୍ମ-ସ୍ଵରୂପର ସନ୍ଧାନ ଲାଭ କରିବା; ଦ୍ରିତୀୟରେ 
ଯାହାଙ୍କ ଭିତରେ ସବ୍ରକିଛି ରହିଛି ଏବଂ ଯେ ସବୁକିଛି, ସେହି ଦିବ୍ୟ ପରମପୁରୁଷଙ୍କ 
ଞ୍ଞାନ ଲାଭ କରି ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ ଆତ୍ମ-ସ୍ଵରୂପରେ ଗଢ଼ି ଉଠିବା ଏବଂ ତୃତୀୟଟି 
ହେଉଛି ସବ୍ରୁଠାରୁ ଅମୋଘ ଓ ଚରମ ସିଵିପ୍ରଦ କ୍ରିୟା, ତାହାହେଲା ଆମ 
ସମସ୍ତ କର୍ମର ପ୍ରଭୁଟଥ ଆମ ହୃଦୟର ଅଧୁବାସୀ, ଆମ ସମଗ୍ର ଚେତନାସତ୍ତାର 
ଆଧାର, ସେଇ ସର୍ବମୟ ଓ ପରମ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଆକର୍ଷିତ ହୋଇ 
ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଆମ ସମଗ୍ର ସନ୍ତାର ପୂର୍ଣ ଆତ୍ମ ନିବେଦନ ସମ୍ପନ୍ନ 


ପରମ ଭଶ୍ଵର ୩୬୫ 


କରିବା। ଯିଏ ଆମର ସବୁକିଛିର ମୂଳ-ଉତ୍ସ ତାଙ୍କୁହିଁ ଆମର ସବୁକିଛିକୁ 
ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅବିରତ ଆତ୍ମ-ସମର୍ପଣ ଦ୍ରାରା ଆମର 
ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ପରିଣତ ହ୍ରଏ ତାଙ୍କରି ଜ୍ଞାନରେ ଏବଂ ଆମର ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ପରିଣତ ହୁଏ ତାଙ୍କରି ଶକ୍ତିର ଜ୍ୟୋତିରେ। ଆମର ଆତ୍ମସମର୍ପଣରେ ଥାଏ 
ଯେଉଁ ପ୍ରେମର ଆବେଗ ତାହା ଆମକୁ ତାଙ୍କରି ନିକଟକୁ ବହନ କରି 
ନେଇଯାଏ ଏବଂ ତାଙ୍କ ସ୍ଵରୂପର ଗଭୀରତମ ମର୍ମର ରହସ୍ଯକୁ ଉଦ୍‌ଘାଟିତ 
କରେ। ଯାଜ୍ଞର ଏହି ତ୍ରିଧା ସୂତ୍ରକ ଉତ୍ତମ ରହସ୍ଯ ଉତ୍ତମମ୍‌ ରହସ୍ଯମ୍‌ )ର 
ଦ୍ବାର ଖୋଲିବାର ତ୍ରିବିଧ ଉପାୟ ପ୍ରେମ ଦ୍ବାରାହି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହରଏ, ପ୍ରେମ 
ଦ୍ବାରାହି ତାହା ପୂର୍ଣ୍ଣତତମ ସିଦ୍ଧିଲାଭ କରେ । 

ଆମର ଆତ୍ମସମର୍ପଣ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବାକୁ ହେଲେ ସେଥ୍‌ରେ ରହିବା 
ଆବଶ୍ଯକ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ। ସେଥୁପାଇଁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଏହି ପୁରୂଷକୁ ଆମକୁ 
ଜାଣିବାକୁ ହେବ ତାହାର ଦିବ୍ଯସତ୍ତାର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯରେ ଓ ସମସ୍ତ 
ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ, ତତ୍ତଵତଛ, ଏହାକୁ ଜାଣିବାକୁ ହେବ ସନାତନ ମୂଳ ସ୍ବରୂପରେ, 
ଜୀବନଲୀଳାରେ ଓ ପୂର୍ଣ ସଂହତି ମଧ୍ୟରେ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଚୀନ ଲୋକଙ୍କ ମତରେ 
ଏହି ତତ୍ତଵଜ୍ଞାନର ସମସ୍ତ ମୂଲ୍ୟ କେବଳ ଥୁଲା ସେହି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେ ତାହାର 
ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଆମେ ମରଜୀବନରୁ ମୁକ୍ତିଲାଭ କରି ଏକ ପରମ ଜୀବନର 
ଅମୃତତ୍ଵ ଲାଭ କରିପାରିବା। ତେଣୁ ଗୀତା ଏହାପରେ ଦେଖାଇଦେଇଛି ଯେ 
କିପରି ଗୀତାର ନିଜସ୍ଵ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସାଧନାର ଆତ୍ମ-ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତାର ପରିଣାମ 
ଭାବରେ ଏହି ମୁକ୍ତିର ଚରମ ପର୍ଯ୍ୟାୟକୁ ଲାଭ କରାଯାଇପାରେ। ଗୀତାର 
ଉକ୍ତିର ମର୍ମ ଏହି ଯେ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ବ୍ରହ୍ମ ସଂପର୍କରେ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଞ୍ଞାନା ଭଗବାନ୍‌ କୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି “ଯେଉଁମାନେ ମୋତେ ସେମାନଙ୍କର 
ଆଶ୍ରୟ ଭାବରେ ଅବଲମ୍ବନ କରନ୍ତି, ମାମ୍‌ ଆଶ୍ରିତ୍ଯକ ସେମାନଙ୍କର ଦିବ୍ଯଜ୍ୟୋତି, 
ମୁକ୍ତିଦାହା ଓ ସେମାନଙ୍କ ଆତ୍ମାର ଗ୍ରହୀତା ଓ ଆଶ୍ରୟଦାତା ବୋଲି ଭଜନା 
କରନ୍ତି - ଯେଉଁମାନେ ଜରା ଓ ମୁତ୍ୟଯୁଠାରୁଥ ମରଜୀବନ ଏବଂ ତାହାର 
ବନ୍ଧନଠାରୁ ମୁକ୍ତିଲାଭ କରିବା ସକାଶେ, ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସାଧନା ମଧ୍ୟରେ ମୋର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି। ସେମାନେ ତଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଜାଣିପାରନ୍ତି ସମଗ୍ର ଭାବରେ 
ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ଅଖିଳ କର୍ମକୁ ଜାଣିପାରନ୍ତି। ଯେହେତୁ ସେମାନେ 
ମୋତେ ଜାଣିପାରନ୍ତି ଏବଂ ତତ୍‌ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅଧ୍ଭୂତ, ଅଧ୍‌ଦୈବ ଓ 
ଅଧ୍‌ଯଞ୍ଜକୁ ଜାଣିପାରନ୍ତି ତେଣୁ ପ୍ରୟାଣର ସନ୍ଧିକ୍ଷଣରେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର 
ମୋ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ ଥାଏ ଏବଂ ସେହି ମୁହୂର୍ତରେ ସେମାନଙ୍କର ସମଗ୍ର 
ଚେତନା ମୋ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ରହିଥାଏ। ସେଇଥଵ ପାଇଁ ସେମାନେ 
ମୋତେ ଲାଭ କରନ୍ତି। ମରଜୀବନରେ ଆଉ ବଦ୍ଧ ନ ହୋଇ ସେମାନେ 


୩୬୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଦିବ୍ୟଙ୍କର ଶୀର୍ଷତମ ପଦ ଲାଭ କରନ୍ତି ଠିକ୍‌ ସେହିମାନଙ୍କ ଭଳି ଯେଉଁମାନେ 
ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତାକୁ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଓ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଲୟ କରିଥାଂ ନ୍ତି" । 
ଏହି ଭାବରେହିଁ ଗୀତାର ଏହି ମହତ୍ତ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ନିଶ୍ଚୟାତ୍ବମକ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର 
ସମାପ୍ତି ହୋଇଛି। 

ଏଠାରେ ଆମେ କେତେକ ବିଷୟ ଦେଖୁ ଯେଉଥ୍‌ରେ ଜଗତ୍‌-ଲୀଳା 
ମଧ୍ଯରେ ପରମପୁରୂୁଷଙ୍କର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ସଂପର୍କରେ ପ୍ରଧାନ ଓ ମୂଳସତ୍ୟଗୁଡ଼ିକ 
ସଂକ୍ଷେପରେ ରଖାଯାଇଛି। ସେଥ୍‌ରେ ରହିଛି ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଠିସୂତ୍ର ଓ କାର୍ଯ୍ୟପ୍ରଣାଳୀର 
ସମସ୍ତ ବିଭାବ। ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମଞ୍ଜାନ ମଧ୍ଯକୁ ଫେରିଯିବା ପାଇଁ ଆତ୍ମାର ଯାହା 
ପ୍ରୟୋଜନ ତାହା ମଧ୍ଯ ଏଥୁରେ ଅଛି। ପ୍ରଥମେ ରହିଛି “ତଦ୍‌ ବ୍ହ୍ମଂ ”। 
ଦ୍ରିତୀୟରେ ରହିଛି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ସ୍ଥିତ ଜୀବାତ୍ମାର ତତ୍ତ୍ଵ, “ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ” ” । 
ତାହାପରେ ରହିଛି “ଅଧ୍ଭୂତ' ଓ ' ଅଧ୍ଦୈବ' ଯଥାକମେ ବହିର୍ଜଗତ ବିଷୟରେ; 
ଏବଂ ଶେଷଟି ହେଉଛି ଅଧଯଜ୍ଞ ଯାହାକି ଜାଗତିକ କର୍ମ ଓ ଯଜ୍ଞର ନିଗୂଢ଼ 
ରହସ୍ଯ। ଫଳତଃ ଏଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି “ମୁଁ, ପୁରୂଷୋତ୍ତମ, ମୁଁ 
ଯେ କି ଏସବୁର ଅତୀତ, ତଥାପି ଏଇ ସମସ୍ତ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଏବଂ ଏସବ୍ରୁର 
ପାରସ୍ପରିକ ସମ୍ବନ୍ଧର ସହାୟତାରେ ମୋତେ ସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ ହେବ, ଜାଣିବାକୁ 
ହେବ (ମାମ୍‌ ବିଦୂଃ)୨, - ଏହାହିଁ ହେଉଛି ସେହି ମାନବ ଚେତନା ସକାଶେ 
ଏକମାତ୍ର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପାୟ ଯାହା ମୋ ନିକଟକୁ ଫେରି ଆସିବା ପାଇଁ 
ପଥ ଖୋଜ଼ୁଥାଏ।”” କିନ୍ତୁ ଏହି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ବିଷୟଟି ପ୍ରଥମରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ବ୍ରଝାଯାଉ ନାହିଁ। ଅନ୍ତତଃ ଏହାର ଅର୍ଥ ନାନା ପ୍ରକାର କରାଯାଇପାରେ । 
ତେଣୁ ଏହି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ବାସ୍ତବ ଅଭିପ୍ରାୟ କ”ଣ ପ୍ରଥମେ ତାହାହି ନିର୍ଣ୍ଚୟ 
କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ଶିଷ୍ଯ ଅର୍ଜୁନ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ସେସବୁର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଜିଜ୍ଞାସା କରିଛନ୍ତି। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଠ ସଂକ୍ଷେପରେ ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି ““ କେବଳ 
ଦାର୍ଶନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ଗୀତା କୌଣସିଠାରେ ମଧ୍ଯ ଅଧୁକ ସମୟ 
ନେଇ ନାହିଁ, ଏହା କେବଳ ସେତିକି ମାତ୍ର ବିଷୟବସ୍ତୁୂକୁ ଏପରି ଭାବରେ 
ଦେଇଛି ଯେ ଯେପରି ତାହାର ସତ୍ଯଟିକୁ ଆତ୍ମା ସହଜରେ ଧରି ପାରିବ 
ଏବଂ ଅନୂଭୂତି ଓ ଉପଲବ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରିବ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରାତିଭାସିକ 
ଜଗତର ବିପରୀତ ସ୍ଵୟଂସ୍ଥିତ (୫୦୮-6୬୪୯।୫।୫୮) ସତ୍ତାକୁ ବୁଝାଇବାକୁ ଯାଇ 
ଉପନିଷଦ୍‌ ଏହି ““ତଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମ”” ଶବ୍ଦଟିକୁ ବାରଂବାର ବ୍ଯବହାର କରିଛି। ମନେହ୍ରଏ 
ଗୀତାର ସେହି ପଦର ଗୃଢ଼ାର୍ଥ ““ଅକ୍ଷରମ୍‌ ପରମମ୍‌” ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ ସତ୍ତାକୁ 
ବୁଝାଉଛି। ତାହାହିଁ ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆତ୍ମାଭିବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ ତାହାରି 
ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ସନାତନୀ ସତ୍ତା ଉପରେହିଁ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ବିକାଶଶୀଳ 
ଏହି ସମଗ୍ର ଜଗତ୍‌ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିଛି। ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଅର୍ଥ ସ୍ଵଭାବ ପରମ 


ପରମ ଭଶ୍ଵର ୩୬୭ 


ପ୍ରକୃତିରେ ଜୀବାତ୍ମାର ଯେଉଁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବ ଓ ବିଧାନ, ତାହାହିଁ ହେଉଛି 
““ ସ୍ଭାବ' ', ସେହି ସ୍ବଭାବକୁହିଁ ' ଅଧାମ୍‌” କୁହାଯାଏ ( ସ୍ଵଭାବୋଅ୍ାତଢ୍ବମୁଚ୍ଯତେ ) | 
ଗୀତା ମତରେ ସୃଷ୍ଟିପ୍ରେରଣା ଓ ଶକ୍ତିକୁ ““କର୍ମ'” ଭାବରେ ନାମିତ କରାଯାଇଛି, 
“ବିସର୍ଗଃ କର୍ମସଂଜ୍ଚିତ'” । ତାହାହିଁ ଏହି ଆଦି ମୂଳଗତ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶରୂ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
“ସ୍ଵଭାବ””ରୂହି ସବ୍ରକିଛିକୁ ଉତ୍ସାରିତ କରୂଅଛି, ଏବଂ ଏହି “ ସ୍ଵଭାବଂ ବଶରୁ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି, ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ବିଶ୍ଵଳୀଳାକୁ ପ୍ରକଟ 
କରୁଛି। ' ଅଧ୍ଭୂତ' କ୍ଷରଲୀଳାର ସମସ୍ତ ପରିଣାମ ' 'କ୍ଷରୋ ଭାବଃ' ' “' ଅଧ୍ଭୂତ 
କ୍ଷରୋ ଭାବଃ”” । ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ପୁରୂଷ ବିରାଜମାନ କରୁଛନ୍ତି - ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ 
ଆମ୍ବା - ତାହାହିଁ “ଅଧ୍‌ଦୈବ'””। ତାହାର ମୂଳସତ୍ତାର ଯେଉଁ କ୍ଷରଭାବ କର୍ମ 
ଦ୍ବାରା ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛି, ସେହିସବୁ ତାଙ୍କ ଚେତନାରେ 
ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଅଛି ଏବଂ ସେହି ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ ପୁରୁଷ ସେସବୁକୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି 
ଓ ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି। ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି “କର୍ମ ଓ ଯଜ୍ଞର ଅଧ୍୍‌ପତି 
ଅଧ୍ଯାଞ୍ଚ ବୋଲି ସ୍ଵୟଂ ମୋତେହିଁ କୁହାଯାଏ।” “ମୁଁ ଭଗବାନ, ପରମେଶ୍ବର 
ଓ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ଏଠାରେ ଏହି ସମସ୍ତ ଦେହଧାରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ 
ଗୁପ୍ତ ଭାବରେ ବିରାଜମାନ କରୁଛି। ତେଣୁ ଯାହାକିଛି ଅଛି ତାହା ସବୁକିଛି 
ଏହି ସୂତ୍ରର ଅନ୍ତର୍ଗତ ।'' 

ଗୀତା ଏହି ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବର୍ଣ୍ଚନା ଦେବା ପରେ ପରେ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ପରମ 
ମୋକ୍ଷଲାଭର ବିଷୟକୁ ବୁଝାଇବାକୁ ଅବିଳମ୍ବେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଅଛି, ଯାହାକି 
ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷ ଶ୍ଳୋକରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି। ଅବଶ୍ଯ ପରେ 
ଗୀତା ପୁଣି ଏହି ବିଷୟର ଆଲୋଚନା କରିବ ଏବଂ ଏ ସଂପର୍କରେ ଆହୁରି 
ଏପରି ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଦେବ ଯାହା କର୍ମ ଓ ଆନ୍ତର ଉପଲବ୍ଧି ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ। 
ଏହି ସମସ୍ତ ଶବ୍ଦ ଦ୍ବାରା ଯାହାସବୁ ସୂଚିତ ହେଉଛି ସେସବୁର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ 
ପାଇଁ ଆମକୁ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହୃୂଏତ ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେବ। କିନ୍ତୁ ଅଧୁକ 
ଅଗ୍ରସର ହେବା ପୂର୍ବରୂ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଓ ଏହାପୂର୍ବରୁ ଯାହାସବୁ କୁହାଯାଇଛି, 
ଯାହାମଧ୍ଯରୁ ଏହିସବୁ ବିଷୟବସ୍ତୃର ପାରସ୍ପରିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଷୟରେ ବୁଝାଯାଇଛି, 
ତାହାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଦେଖିବା ଆବଶ୍ଯକ। କାରଣ ଏହିଠାରେହିଁ ବିଶ୍ଵଳୀଳାର 
ଧାରା ସଂପର୍କରେ ଗୀତାର ମତଟି ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି, ପ୍ରଥମେ ରହିଛି 
ବ୍ରହ୍ମ; ଉଚ୍ଚତମ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତା। ଦେଶକାଳ ନିମିତ୍ତ ମଧ୍ଯରେ ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତିର 
ଯେଉଁ କ୍ରୀଡ଼ା ସଂଘଟିତ ହେଉଛି ତାହାର ପଶ୍ଚାତରେ ରହିଛି ସେହି ସର୍ବଭୂତ 
ବ୍ରମ୍ମ। ଜାରଣ କେବଳ ସେହି ଆମ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତା ଦ୍ବାରାହିଁ ଦେଶ-କାଳ- ନିମିତ୍ତ 
ତିଷ୍ଠି ରହିପାରିଛି। ଏବଂ ସେହି ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଅଥଚ ଅଖଣ୍ଡ 
ଆଧାର ଯଦି ନ ଥାନ୍ତା ତାହାହେଲେ ଂଦେଶ-କାଳଂ-ତିମିତ୍ତଂ” ନିଜର ବିଭାଗ 


୩୬୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପରିଣାମ ଓ ମାନନିର୍ଣ୍ଣଟୟ ପାଇଁ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଉ ନ ଥାଂନ୍ତେ। କିନ୍ତୁ ସେହି 
ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଵତଃ କିଛି କରେ ନାହିଁ ବା କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ 
ହୁଏ ନାହିଁ ବା କୌଣସି ସଂକଳ୍ପ କରେ ନାହିଁ। ଏହା ନିରପେକ୍ଷ, ସମ 
ଓ ସବୁକିଛିକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଥାଏ; କିନ୍ତୁ ଏହା କୌଣସି ପ୍ରକାର ନିର୍ବାଚନ 
କରେ ନାହିଁ ବା କୌଣସି କିଛିକୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ ନାହିଁ। ତାହାହେଲେ ଉତ୍ପନ 
କରେ କିଏ, ସଂକଳ୍ପ କରେ କିଏ ଓ ପରମଂପୁରୂଷଙ୍କୁ ଦିବ୍ଯପ୍ରେରଣା ଦିଏ 
କିଏ? କର୍ମର ଯିଏ ନିୟାମକ, କାଳମଧ୍ଯରେ ଅନନ୍ତ ସତ୍ତାରୂ ଯିଏ କାର୍ଯ୍ୟତଃ 
ବିଶ୍ବଵଲୀଳାକୁ ପ୍ରକଟ କରେ ସେ ବା କିଏହ ତାହାହିଁ ହେଉଛି ସ୍ଵଭାବ ରୂପେ 
ପ୍ରକୃତି। ପରାପ୍ନର ଭଗବାନ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ସତତ ବିଦ୍ଯମାନ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ 
ସେ ତାଙ୍କର ସନାତନ ଅକ୍ଷର ସତ୍ତାର ଆଧାର ଉପରେ ତାଙ୍କର ପରା 
ଅଧ୍ୟାତମ୍ମଶକତ୍ତିର କିୟାକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଅଛନ୍ତି। ସେ ନିଜର ଭାଗବତୀ 
ସତ୍ତା ଚୈତନ୍ଯ ଓ ଇଚ୍ଛା ବା ଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି- ୟୟେଦଂ ଧାର୍ୟ୍ଯତେ 
ଜଗତ୍‌- ତାହାହିଁ ପରା ପ୍ରକୃତି। ଦିବ୍ଯ ଆତ୍ମା ନିଜର ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ଯାହାକିଛି 
ପୃଥକ୍‌ କରି ରଖନ୍ତି ଏବଂ ଜୀବର ଅଧ୍ଯାତ୍ମ ପ୍ରକୃତି ବା ସ୍ଵଭାବରେ ପ୍ରକଟ 
କରନ୍ତି ସେସବୁର କ୍ରିୟାମ୍ମିକା ଭାବନା ଓ ତାହାର ବାସ୍ତବ ସତ୍ଯକୁ ଏହି 
ପରା ପ୍ରକୃତିସ୍ଥିତ ଆତ୍ମାର ସ୍ବାତ୍ବବୋଧ ଆତ୍ମସମ୍ବିତ୍‌ର ଆଲୋକରେ ଦେଖିପାରେ। 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର ଅନ୍ତନି ହିତ ସତ୍ଯ ଓ ଆତ୍ମତନ୍ତ୍ଵ ଯାହା ଲୀଳା ମଧ୍ୟରେ 
କାର୍ଯ୍ୟତଃ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରି ଧରିଅଛି, ମାହା ସର୍ବଭୂତସ୍ଥିତ ମୂଳ ଦିବ୍ୟ 
ପ୍ରକୃତିଃ ଯାହା ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ପରିବର୍ତନ, ବିକୃତି ଓ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଭିତରେ 
ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ଯ ଓ ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରହିଅଛି ତାହାହିଁ ସ୍ଵଭାବ। ସ୍ଵଭାବରେ ଯାହା ନିହିତ 
ତାହାସବୁ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ବିଛ୍ୁରିତ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି କାରଣ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତି 
ଯେପରି ସେସବୁ ନେଇ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ଦୃଷ୍ଠିରି ଛାୟାରେ ଯଥାଶକ୍ତି 
ବ୍ଯବହାର କରେ। ନିତ୍ଯ ସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ଯରୂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭୂତର ମୂଳ ପ୍ରକୃତି 
ଓ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରକୃତି ନାନା ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ସୃଷ୍ଠି କରିଛି ଓ ତାହାକୁ 
ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୂଛି। ନିଜର ସମସ୍ତ ପରିବର୍ତନ ଯାହା ନାମ 
ଓ ରୂପ ମଧ୍ଯରେ କାଳ ଓ ସ୍ଥାନ ଭିତରେ ଏବଂ ସ୍ଥାନ-କାଳ ମଧ୍ୟରେ 
ବିକାଶ ହେଉଥୁବା ଏକ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ୟରୁ ଅନ୍ୟ ଏକ ଅବସ୍ଥାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁବା 
କ୍ରମ ମଧ୍ଯରେ ସଂଘଟିତ ହୋଇଥାଏ, ଯାହାକୁ ଆମେ କହୁ ନିମିତ୍ତ, ସେସବ୍ରର 
କ୍ରିୟାକୁ ତାହା ପ୍ରକଟ କରିଥାଏ । 

ଏହିସବୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ ଏକ ଅବସ୍ଥାରୁ ଅନ୍ଯ ଏକ ଅବସ୍ଥାକୁ ନିରନ୍ତର 
ପରିବର୍ତନ - ତାହାହିଁ ହେଉଛି କର୍ମ। ତାହା ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା, ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତି, 
ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି କର୍ମୀ ଓ କ୍ରିୟାକର୍ମର ଦେବୀ। ପ୍ରଥମତଃ “ସ୍ବଭାବ” 


ପରମ ଭଣ୍ଵର ୩୬୯ 


ସୃଷ୍ଟିକ୍ରିୟାରେ ନିଜକୁ ବିସ୍ତାର କରେ (ବିସର୍ଗ)। ସୃଷ୍ଠିରେ ଯେଉଁ ସମସ୍ତବସ୍ଥୁ 
ଆବିର୍ଭୂତ ହୋଇଛନ୍ତି ସେସମସ୍ତହିଁ ଭୂତ (ଭୂତକରଃ) ଏବଂ ଏହି ସମସ୍ତ 
ବସ୍ତୁ ଓ ଏହିସବୂ (ବସ୍ତୁଃ ଅନ୍ତରରେ ଓ୍‌ ବାହାରେ ଯେଉଁ ରୂପ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛି ତାହାହିଁ ଭାବ (ଭାବକରଃ) । ଏସମସ୍ତ ଏକତ୍ରିତ ଭାବରେ କାଳ ମଧ୍ଯରେ 
ନିୟତ ଉପ୍ପତ୍ରି ଲାଭ କରୁଅଛି। ତାହାହିଁ ହେଉଛି ““ଉଦ୍ଭବ””; କର୍ମର ସୃଷ୍ଟିଶକ୍ତି 
ହେଉଛି ଏହି “ଉଦ୍ଭବଂର ମୂଳ ତତ୍ତ୍ବ। ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତିସମୂହର ସଂଯୁକ୍ତ କ୍ରିୟା 
ଫଳରେ ଏହି କ୍ଷରଲୀଳା ପ୍ରକଟ ହୋଇଅଛି, ତାହାହିଁ ““ଅଧ୍‌୍‌ଭୂତଂ୨, ସେହି 
ଅଧୁଭୂତ ହେଉଛି ଜଗତ୍‌ ଓ ଜୀବାମ୍ବାର ଚୈତନ୍ୟର ବିଷୟବସ୍ତୁ। ଏହି ସମସ୍ତ 
ମଧ୍ଯରେ ଜୀବାତ୍ମାହି ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ଭୋକ୍ତାସ୍ଵରୂପ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ଦେବତା। ମନ, ବୁଝି 
ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ଦିବ୍ଯଶକ୍ତିସମୂହ ତଥା ଜୀବାତ୍ମାର ଚୈତନ୍ଯମୟ ସତ୍ତାର ସମସ୍ତ 
ଶକ୍ତି ଯାହାଦ୍ବାରା ଏହା ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାକୁ ନିଜମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତିଫଳିତ କରେ, 
ସେସମସ୍ତହିଁ ““ଅଧ୍ଦୈବ'?| ତାହାହେଲେ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ଏହି ଜୀବାତ୍ମାହିଁ ହେଉଛି 
କ୍ଷରପୁରୁଷ। ଏହାହିଁ ପରିବର୍ଉନଶୀଳ ଆତ୍ମା, ଭଗବାନଙ୍କର ଶାଶ୍ବତ କର୍ମଲୀଳା। 
ଏହି ଆତ୍ମା ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରୁ ବ୍ରହ୍ମ ମଧ୍ଯକୁ ଫେରିଆସେ ସେତେବେଳେହିଁ 
ଏହା ଅକ୍ଷରପୁରୁଷ, ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଆତ୍ମା, ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ଶାଶ୍ବତ ନିଷ୍ପିୟତା। 
କିନ୍ତୁ କ୍ଷରପୂରୂଷର ରୂପାକୃତି ଓ ଶରୀର ମଧ୍ୟରେ ଦିବ୍ୟ ପରମପୁରୂଷ ବାସ 
କରନ୍ତି। ଅକ୍ଷରସତ୍ତାର ପ୍ରଶାନ୍ତି ଓ କ୍ଷରୀଳାର ଉପଭୋଗକୁ ନେଇ ମଣିଷ 
ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରନ୍ତି ପୁରୂଷୋତ୍ତମ। ସେ ଯେ ବିଶ୍ବାତୀତ ପରମପଦରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ରହି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କଠାରୁ ଦୂରରେ ଅଛନ୍ତି କେବଳ ତାହା ନୂହେଁ, କିନ୍ତୁ 
ସେ ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ଶରୀରରେ ମଣିଷର ହୃଦୟରେ ଓ ପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ୟରେ ବିରାଜମାନ କରୁଛନ୍ତି। ଏଠାରେ ସେ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାକୁ ଯଜ୍ଞ ରୂପରେ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ମଣିଷ-ଆତ୍ମାର ସଚେତନ ଆତ୍ମୋତ୍ସର୍ଗ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରତୀକ୍ଷା 
କରି ରହିଥାଂନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସର୍ବଦାହିହ ଏପରିକି ମଣିଷର ଅଜ୍ଞାନ ଓ ଅହଂକାର 
ଭିତରେ ମଧ୍ୟଃ ସେ ମଣିଷ ସ୍ଵଭାବର ଅଧୀଶ୍ଵର ଏବଂ ତାହାର ସମସ୍ତ 
କର୍ମର ପ୍ରଭୂ। ତାଙ୍କରି ଅଧ୍ୟକ୍ଷତାରେହି ପ୍ରକୃତି ଓ କର୍ମର ସମସ୍ତ ବିଧାନ 
ଚଳିଥାଏ। ତାଙ୍କରି ନିକଟରୁହିଁ ଜୀବାତ୍ମା ପ୍ରକୃତିର ଏହି କ୍ଷରଲୀଳାରେ ଆ ବିର୍ଭୂତ 
ହୁଏ; ଏବଂ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମ-ସତ୍ତା ମଧ୍ୟଦେଇ ଜୀବାମ୍ବା ପୁନଶ୍ଚ ତାଙ୍କରି ମଧ୍ୟକୁହିଁ 
ଫେରିଯାଏ ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ପରମ ପଦ ଲାଭକରେ ¬ “ପରଂ ଧାମ” | 
ମଣିଷ ଜଗତରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି ପ୍ରକୃତି ଓ କର୍ମର କ୍ରିୟାବଶରେ 
ଲୋକ-€୫ଲାକାନ୍ତରକୁ ଗମନାଗମନ କରେ। ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ପୁରୁଷ -_ ଏହାହିଁ 
ତାହାର ସୂତ୍ର। ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ତରାମ୍ବା ଯାହା ଭାବେ, ଯାହା ଚିନ୍ତାକରେ, 
ଯାହା କରେ, ସେ ସର୍ବଦା ତାହାହିଁ ହୂୁଏ। ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ ସେ ଯାହା ଥ୍ଲା, 


୩୭୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯାହା କରିଥ୍‌ଲା, ସେସବୁ ଦ୍ବାରାହିଁ ତାହାର ବର୍ତମାନ ଜନ୍ମ ନିର୍ଦାରିତ ହୁଏ । 
ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ଜନ୍ମରେ ମୃତ୍ଯୁପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଯାହା ହୋଇଥାଏ, ଯାହା ଭାବିଥାଏ, 
ଯାହା କରିଥାଏ, ସେହି ସମସ୍ତ ଦ୍ବାରାହି ନିର୍ଧାରିତ ହେବ ତାହାର ପରଲୋକ 
ଅବସ୍ଥାନ ଓ ପରଜନ୍ମ। ଜନ୍ମ ଯଦି ଏକ ସମ୍ଭାବନା (୨୦୦୦୮୮୮୦) , ତେବେ 
ମୃତ୍ଯୁ ମଧ୍ୟ ଏକ ସମ୍ଭାବନା (୦୦୦୦୮୮୮୩)।, ଏହା କୌଣସିମତେ ଏକ 
ସମାପ୍ତି ନୂହେଁ। ଶରୀର ପରିତ୍ଯକ୍ତ ହରଏ। କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମା ନିଜର ପଥରେହିଁ 
ଚାଲିଥାଏ ( ତ୍ୟକ୍ତ୍ତା କଲେବରମ୍‌ ) । ପ୍ରୟାଣର ସନ୍ଧିକ୍ଷଣରେ ସେ କିଭଳି ଭାବରେ 
ଥାଏ, ତାହା ଉପରେ ଅନେକ କିଛି ନିର୍ଭର କରେ। କାରଣ ପ୍ରୟାଣ କାଳରେ 
ସୃଷ୍ଟିର ଯେଉଁ ରୂପ ଉପରେ ତାହାର ଚିତ୍ତ ନିବିଷ୍ଠ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ମୃତ୍ଯୁ 
ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଯାହାଦ୍ବାରା ମନ ଓ ଚିନ୍ତା ପୂର୍ଣ୍ଣ ଥିଲା ସେହି ରୂପକୂହିଁ ସେ 
ପରଜତ୍ନରେ ଲାଭ କରେ। ଯେହେତୁ ପ୍ରକୃତି କର୍ମ ଦ୍ବାରାହି ଜୀବାମ୍ବାର ଚିନ୍ତା 
ଓ ଶକ୍ତିସମୂହକୁ କ୍ରିୟାନିତ କରିଥାଏ, ତେଣୁ ବସ୍ତୁତଃ ତାହାହିଁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ। ଅତଏବ ମଣିଷର ଆତ୍ମା ଯଦି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ପଦ ଲାଭ 
କରିବାକୁ ଚାହେଁ, ତେବେ ସେପରି ଲାଭ କରିବା ପୂର୍ବରୁହିଁ ତାହା ପାଇଁ 
ରହିଛି ଦୁଇଟି ପ୍ରୟୋଜନ ଓ ଦୁଇଟି ସର୍ଭ ଯାହାକୁ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ତାକୁ 
ପୂରଣ କରିବାକୁ ହେବ। ପାର୍ଥ୍ବ ଜୀବନରେ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ଜୀବନକୁ ସମଗ୍ର 
ଭାବରେ ଏହି ଆଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରି ଗଢ଼ିବା ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ; 
ଏବଂ ପ୍ରୟାଣକାଳରେ ମଧ୍ୟ ସେ ଯେପରି ତାହାର ଅଭୀପ୍‌ସା ଓ ସଙ୍କଳ୍ଧକୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଣିକାଚ୍ଚିକ ଭାବ ସହିତ ଧରି ରଖିପାରେ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି, 
ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଅନ୍ରିମକାଳରେ ମୋତେ କେବଳ ସ୍କରଣ କରି ନିଜର ଦେହତ୍ୟାଗ 
ପୂର୍ବକ ପ୍ରୟାଣ କରିଥାଏ, ସେ ମୋର ଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଭାବ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ।୨୬ ଭଗବାନଙ୍କର ମୂଳସତ୍ତା ସହିତ ସେ ମିଳିତ ହରଏ ଏବଂ 
ତାହାହିଁ ଆତ୍ମାର ସର୍ବଶେଷ ପରିଣତି; “ପରୋ ଭାବଃ”” । ଏହିଠାରେହିଁ କର୍ମର 
ଶେଷ ପରିଣତି। କର୍ମ ଏଠାରେ ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ନିଜ ଉତ୍ସ ମଧ୍ୟକ୍ର ଫେରି 
ଆସିଥାଏ। ବିଶ୍ବବିବର୍ଭନକୁ ଅନୁସରଣ କରିବାରୁ ଜୀବାତ୍ମାର ମୂଳ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ପ୍ରକୃତି (ପରା ପ୍ରକୃତି) ମୂଳରୂପ ବା ସ୍ଵଭାବ ତାହାଦ୍ବାରା ଆବୃତ ହୋଇ 
ରହିଯାଏ। ତାହାର ଚୈତନ୍ୟର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାତିଭାସିକ ଭାବର ବିକାଶ ହୁଏ 
“ତମ୍‌ ତମ୍‌ ଭାବମ୍‌””। ଏହିସବୁ ଭିତର ଦେଇ ଜୀବାତ୍ମା ଫେରି ଆସିଥାଏ 


ତାହାର ମୂଳ ପ୍ରକୃତିକୁ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରକୃତିରେ ସେ ନିଜର ପ୍ରକୃତି, ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 


× ଅନ୍ତକାଲେ ଚ ମାମେବ ସ୍କୃରନୁସୁ। କଲେବରମ୍‌ | 
ୟଃ ପ୍ରୟାତି ସ ମଉାବଂ ୟାତି ନାସ୍ତ୍ୟତ୍ର ସଂଶୟଃ ॥ ୮୮୫ 


ପରମ ଶଶ୍ଵର ୩୭୧ 


ସ୍ବରୂପ ଓ ଆତ୍ମାର ସନ୍ଧାନ ପାଏ; ସେ ପୁନଶ୍ଚ ସତ୍ତାର ମୌଳିକ ପଦ 
ଲାଭ କରେ ଓ ସେହି ପ୍ରତ୍ଯାବର୍ତନ ବା ନିବୂତ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତାହାହିଁ ପରମଭାବ 
(ମଦ୍‌ଭାବମ୍‌ ) ପ୍ରାପ୍ରି। ଏକ ଦିଗରେ ଦେଖିଲେ ଆମେ କହିପାରୁ ଯେ ସେ 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ହୋଇଯାଏ; ଯେହେତୁ ତାହାର ପ୍ରାତିଭାସିକ ପ୍ରକୃତି 
ଓ ଜୀବନର ଚରମ ରୂପାନ୍ତର ସାଧନ ଦ୍ବାରା ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ଏକ ହୋଇଯାଇଥାଏ । 

ଏଠାରେ ଗୀତା ମୃତ୍ୟୁକାଳୀନ ମନର ଅବସ୍ଥା ଓ ଚିନ୍ତା ଉପରେ ବିଶେଷ 
ଗୁରୂତ୍ସ ଦେଇଛି। ଏପରି ଗୁରୂତ୍ ଦେବାର କାରଣ ବ୍ୂଝିବା ଆମ ପାଇଁ 
କଠିନ ହୋଇଉଠିବ ଯଦି ଆମେ ଚୈତନ୍ୟର ଆମତ୍ମସୂଜନୀ ଶକ୍ତିକୂ ସ୍ଵୀକାର 
ନ କରୂ। ଆମର ବିଚାର ଆନ୍ତରିକ ଦୃଷ୍ଟି, ବିଶ୍ବାସ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଯେତେବେଳେ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଗୁରୁତ୍ଵ ସହିତ କାହା ଉପରେ ନିବଦ୍ଧ ହୁଏ, ତେବେ 
ସେତେବେଳେ ତାହାଦ୍ବାରାହି ଆମର ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ସତ୍ତା ପରିବର୍ଭଚିତ ହେବା 
ସମ୍ଭବ ହୁଏ। ଏହି ଗତିବୂର୍ରି ଏକ ନିଶ୍ଚିତ ଶନତ୍ତିରେ ପରିଣତ ହୂଏ ଯେତେବେଳେ 
ଆମେ ସେହି ଉଚ୍ଚତର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଓ ଆତ୍ମ-ବିକଶିତ ଅନୁଭୂତି ମଧ୍ଯକୁ ଯାଇଥାଉଁ 
ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ ସାଧାରଣ ମନସ୍ତକ୍ଵଠାରୁ ବାହ୍ଯପ୍ରକୃତି ଉପରେ କମ୍‌ ନିର୍ଭରଶୀଳ; 
କାରଣ ଏହି ସାଧାରଣ ମନସ୍ତତ୍ତ୍ଵ ବାହ୍ଯପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନତା ପାଖରେ ଆବଦ୍ଧ। 
ସେହିଠାରେହିଁ ଆମେ ଦେଖିବାକୁ ପାଇବା ଯେ ଯାହା ଉପରେ ଆମେ ଆମ 
ମନକୁ ନିବଦ୍ଧ କରିଥାଉ ଓ ଯାହାପାଇଁ ଆମେ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଭାବରେ ଆସ୍ପହା 
କରିଥାଉ, କ୍ରମଶଃ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଆମେ ସେଇଆହିଁ ହୋଇଉଠୁଛୁ। ଅତଏବ 
ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ଚିନ୍ତାରେ କୌଣସି ବିଚ୍ଯୁତି, ସ୍କୁତିରେ କୌଣସି ବିଭ୍ରଂଶ 
ଘଟିଲେହି ଏହି ପରିବର୍ତନରେ ବ୍ଯାଘାତ ସୃଷ୍ଠି ହରଏ କିଂବା ଏହାର କ୍ରିୟାରେ 
ଦେଖାଦିଏ ଅଧଃପତନ ଏବଂ ଆମେ ପୂର୍ବେ ଯାହା ଥୁଲୁ ତାହା ମଧ୍ୟକୁହିଁ 
ପୁନଶ୍ଚ ଫେରିଯାଉ ¬ ଅନ୍ତତଃ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମର ନୂତନ ଭାବ (୦୧୯୦୮୮୮୨) 
ମଧ୍ୟରେ ଆମେ ବାସ୍ତବରୂପେ ଓ ଅପରିବର୍ତଭନୀୟ ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇ 
ନ ଥାଉ। ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଉପରୋକ୍ତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିଥାଉ, ଯେତେବେଳେ 
ତାହା ଆମର ଅନୁଭୂତି ମଧ୍ୟରେ ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ ବିଷୟ ହୋଇଉଠିଥାଏ, 
ସେତେବେଳେ ତାହାର ସୁୁତି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଥାଏ; କାରଣ ବର୍ଭମାନ 
ତାହା ହୋଇଥାଏ ଆମ ଚେତନାର ସ୍ବାଭାବିକ ରୂପ। ଏହି ମରଜୀବନର 
ସ୍ତରକୁ ଛାଡ଼ିଯିବାର ସନ୍ଧିଷ୍ଷଣରେ ଆମ ଚେତନାର ଅବସ୍ଥା କିଭଳି ଭାବରେ 
ଥାଏ ତାହା ବର୍ତ୍ରମାନ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାଗଲା। କିନ୍ତୁ ଆମର ସମଗ୍ର ଜୀବନ- ଆଦର୍ଶ 
ଓ ଆମର ଅତୀତ ମନୋସ୍ଥିତି ଯାହା ପୂର୍ବରୁ ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ନାହିଁ, 
ସେହି ଜୀବନଧାରା ସହିତ କୌଣସି ମେଳ ନ ରଖି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୂର୍ବରୁ କେବେ 


୩୭୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମଧ୍ୟ ସ୍କରଣ ନ କରି ଯଦି କେବଳ ମୃତ୍ୟୁଶଯ୍ୟାରେହିଁ ତାଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରାଯାଏ, 
ତେବେ ସେହି ସ୍କରଣ ଆମକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିପାରିବ ନାହିଁ। ସାଧାରଣ ଲୌକିକ 
ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ମୁକ୍ତିଲାଭ ପାଇଁ ଯେଉଁସବୁ ସହଜ ଉପାୟ ଦେଖାଇ ଦେଇଅଛନ୍ତି, 
ତାହା ସହିତ ଗୀତାର ଚିନ୍ତାଧାରାର ସାଦୃଶ୍ୟ ଏଠାରେ ଆଦୌ ନାହିଁ । ସାରାଜୀବନ 
ପାପରେ କଟାଇବା ପରେ ଅନ୍ତିମ ସମୟରେ ଧର୍ମଯାଜକ ଆସି ମୁକ୍ତିର 
ପଥ ପରିଷ୍କାର କରିଦେବ ଓ ତଦ୍ଧାରା ଶେଷକୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନୋଟିତ ପବିତ୍ର 
ମୃତ୍ଯୁ (୦୮୩ମ୮ଞ୩୫୮ ଧଓଞୌ)) ହେବ ଅଥବା କୌଣସିମତେ ପବିତ୍ର କାଶୀଧାମରେ 
ବା ପବିତ୍ର ଗଙ୍ଗାତୀରରେ ମରିପାରିଲେ ଯେ ମୁକ୍ତିଲାଭ ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ହେବ - 
ଏହିସବୁ ଅଜ୍ଞାନ ଅପରିପକ୍ସ କଳ୍ପନା ସହିତ ଗୀତା-ଶିକ୍ଷାର କୌଣସି ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 
ନାହିଁ। ଦୈହିକ ମୃତ୍ଯୁ ସମୟରେ ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟଭାବ ଉପରେ ମନକୁ ଦୂଢ଼ଭାବରେ 
ନିବଦ୍ଧ କରିବାକୁ ହେବ -¬ ““ୟଂ ସ୍କ୍‌ରନ୍‌ ଭାବଂ ତ୍ୟଜତି ଅନ୍ତେ କଲେବରମ୍‌””' -- 
ଏହିକ ଜୀବନରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ତରେ ଅନ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ଆତ୍ମାକୁ ସେହି 
ଭାବମଧ୍ୟଯକୁ ବିକଶିତ ହୋଇଉଠିବା ଆବଶ୍ୟକ - “ସଦା ତଦ୍‌ଭାବଭାବିତଃ | 
(୬ଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକ, ୮ମ ଅଧ୍ୟାୟ) ଭଗବାନ ଶ୍ରୀଗୁରୁ କହୂଛନ୍ତି। “ଅତଏବ ସର୍ବଦା 
ମୋତେହିଁ ସ୍କରଣ କର ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧ କର: କାରଣ ଯଦି ତୂମର ମନ 
ଓ ବୁଛ୍ି ମୋ ଉପରେ ନିବଦ୍ଧ କରିପାର ଓ ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିପାର ¬ 
“‹ ମୟି ଅପିତମନୋବୁଵିଃ?? -- ତେବେ ତୁମେ ନିଶ୍ଚୟ ମୋତେ ଲାଭ ଳରିପାରିବ | 
କାରଣ ଏକ ଅବିଚଳ ଯୋଗାବସ୍ଥାର ଅବିଚ୍ଛିନ୍ଵ ଅଭ୍ୟାସ ମଧ୍ୟରେ ସର୍ବଦା 
ତାଙ୍କରି ସହିତ ଚେତନାକୁ ଏକୀଭୂତ କରି ତାଙ୍କରି ଚିନ୍ତନ କରିବା ଦ୍ବାରାହିଁ 
ମଣିଷ ସେହି ଦିବ୍ୟ ପରମପୁରୁଷଙ୍କୁ ଲାଭ କରିପାରେ ।””* 

ଏଠାରେ ଆମେ ଏହି ପରମପୂରୂଷଙ୍କର ପ୍ରଥମ ବର୍ଣ୍ଣନା ପାଉଛୁ - ସେ 
ଭଗବାନ - ସେ ଅକ୍ଷର ବ୍ମହ୍ମଙ୍କଠାରୁ ଉତ୍ତମ ଓ ମହାନ୍‌, ଯାହାଙ୍କୁ ଗୀତା 
ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ନାମରେ ଅଭିହିତ କରିଛି। ତାଙ୍କର କାଳାତୀତ 
ସନାତନ ସତ୍ତାରେ ସେ ମଧ୍ଯ ଅକ୍ଷର ଏବଂ ଏହିସବୁ ବିଶ୍ବପ୍ରକାଶର ବହୁଦୂରରେ; 
ଏବଂ ଏଠାରେ କାଳ ମଧ୍ୟରେ ନାନା ପ୍ରକାର ବିଚିତ୍ର ପ୍ରତୀକ ଓ ଛହ୍ମରୂପ - 
“ଅବ୍ଯକ୍ତୋଃକ୍ଷର”୮” - ମଧ୍ୟରେ ଆମେ ତାଙ୍କ ସନ୍ତାର ଏକ ଝାପ୍‌ସା ଆଭାସ 
ମାତ୍ର ପାଇଥାଉ। ତଥାପି ସେ କେବଳ “  ଅଲକ୍ଷଣମ୍‌”? ଓ ““ ଅନିର୍ଦେଶ୍ୟମ୍‌ଂ” 
ନୁହନ୍ତି କିଂବା ସେ କେବଳ ଏଇଥ୍‌ପାଇଁ ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଯେ ମଣିଷର ମନବୁଵି 
ଯେଉଁ ସୃକ୍ଷ୍ମାତିସୂକ୍ଷ୍ଟ ଅଣୁକୁ କଳ୍ପନା କରିପାରିବ। ତାହା ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ୟ ସେ 


× ଅଭ୍ୟାସ ୟୋଗଯୁୂକ୍ତେନ ଚେତସା ନାନ୍ୟଗାମିନା | 
ପରମଂ ପୁରୂଷଂ ଦିବ୍ୟଂ ୟାତି ପାର୍ଥାନୁଚିନ୍ତୟନ୍‌॥ ୮।୮ 


ପରମ ଭଶ୍ଵର ୩୭୩ 


ସୂକ୍ଷ୍ମତର, କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ ରୂପ ଆମ ଚିନ୍ତାର ଅତୀତ, ¬ ‹‹ ଅଣୋରଣିୟାଂସମ୍‌ 
ଅଚିନ୍ତ୍ରଭୂପମ୍‌ (୮।୯)””। ଏହି ପରମପୁରୂଷହିଁ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ପୁରାତନ, ଏବଂ 
ତାଙ୍କର ସନାତନ ଆତମ୍ମଦୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରାଞ୍ଚା ମଧ୍ଯରେ ସେ ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟିର ପ୍ରଭୂ 
ଓ ଶାସକ। ସେ ନିଜର ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ଏହି ବିଶ୍ଵର ଯାବତୀୟ ବସ୍ତୂକୁ 
ଯଥାସ୍ଥାନରେ ସନିବେଶିତ କରି ରଖିଅଛନ୍ତି -_ “` କବିମ୍‌ ପୁରାଣମ୍‌ ଅନୁଶାସିତାରମ୍‌ 
ସର୍ବସ୍ଯ ଧାତାରମ୍‌”।। ଏହି ପରମାତ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ଅକ୍ଷର ସ୍ଵୟଂଭୂ 
ବ୍ରହ୍ମ ଯାହାଙ୍କ ବିଷୟରେ ବେଦବିଦ୍‌ମାନେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଯାଇଅଛନ୍ତି। ତପସ୍ଵୀଗଣ 
ତପସ୍ୟା ଦ୍ବାରା ମାନସିକ ବିକ୍ଷେପସମୂହର ଉର୍ଦ୍ଧୁକୁ ଉଠିଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୀତରାଗ 
ହୋଇ ତାଙ୍କରି ମଧ୍ଯକୁ ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କୁହିଁ ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ 
ସେମାନେ ଶାରୀଚିକ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ସଂଯମ ବା ବ୍ରହ୍କଚର୍ଯ୍ୟର ଅଭ୍ୟାସ କରନ୍ତି” ( ୧) | 
ଏହି ସନାତନ ସତ୍ଯ ହେଉଛି ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ପରମ ଗତି, ସ୍ଥାନ ଓ ପଦ। 
ସେଥ୍୍‌ପାଇଁ କାଳ ମଧ୍ୟରେ ଜୀବାତ୍ମାର ଯେଉଁ ବିକାଶ ହେଉଛି, ଏହା ହେଉଛି 
ତାହାର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ। କିନ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂ ତାହା ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ଗତିବୃଭି 
ନାହି, ତାହା ହେଉଛି ଆଦି, ସନାତନ ଓ ପରମ ଅବସ୍ଥା ବା ସ୍ଥାନ ¬ 
‹‹ ପରମମ୍‌ ସା[ନମ୍‌ ଆଦ୍ୟମ୍‌' ' | 
ଯୋଗୀର ଅନ୍ତିମକାଳରେ ମନର ଅବସ୍ଥାକୁ ଗୀତା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛି ଯେଉଁ 
ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ଜୀବନଠାରୁ ମୃତ୍ଯୁ ଭିତରଦେଇ ଏହି ପରମ ଭାଗବତ 
ସତ୍ତାକୁ ଲାଭଉକରେ। ଏକ ଅବିଚଳ ମାନସ, ଯୋଗବଳରେ ବଳୀୟାନ୍‌ ଆତ୍ମା, 
ଭକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ରଗବାନଙ୍କ ସହ ଯୁକ୍ତ ¬ (ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ନିରାକାରଙ୍କ ସହିତ 
ଏକତ୍ସ ଲାଭ ହେଲେ, ପ୍ରେମ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ମିଳନ ହେବା 
ଯେ ନିଷ୍ପୟୋଜନ ତାହା ନୁହେଁ। ବରଂ ଏହା ଶେଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରମ ଯୋଗଶକ୍ତିର 
ଏକ ଅଙ୍ଗଭାବରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଏ ) - ଏବଂ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ସମଗ୍ରଭାବରେ ଆକଷ୍ଷିତ 
ହୋଇ ରହସ୍ୟମୟ ଦୃଶ୍ୟର ଅଧ୍୍‌ଷ୍ଟାନ ଭ୍ରଯୁଗଳ ମଧ୍ଯରେ ଅବସ୍ଥାନ କରେ ୨) । 
^ ଏଠାରେ ଉପନିଷଦର ଭାଷା ଆକ୍ଷରିକ ଭାବେ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଛି। 
( ୧) ୟଦକ୍ଷରଂ ବେଦବିଦୋ ବଦନନ୍ତି 
ବିଶନ୍ତି ୟଦ୍‌ ୟତୟୋ ବୀତରାଗାଃ । 
ୟଦିଚ୍ଛନ୍ତୋ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ୟଂ ଚରନ୍ତି 
ତରଉ୍ତେ ପଦଂ ସଂଗ୍ରହେଣ ପ୍ରବକ୍ଷେ॥ ୮୮୧୧ 
( ୨ ) ପ୍ରୟାଣକାଲେ ମନସାଚଲେନ 
ଭକ୍ତ୍ୟା ୟୁକ୍ତୋ ୟୋଗବଲେନ ଚୈବ। 
ଭୁବୋର୍ମଧ୍ଷେ ପ୍ରାଣମାବେଶ୍ୟ ସମ୍ୟକ୍‌ 
ସ ତଂ ପରଂ ପୁରୁଷମୁପୈତି ଦିବ୍ୟମ୍‌॥ ୮।୧୦ 


୩୭୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦିୟଦ୍ବାରଗୁଡ଼ିକ ରୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଇଥାଏ, ମନକୁ ହୃଦୟ ମଧ୍ଯରେ ନିରୋଧ 
କରାହୋଇଥାଏ, ପ୍ରାଣଶକ୍ତିକୁ ବିକ୍ଷୋଭିତ ଗତିବୂର୍ତିରୁ ସଂଗ୍ରହ କରି ମସ୍ତକ 
ମଧ୍ୟରେ ସନ୍ନିବେଶିତ କରାଯାଏ। ପବିତ୍ର ଏକାକ୍ଷର ““ଓ””କୁ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିବାରେ 
ବ୍ରଵି ଏକାଗ୍ର ହୂଏ ଏବଂ ଏହାର ସମଗ୍ର ଭାବଧାରଣା ପରମପୁରୁଷଙ୍କୁ ସ୍ଵରଣ 
କରିବାରେ ଏକାଗ୍ର ହୁଏ, “ମାମ୍‌ ଅନୁସ୍କରନ୍‌୮” ଏହାହିଁ ଦେହତ୍ଯାଗ ପାଇଁ 
ପ୍ରଚଳିତ ଯୋଗପଦ୍ଧତି, ସନାତନ ବିଶ୍ବାତୀତ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ନିକଟରେ ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର 
ଶେଷ ସମର୍ପଣ। କିନ୍ତୁ ତଥାପି ତାହା କେବଳ ଏକ ପଦତି; ମୂଳ ପ୍ରୟୋଜନ 
ହେଉଛି ଜୀବନରେ ଏପରିକି କର୍ମରେ ଓ ଯୁଦ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦା ଅନନ୍ୟଭାବରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରିବା ¬ “ମାମ୍‌ ଅନୁସ୍କର ଯୟୂଦ୍ଧ୍ଯ ଚଂଂ - ଏବଂ ସମଗ୍ର 
ଜୀବନଧାରାକୁ ଏକ ଅବିଚ୍ଛିନ୍ନ ଯୋଗରେ ପରିଣତ କରିବା - ‹ ନିତ୍ୟୟୋଗ” ' | 
ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହୂଛନ୍ତି ““ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ସେହିପରି କରିଥାଏ, ସେ ଅନାୟାସରେ 
ମୋତେ ଲାଭ କରିପାରେ; ସେହି ମହାତ୍ମାହିଁ ପରମ ସିଦିଲାଭ କରିଥାଏ ।”” 
(୮୮୧୫) 

ଆତ୍ମା ଏହି ମରଜୀବନ ତ୍ଯୟାଗକରିବା ପରେ ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥା ଲାଭକରେ 
ତାହାହିଁ ବିଶ୍ଵାତୀତ ଅବସ୍ଥା। ଏହି ବିଶ୍ଵପ୍ରପଞ୍ଚର ଉଚ୍ଚତମ ସ୍ଵର୍ଗଲୋକକୁ ଯାଇଥ୍‌ଲେ 
ମଧ୍ଯ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ପାଇଁ ପୂଣି ଫେରି ଆସିବାକୁ ହୂଏ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଆତ୍ମାର 
ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ପ୍ରାପ୍ତି ଘଟେ ସେ ଆଉ ପୁଟନର୍ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ। (୮୮୧୬) ଅତଏବ ଜ୍ଞାନର ଅଭୀଫପ୍‌ସା ଦ୍ବାରା ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମର 
ଉପାସନା କରି ଯେଉଁ ପ୍ରକାରର ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ହୂଏ, ଜ୍ଞାନନ କର୍ମ ଓ ପ୍ରେମର 
ମାଧ୍ଯମରେ ଅନ୍ୟତମ ଓ ବ୍ୟାପକ ଅଭୀପ୍‌ସା ଦ୍ବାରା ସର୍ବକର୍ମର ଅଧୀଶ୍ବର, 
ମନୁଷ୍ଯୟଜାତିର ଓ ସମସ୍ତ ସତ୍ତାଙ୍କର ସୁହୃଦ୍‌ ସ୍ବୟଂଭୂ ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାସନା 
କରି ମଧ୍ଯ ସେହି ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇପାରିବ। ତାଙ୍କୁ ଏହି ଭାବରେ ଜାଣିବା 
ଓ ଏହି ଭାବରେ ଉପାସନା କରିବା ଯୋଗୁଁ କର୍ମପାଶରେ ବା ପୁନର୍ଜଜ୍ମରେ 
ଆଉ ବାନ୍ଧି ହେବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ମରଲୋକର ଏହି ଅନିତ୍ଯ ଓ ଦୁଃଖମୟ 
ଅବସ୍ଥାରୁ ଚିରନ୍ତନ ମୁନ୍ଥିଲାଭ କରିବାର ଯେଉଁ ଆକାଙ୍କ୍ଷା ତାହା ସେ ପୂର୍ଣ୍ତ 
କରିପାରେ। ଜନ୍ମରୂ ଜନ୍ମାନ୍ତର ଆବର୍ଭନ-ଚକ୍ର ବିଷୟରେ ଓ ସେଥରୁ ମୁକ୍ତିଲାଭ 
କରିବା ବିଷୟରେ ଅଧକ ସ୍ବଷ୍ଟ ଧାରଣା ଦେବା ପାଇଁ ଗୀତା ଏଠାରେ 
ସୃଷ୍ଟି-ଆବର୍ଭନ ( ସୃଷ୍ଟି-ସ୍ଥିତି-ପ୍ରଳୟ) ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଥ୍‌ବା ପ୍ରାଚୀନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛି; ଯେଉଁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାରତୀୟ ବିଶ୍ଵ-ବିଜ୍ଞାନତତ୍ତ୍ଵରର ଏକ ସୁନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଅଂଶରୂପେ 
ପରିଗଣିତ | ବିଶ୍ବ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାଏ ( ସୃଷ୍ିକାଳ) ଓ ଯେତେବେଳେ 
ଅପ୍ରକଟ ଅବସ୍ଥାରେ ଥାଏ(ଲୟକାଳ), ସେହି ଉଭୟ କାଳ ପର୍ଯ୍ୟାୟକ୍ରମେ 
ଏକ ସନାତନ ଆବର୍ତ୍ ମଧ୍ୟରେ ଅସିଥାଏ। ସେମାନଙ୍କୁ ଯଥାକ୍ରମେ ବିଶ୍ଵସ୍ରଷ୍ଟା 


ପରମ ଭଶ୍ମର ୩୭୫ 


ବ୍ରହ୍ମକ୍କର ଦିବସ ଓ ରାତ୍ରି ବୋଲି କୁହାଯାଏ। ଉଭୟ କାଳ ସମପରିମାଣ 
ଦୀର୍ଘ। ସହସ୍ର ଯୁଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମକ୍କର କର୍ମକାଳ ଚାଲିଥାଏ ଏବଂ ସହସ୍ର 
ନୀରବ ଯୁଗଧରି ବ୍ରହ୍ମା ନିଦ୍ରାଯାଂଚ୍ତି (ମ୧୭)। ସେହି ଦିବ୍ଯ ଦିବସାଗମରେ 
ସର୍ବଭୂତ, ଅବ୍ଯକ୍ତ ମଧ୍ୟରୁହିଁ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଓ ଦିବ୍ଯରାତ୍ରିର ସମାଗମରେ 
ସବୁକିଛି ପୁନଶ୍ଚ ସେହି ଅବ୍ୟକ୍ତ ମଧ୍ଯରେହିଁ ଅଦୃଶ୍ୟ ବା ଲୀନ ହୁଅନ୍ତି ( ୮୮୧୮) | 
ଅତଏବ ଏହିପରି ସର୍ବଭୂତ, ସୃଷ୍ଠି ଓ ଲୟର ଚକ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଅବଶଭାବରେ 
ଆବର୍ଭିତ ହେଉଛନ୍ତି। ସେମାନେ ଦିବ୍ଯ ଦିବସାଗମରେ ପୁନଃ ପୁନଃ ଆ ବିର୍ଭୂତ 
ହେଉଥାଂନ୍ତି (ଭୂତ୍ସା ଭୂତ୍ସଜାଠ୍ୟ ଏବଂ ଅବିରତ ଅବ୍ଯକ୍ତ ମଧ୍ଯକୁ ଫେରିଯାଂନ୍ତି 
(୮।୧୯)। କିନ୍ତୁ ଏହି ଅବ୍ୟକ୍ତ (ତତ୍ଵ) ଭଗବାନଙ୍କର ମୂଳ ଦିବ୍ୟଭାବ ନୂହେଁ। 
ତାଙ୍କର ଆଉ ଏକ ଅବସ୍ଥା ଅଛି - ରଭାବୋଃନ୍ଯଃ”' ଯାହାକି ଏହି ବିଶ୍ଵଗତ 
ଅବ୍ଯକ୍ତର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ୟମାନ ବିଶ୍ଵବାତୀତ ଅବ୍ଯକ୍ତ। ତାହା ଅନନ୍ତକାଳ ଧରି 
ସ୍ବୟଂପ୍ରତିଷ୍ଟ ତାହା ଏହି ବ୍ଯକ୍ତ ବିଶ୍ଵର ବିପରୀତ ଅବ୍ଯକ୍ତ ନୂହେଁ। କିନ୍ତୁ 
ତାହାଠାରୁ ବହୁ ଉର୍ଦ୍ବରେ ଓ ଏହାଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ଓ 
ସନାତନ; ସର୍ବଭୂତ ବିନଷ୍ଟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ବିନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ (୮।୨୦)। 
“ ତାଙ୍କୁହିଁ କୁହାଯାଏ ଅବ୍ଯକ୍ତ ଅକ୍ଷର, ତାଙ୍କୁହିଁ କୃହାଯାଏ ପରମାତ୍ମା ଓ ପରମଗତି 
ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କୁ ଲାଭ କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଆଉ ଫେରିବାକୁ ପଡ଼େ 
ନାହିଁ। ତାହାହିଁ ମୋର ପରମ ଧାମ (୮୨୧) କାରଣ ଆମ୍ମା ତାହାକୁ 
ଲାଭକରି ଏହି ବିଶ୍ଵର ବ୍ଯକ୍ତ ଓ ଅବ୍ଯକ୍ତ ଚକ୍ରାବଉ୍ଭ ମଧ୍ଯରୂ ମୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 
ବିଶ୍ଵଚକ୍ରର ଆବର୍ଭନ ସଂପର୍କରେ ଥ୍‌ବା ଏହି ମତକୁ ଆମେ ଗ୍ରହଣ 
କରୁ ଅବା ଅଗ୍ରାହ୍ଯ କରୁ ¬ ““ଅହୋରାତ୍ରବିଦ୍‌' ଗଣଙ୍କ ଜ୍ଞାନର ମୂଲ୍ଯ ଆମ 
ନିକଟରେ କେତେଦୂର ତାହା ଉପରେହି ଏହା ନିର୍ଭର କରୁଛି - ମୁଖ୍ୟ ବିଷୟ 
ହେଉଛି ଗୀତା ଏବିଷୟକୁ କିଭଳି ଭାବରେ ବ୍ଯବହାର କରିଛି। ସହଜରେ 
ଧାରଣା କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଏହି ସନାତନ ଅବ୍ୟକ୍ତସତ୍ତା ଯାହାର ପରମଭାବର 
ବ୍ଯକ୍ତ ଅବ୍ଯକ୍ତ ବିଶ୍ଵ ସହିତ କୌଣସି ସଂପର୍କ ନାହିଁ ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, 
ତାହାହିଁ ଚିର-ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ୟ। ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଓ ନିରପେକ୍ଷ ବ୍ରହ୍ମ। ତାଙ୍କୁ ଲାଭ 
କରିବାର ପ୍ରକୃଷ୍ଠ ଉପାୟ ହେଉଛି, ଜୀବନ-ଲୀଳାରେ ଆମେ ଯାହା ହୋଇଅଛୁ 
ସେସବୁକୁ ବର୍ଜନ କରିବା। ମନର ଜ୍ଞାନ, ହୃଦୟର ଭକ୍ତି, ଯୌଗିକ ଇଚ୍ଛା 
ଓ ଜାଗ୍ରତ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି - ଏହି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକତ୍ର କରି ଆମର ସମଗ୍ର ଅନ୍ତଷ୍ଚେ ତନାକୁ 
ତାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ନେଇଯିବା ଠିକ୍‌ ପଥ ନୂହେଁ। ବିଶେଷତଃ ଭକ୍ତି ତାଙ୍କ ପ୍ରତି 
ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ବୋଲି ମନେହୂଏ ନାହି; କାରଣ ସେହି ନିବିଶେଷ ବ୍ରହ୍ମ, ସମସ୍ତ 
ସଂପର୍କଶୂନ୍ୟ, ““ଅବ୍ଯବହାର୍ୟ”। ଗୀତା ଜୋର କରି କହେ ଯେ - ଯଦିଓ 
ଏହି ଅବସ୍ଥା ବିଶ୍ରାତୀତ ଏବଂ ଯଦିଓ ଏହା ଚିର ଅବ୍ଯକ୍ତ ତଥାପି -- “ କିନ୍ତ 


ଜ୍ଞ 


୩୭୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସେହି ପରମପୁରୁଷଙ୍କୁ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରାହିଁ ଜୟ କରାଯିବ, ଯାହାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ସର୍ବଭୂତ ବିରାଜମାନ କରୁଛନ୍ତି ଓ ଯିଏ ଏହି ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ବିସ୍ତାର 
କରିଛଚି। `` (୮୮୨୨) | ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ପରମପୁରୁଷ ଆମର ମାୟାମୟ ଜଗତଠାରୁ 
ଦୂରରେ ସ୍ଥିତ ଏକ ନିତାନ୍ତ ସଂପର୍କବିହୀନ ବ୍ରହ୍ମ ନୂହନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସେ ଦ୍ରଷ୍ଟା, 
ସ୍ରଷ୍ଟା, ଜଗତସମୂହର ଶାସକ। ““କବିମ୍‌ ଅନୂଶାସିତାରମ୍‌ ଧାତାରମ୍‌ । ତାଙ୍କୁ 
ଏକ ଓ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଭାବରେ, “ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମିତିଂ” ଭାବରେ ଜାଣି ଓ 
ଭ୍ତି କରି, ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ, ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ଓ ସମସ୍ତ କର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ଆମର 
ସମଗ୍ର ଚେତନାକୁ ତାଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ କରିନ ଆମକୁ ପରମଗତି, ପୂର୍ଣ୍ର ସିଦ୍ଧି 
ଓ ଚରମ ମୁକ୍ତିର ସାଧନା କରିବାକୁ ହେବ। 

ଏହା ପରେ ପରେ ଆହୁରି ରହସ୍ୟମୟ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବଣ୍ଠ୍ରନା ଦିଆଯାଇଛି 
ଯାହା ଗୀତା ପ୍ରାଚୀନ ବୈଦାନ୍ତିକ ସାଧକମାନଙ୍କ ନିକଟରୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି। 
ଜଣେ ଯୋଗୀ ପରଜନ୍ନରେ କିପରି ଜନ୍ମନେବାକୁ ଚାହେଁ କିଂବା ଏକେବାରେ 
ଜନ୍ମନେବାକୁ ଚାହେଁ ନାହିଁ ସେହି ଅନୁସାରେ ଯୋଗୀଙ୍କୁ କେଉଁ ସମୟରେ 
ଦେହ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ହେବ, ତାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ଦିଆଯାଇଛି (୮।୨୩)। 
ଅଗ୍ନି, ଜ୍ଯୋତି, ଧୂମ୍ର ବା କୂହେଳିକା, ଦିବସ, ରାତ୍ରି, ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ, କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ, 
ଉତ୍ତରାୟଣ ଓ ଦକ୍ଷିଣାୟନ - ଏହିଗୁଡ଼ିକ ପରସ୍ପର ବିପରୀତ। ଏହିଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରଥମଗୁଡ଼ିକରେହିଁ ବ୍ରହ୍ମବାଦୀମାନେ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଲାଭ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ 
ଦୃତୀୟଗୁଡ଼ିକରେ ଯୋଗୀ “ଚାନ୍ଦ୍ରମସଂ ଜ୍ୟୋତି”” ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଅନ୍ତି ଓ ପରେ 
ସେମାନେ ମାନବଜନ୍ଗ ମଧ୍ୟକୁ ଫେରି ଆସନ୍ତି। ଏଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ 
ଓ ତମୋମୟ ପଥ ବା ଶୁକ୍ମ ଓ କୃଷ୍ଣ ମାର୍ଗ। ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଏହାକୁ 
ଯଥାକ୍ରମେ କୁହାଯାଇଛି ଦେବତାଙ୍କ ମାର୍ଗ ଓ ପିତୃପୁରୂଷଙ୍କ ମାର୍ଗ ବା ଦେବଯାନ 
ଓ ପିତୁଯାନ, ଏବଂ ଯେଉଁ ଯୋଗୀ ଏହି ମାର୍ଗଦ୍ରୟର ତତ୍ଵଵ ଜ୍ଞାତ ହୋଇଥାଂନ୍ତି 
ସେ କେବେବି କୌଣସି ଭ୍ରମରେ ପତିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ (୮।୨୬)। ଏହି 
ତତ୍ଵଵର“ ପଶ୍ଚାତରେ ମନସ୍ତତ୍ଵ୍୍‌ଗତ ଓ ଜଡ଼ଗତ ଯାହାକିଛି ସତ୍ଯ ବା ସଂକେତ 
ଥାଉ ନା କାହିକି ଏହି ଧାରଣା ପ୍ରାଚୀନ ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ଯୁଗରୁ ଚଳି 


× ଯୌଗିକ ଅନୁଭୂତିରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵର ପଶ୍ଚାତରେ ଏକ 
ମନୋଜଡ଼ଗତ ସତ୍ଯ ରହିଛି ଯଦିଓ ତାହା ସର୍ବତ୍ର ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ନୁହେଁ- ଯଥା, 
ଅନ୍ତର ମଧ୍ଯରେ ଆଲୋକ-ଶଚ୍ତି ଓ ଅନ୍ଧକାର-ଶଚ୍ତିର ଯେଉଁ ଯୁଦ୍ଧ ଚାଲୁଛି 
ସେଥ୍‌ରେ ପ୍ରଥମଟି ଦିବସର ଓ ବର୍ଷର ଉଜ୍ଜଳମୟ ସମୟରେ ଅଧୁକତର 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୁଏ ଏବଂ ଅନ୍ଧକାର ଶକ୍ତିସମୂହର ପ୍ରଭାବ ଅନ୍ଧକାର ସମୟରେ 
ବର୍ଵିତ ହୁଏ । ଚରମ ବିଜୟ-ଲାଭ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଭାରସାମ୍ୟ ରହିଥ୍ବ । 


ପରମ ଭଶ୍ଵର ୩୭୭ 


ଆସୁଅଛି। ଉକ୍ତ ଯୋଗୀମାନେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜଡ଼ବସ୍ତୁରେ ମନୋଜଗତର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ସଂକେତ ଦେଖି ପାରୂଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ସର୍ବତ୍ର ବାହ୍ଯ ସହିତ ଅନ୍ତରର, ଆଲୋକ 
ସହିତ ଜ୍ଞାନର ଓ ଅଗ୍ନିତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ତପଃଶକ୍ତିର ପାରସ୍ପରିକ କ୍ରିୟା ଓ କେତେକ 
ଏକ୍ଯ ମଧ୍ୟ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରୂଥ୍‌ଲେ - ଆମର କେବଳ ଦେଖିବା ଆବଶ୍ଯକ ଯେ 
ଗୀତା ଏଠାରେ ବିଷୟଟିକୁ କିଭଳି ଭାବରେ ରୂପ ଦେଇ ଶେଷ କରିଛି; 
ତାହା ହେଉଛି, “ଅତଏବ ସର୍ବଦା ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇ ରହିଥାଅ ¬ ତସ୍କ୍ରାତ୍‌ 
ସର୍ବେଷୁ କାଲେଷୁ ୟୋଗଯ୍ଯକ୍ତା ଭବାର୍ଜୁନ।”” (୮।୨୭ ) | 

କାରଣ ମୂଳ କଥା ହେଉଛି ସମଗ୍ର ସତ୍ତାକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକ 
କରିବା ଏହା ହେବ ଏପରି ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ ଓ ସର୍ବଭାବରେ ଯେ ଯେପରି 
ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ତାହା ନିରବଚ୍ଛିନ୍ବ ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇ ରହିପାରେ; ଏବଂ 
ତାହାହେଲେ ସମଗ୍ର ଜୀବନଟି କେବଳ ଚିନ୍ତା ବା ଧ୍ୟାନ ନୁହେଁ, କର୍ମ, 
ପ୍ରୟାସ, ଯୁଦ୍ଧ ସବୁକିଛିହି ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍କ୍‌ରଣରେ ପରିଣତ ହୋଇପାରିବ। 
“ମୋତେ ସ୍କରଣ କର ଓ ଯୁଦ୍ଧ କର ¬ ମାମନୂସ୍କର ଯୟୁଦ୍ଧ୍ଯ ଚଂଂ - ଏହାର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଶାଶ୍ବତଙ୍କର ନିତ୍ଯସ୍ଥିତିର ଅନୁସ୍କରଣ ଯେପରି ସଂଘର୍ଷମୟ ଅନିତ୍ଯ 
ସଂସାରର ଦ୍ରନ୍ଧ୍ଧ ମଧ୍ଯରେ ମୁହୂର୍ଭକ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ହଜି ନ ଯାଏ। ସଂସାରର 
ଏହିସବୁ ସଂଘର୍ଷ ସାଧାରଣତଃ ଆମର ମନକୁ ଅଧ୍‌କାର କରି ବସିଥାଏ, 
ସେଥ୍‌ପାଇଁ ତାହା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୂରୁହ ଓ ପ୍ରାୟ ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । 
ଏହା ପ୍ରକୃତରେ ପୂର୍ଣ୍ତତଃ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ ଯଦି ଅନ୍ୟସବୁ ସର୍ତ ପୂରଣ 
କରାଯାଏ। ଯଦି ଆମେ ଆମ ଚେତନାରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଏକାମ୍ବ ହୋଇ 
ରହୁ, ସର୍ବଦା ଆମ ମନରେ ରହିଥାଏ ଯେ ସେହି ଏକ ଆତମ୍ମାହିଁ ହେଉଛନ୍ତି 
ଭଗବାନ୍‌; ସର୍ବତ୍ର ଆମର ଚକ୍ଷୁ ଓ ଅନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ିିୟଗଣ ସେହି ଦିବ୍ଯଗସନ୍ତାକୁ 
ଦେଖିପାରେ ଓ ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି ପାଇପାରେ ଯେପରିକି କୌଣସି 
ବସ୍ତୂକୁ ଏକ ଅଜ୍ଞାନମୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାହ୍ୟ ସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତି ଭାବରେ ଚିନ୍ତା 
କରିବା ବା ଗ୍ରହଣ କରିବା କୌଣସି ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ଆମ ପକ୍ଷରେ ଏକାନ୍ତ 
ଅସମ୍ଭବ ହୋଇ ଉଠିବ; କିନ୍ତୁ ସେତେବେଳେ ଆମେ ଦେଖି ପାରିବୁ ଯେ 
ସେହି ରୂପ ବା ଆକୃତି ମଧ୍ୟରେ କେବଳ ଭଗବାନ୍‌ହିଁ ଏକ ସମୟରେ 
ପ୍ରଚ୍ଛନ ରହିଛନ୍ତି ଓ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି। ଏବଂ ଯଦି ଆମର ଇଚ୍ଛା ଚେତନାରେ 
ଭଗବଦିଚ୍ଛା ସହିତ ଏକ ହ୍ରଏ ଏବଂ ଆମ ଇଚ୍ଛାର, ମନର ଓ ଶରୀରର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ଯଦି ସେହି ଭଗବତ୍‌ ଇଚ୍ଛା ଭିତରୂ ନିଃସ୍ଥୁତ ହୋଇଛି ବୋଲି 
ଅନୁଭବ କରୁ ଓ ତାହାର କ୍ରିୟା ବୋଲି, ତଦ୍ଧାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ଅଥବା ତାହା 
ସହିତ ଏକ ବୋଲି ଉପଲବ୍ଧି କରୁଚ ତାହାହେଲେ ଗୀତାର ଯାହା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ତାହା ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ ସଂପାଦିତ ହୋଇପାରିବ। ସେତେବେଳେ ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରଣ 


୩୭୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମନର ଗୋଟିଏ ସାମୟିକ ବ୍ଯାପାର ହୋଇ ରହି ନ ଥାଏ, ତାହା ହୋଇଥାଏ 
ଆମର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର ଏକ ସ୍ବାଭାବିକ ଅବସ୍ଥା ଓ ଏକ ଦିଗରୂ ଆମ 
ଚେତନାର ସାରବସ୍ତୁ। ସେତେବେଳେ ଜୀବ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସହିତ ତାହାର 
ଯଥାର୍ଥ, ସ୍ଲାଭାବିକ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସଂବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିଥାଏ ଏବଂ ଆମର 
ସମଗ୍‌ ଜୀବନ ହୋଇଯାଏ ଏକ ଯୋଗ। ତାହା ହେଉଛି ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ସହିତ 
ଏ୍ବିକ୍ୟସ୍ଥାପନ ଯାହା ସିଦ୍ଧ ହୋଇ ସାରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ପୁନଶ୍ଚ ଅନନ୍ତ କାଳଧରି 
ସାଧ୍ତ ହୋଇ ଚାଲିଛି। 


୪ 
ଗୂହ୍ଯାତ୍‌ ଗୂହ୍ଯତରମ୍‌ 


ଯେଉ ସତ୍ଯ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହିପରି ଭାବରେ ଧୀରେ ଧୀରେ ଆପେ 
ଆପେ ବିକଶିତ ହୋଇ ଉଠିଛି, ପ୍ରତିପଦରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଖଣ୍ଡ ଜ୍ଞାନର ଗୋଟିଏ 
ଗୋଟିଏ ନୂତନ ବିଭାବ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛି ଏବଂ ତାହା ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରାଇଛି 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଭାବ ଓ କ୍ରିୟାର ଫଳ, ସେହି ସତ୍ଯ ବର୍ତମାନ ତାହାର ବିପୁଳ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ଦେଖାଦେବ। ତେଣୁ ଯୋଗେଶ୍ବର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବର୍ତମାନ ଯେଉଁ 
ବିଷୟ କହିବାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି ତାହାର ନିର୍ଣ୍ଣାୟକ ସ୍ଵରୂପ ସଂପର୍କରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ମନକୁ ଆକର୍ଷଣ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଥମରୂହି ଯତ୍ନ କରିଛନ୍ତି ଯଦ୍ଧ୍ଧାରା ତାଙ୍କର 
ମନ ଜାଗ୍ରତ ଓ ଏକାଗ୍ର ହୋଇପାରିବ। କାରଣ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭଗବାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ 
ଓ ଦର୍ଶନ ସକାଶେ ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମନକୁ ଉନ୍ଲୁକ୍ତ କରିବାକୁ ଏବଂ ଏକାଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରସ୍ତୃତ କରିବାକୁ ଉଦ୍ଯତ ହେଉଛନ୍ତି। 
ସେହି ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ଦ୍ବାରା କୁରୁୂକ୍ଷେତ୍ରର ଯୋଦ୍ଧା ଅର୍ଜୁନ, ନିଜ ସତ୍ତାର, 
କର୍ମର ଓ ଲକ୍ଷ୍ଯର ଯିଏ ସୃଷ୍ଟିକର୍ତ୍ତା ଓ ଭର୍ତା ମଣିଷ ମଧ୍ୟରେ ଓ ଜଗତ୍‌ 
ମଧ୍ଯରେ ଯିଏ ଭଗବାନ, ତାଙ୍କରି ବିଷୟରେ ସମ୍ଯକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବେ। 
ମଣିଷ ଓ ପୃଥ୍‌ବୀ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ନାହିଁ ଯାହା ତାଙ୍କୁ 
(ଭଗବାନଙ୍କୁ) ସୀମାବଦ୍ଧ କରିପାରିବ, କାରଣ ତାଙ୍କରି ମଧ୍ୟରୂହିଁ ସବୁକିଛିର 
ଉତ୍ପତ୍ତି ତାଙ୍କରି ଅନନ୍ତ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେହିଁ ସବ୍ରୁକିଛିର ଲୀଳା, ତାଙ୍କରି ଇଚ୍ଛା 
ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ କିଛି ଚଳୁଛି, ସବୁକିଛି ବିଧୃତ ହୋଇ ରହିଛି; ତାଙ୍କରି ଦିବ୍ୟ 
ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ସବୂକିଛିର ଯାଥାର୍ଥ୍ୟ ମିଳେ, ସେଇହିଁ ସବୂକିଛିର ମୂଳ 
ସାରବସ୍ତୁ ଓ ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଜାଣିବାକୁ ହେବ ଯେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ରହିଛନ୍ତି ଓ ସ୍ଵୀୟ ଆନ୍ତର ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି। ଆହୁରି 
ଜାଣିବାକୁ ହେବ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ଭାଗବତ କର୍ମର ଯନ୍ତ୍ରସ୍ବରୂପ, 
ତାଙ୍କର ଅହଂଚେତନା କେବଳ ଆଚ୍ଛାଦନ ଏବଂ ତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପରମପୁରୂଷଙ୍କର 
ଯେଉଁ ଅଂଶ ଓ ଅମର ସ୍କୂଲିଙ୍ଗ ରହିଅଛି ସେହି ବାସ୍ତବ ସତ୍ତାହିଁ ନିଜର 
ଅଞ୍ଚାନତାରେ ବିକୃତ ହୋଇ ଅହଂଚେତନାର ରୂପ ନେଇଛି। 


୩୮୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତାଙ୍କ ମନରେ ଯଦି ଏବେ ମଧ୍ୟ କୌଣସି ସଂଶୟ ରହିଥାଏ ତେବେ 
ତାହା ଏହି ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ଦ୍ବାରା ଦୂର ହେବ। ପୁନଶ୍ଚ ଏହା ତାଙ୍କୁ 
ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଦୃଢ଼ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିବ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ସେ 
ପଶ୍ଚାତ୍ପଦ ହୋଇଥ୍ଲେ; କିନ୍ତୁ ସେଥ୍‌ପାଇଁ ସେ ପାଇଥ୍‌ଲେ ଅଲଂଘ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟାଦେଶ 
ଯେଉଁଥ୍‌ରୁ ନିଜକୁ ସଂକୁଚିତ କରିନେବା ବା ଓହରିଯିବା ଆଉ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 
କାରଣ ସେପରି ସଂକୋଚନ ବା ପଶ୍ଚାତ୍‌ପଦ ଭାବର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ତାଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ଦିବ୍ଯ ଇଚ୍ଛା ଓ ଅନୁମୋଦନକୁ ଅମାନ୍ୟ କରିବା, ଯାହା 
( ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟ ଇଚ୍ଛା) ଇତିପୂର୍ବରୁ ତାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତି ଚେତନାରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇସାରିଛି। 
କିନ୍ତୁ ବିରାଟ ବିଶ୍ବଲୀଳା ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ସେହି କର୍ମର ନିର୍ଦେଶ ରହିଛି ଏବଂ 
ତାହା ଯଥାଶୀଘ୍ର ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିବ ବା ପ୍ରକାଶିତ ହେବ । କାରଣ ସେତେବେଳେ 
ବିଶ୍ବପୂରୂଷ ଭଗବାନଙ୍କ ରୂପରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହେବେ। ସେହି 
ଶାଶ୍ବତ କାଳର ଆତ୍ମା। ସେ ତାଙ୍କର ଉଦାତ୍ତ ଓ ଭୀତିପ୍ରଦ ସ୍ଵରରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ଯୁଦ୍ଧର ସଂଘର୍ଷରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ଆଦେଶ ଦେବେ। ଆତ୍ମାର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ 
ଓ ବିଶ୍ଵପ୍ରପଞ୍ଚ ମଧ୍ୟରେ ନିଜର କର୍ମର ସଂପାଦନ ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ଆଦିଷ୍ଟ ହେବେ ଏବଂ ଏହି ଦୁଇଟି, - ମୁକ୍ତି ଓ କର୍ମ - ଏକହିଁ ସାଧନାରେ 
ପରିଣତ ହେବେ। ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର ଉଚ୍ଚତର ଆଣ୍ଟଲାକ ଭଗବାନ ଓ ପ୍ରକୃତି 
ସଂପର୍କରେ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନଙ୍କ ସମ୍ମଖରେ ଯେତେ ଯେତେ ଉଦ୍‌ଘାଟିତ ହେଉଥ୍‌ୁବ 
ସେତେସେତେ ତାଙ୍କର ବରଦ୍ଦିଗତ ସଂଶୟସବୁ ଦୂରୀଭୂତ ହେଉଥ୍‌ବ। କିନ୍ତୁ ଏ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବର୍ିଗତ ସମାଧାନ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେ। ସେ ସବୁକିଛିକୁ ଦେଖ୍‌ବେ 
ନିଜର ଅନ୍ତର୍ଦୁଷ୍ଠି ସହିତ ଯାହା ତାଙ୍କର ଅନ୍ଧ ବାହ୍ଯ ମାନୁଷୀ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଉଭଭାସିତ 
କରିବ। ତାହାହେଲେ ସେ କ୍ରିୟା କରିବେ ତାଙ୍କର ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ସମ୍ମତି 
ବା ଅନୁମୋଦନ ସହିତ, ତାଙ୍କ ସତ୍ତାର ସମସ୍ତ ଅଂଶରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ବାସ 
ସହିତ, ନିଜ ଆତ୍ମାର ଆତ୍ମା, ଜୀବନର ଅଧୀଶ୍ମର ଏବଂ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର 
ଓ ବିଶ୍ବଜୀବନର ଅଧୀଶ୍ଵର ସେହି ଏକହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ପ୍ରତି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭକ୍ତି 
ସହିତ । 

ଇତିପୂର୍ବରୁ ଯାହାକିଛି ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି ତାହା ଜ୍ଞାନର ଭିଭ୍ତିସ୍ଥାପନ 
କରିଛି କିଂବା ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ପ୍ରାଥମିକ ଆବଶ୍ଯକ ଉପାଦାନ ବା ମୂଳଦୁଆ 
ପ୍ରସ୍ଥୁତ କରିସାରିଛି। କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ତାଙ୍କର ଉନ୍ଲକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କରାହେବ ବିଷୟଟିର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବାହ୍ୟ ଆକୃତି, ଏହାପରେ ଯାହାସବୁ ଆସିବ 
ସେସବୁ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ । କାରଣ ସେହି ଆକୃତିର ଅଂଶସବ୍ୂକୁ 
ତାହା ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବ ଏବଂ ଦେଖାଇ ଦେବ ଯେ ଏହା ମଧ୍ୟରେ ଥୁବା 


ଗୁହ୍ୟାତ୍‌ ଗୁହ୍ୟତରମ୍‌ ୩୮୧ 
କେଉଁ କେଉଁ ଅଂଶର କି କି ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ଗଭୀର ଭାବରେ 
ଦେଖ୍‌ଲେ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟ ସନ୍ତା ତାଙ୍କୁ ଏସବୁ କହୁଛନ୍ତି 
ତାଙ୍କରି ସଂପର୍କରେ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣଞ୍ଜାନକୁ ତାଙ୍କ ଚକ୍ଷୁ ସମକ୍ଷରେ ଉନ୍ମୋଚନ 
କରିଦିଆଯିବବ ତେବେ ତାଙ୍କର ଆଉ କୌଣସି ସଂଶୟ ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ 
ସେ ତାହା ଦେଖ୍‌ବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହେବେ। ପୂର୍ବରୁ ଯାହା କୂହାଯାଇଅଛି ସେଥ୍‌ରେ 
ତାଙ୍କୁ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ଅଜ୍ଞାନତା ଓ ଅହଂକୃତ କର୍ମ- ଗ୍ରନ୍ଥିର ବନ୍ଧନରେ 
ସେ ଆଉ ରହିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ନୂହନ୍ତି। ସେହିସବୁ କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଥ୍‌ଲେ; କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଏହାର ଆଂଶିକ ସମାଧାନ 
ତାଙ୍କ ମନକୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଆଉ ଯଥେଷ୍ଟ ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ, 
ସେତେବେଳେ ସଂସାରରେ ସଂଘଟିତ ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟାସମୂହ ମଧ୍ଯରେ ରହିଥ୍ବା 
ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀଭାବ ଦ୍ବାରା ହେଉଥୁ୍‌ବା ସଂଶୟରେ ମନ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ 
ଉଠିଥୁ୍‌ଲା। କର୍ମପାଶର ଜଟିଳତା ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ତାଙ୍କ ହ୍ଦୟ ବ୍ଯଥୁତ 
ହୋଇ ଉଠିଥ୍‌ଲା ଏବଂ ସେଥ୍‌ରୂ ମକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଜୀବନ ଓ କର୍ମର 
ସଂପୂର୍ଟ୍ଚ ତ୍ୟାଗ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟକୌଣସି ଉପାୟ ସେ ପାଉ ନ ଥ୍ବଲେ। 
ତାଙ୍କୁ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଥ୍‌ଲା ଯେ କର୍ମ ଓ ଜୀବନ ପାଇଁ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ 
ଦୁଇଟି ପଥ ରହିଛି ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଅହଂର ଅଜ୍ଞାନତା ମଧ୍ୟରେ, ଅନ୍ଯଟି 
ହେଉଛି ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାର ଏକ ସ୍ବଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ। ସେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରନ୍ତି 
ବାସନା ସହିତ, ଅନ୍ତରସ୍ଥ ରିପୁଗଣ ସହିତ, ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣମାନଙ୍କ 
ଦ୍ବାରା ଚାଳିତ ଅହଂ ସହିତ, ପାପ, ପୁଣ୍ଯ, ସୁଖ, ଦୁଃଖର ଓ ଦ୍ମନ୍ଦ୍ରର 
ଅଧୀନ ହୋଇ, କର୍ମର ଫଳ ଓ ପରିଣାମର ବଶହୋଇ, ଜୟ-ପରାଜୟ 
ଏବଂ ଶୁଭ-ଅଶୁଭ ସହିତ। ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଜଗତ୍‌-ଚକ୍ରରେ ବଦ୍ଧ ହୋଇ, ଏବଂ 
କର୍ମ ଓ ଅପକର୍ମର ଯେଉଁ ବାରଂବାର ପରିବର୍ଭିତ ଓ ପରସ୍ତର ବିରୋଧୀ 
ଆବରଣ ଓ ରୂପ ମନ, ଆତ୍ମା ଓ ହୃଦୟକୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରେ ତାହାଦ୍ବାରା 
ବିଜଡ଼ିତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଚାନର କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା 
ଯେ ସେ ଅସହାୟ ଭାବରେ ବଦ୍ଧ ତାହା ନୂହେଁ। ଯଦି ସେ ଚାହାନ୍ତି ତେବେ 
ଜ୍ଞାନର କର୍ମ ମଧ୍ୟ କରିପାରନ୍ତି। ଏଠାରେ ସେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରନ୍ତି ଏକ 
ଉଚ୍ଚତର ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ଯକ୍ତ ଭାବରେ, ଜ୍ଞାନୀ ଭାବରେ, ଯୋଗୀ ଭାବରେ, 
ଏବଂ ପ୍ରଥମେ ସନ୍ଧାନୀ ଭାବରେ ପରେ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା ଭାବରେ; ସେହି 
ମହାନ୍‌ ସମ୍ଭାବନାକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିବା ଏବଂ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଓ ଆତ୍ମଦର୍ଶନ 
ଏହାକୁ .ଉପଲହ୍ଧ ଓ ସାଫଲ୍ଯ କରି ତୋଳିବେ ତାହାକୁ ତାଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ଓ 
ବୁଦ୍ଧି ଉପରେ ନିବଦ୍ଧ ରଖ୍ବା ହେଉଛି ତାଙ୍କର ଦୁଃଖ ଓ ନିବୁରିରୁ ମୁକ୍ତି 
ପାଇବାର ଉପାୟ, ତାହାହିଁ ହେଉଛି ମାନୂଷୀ ପ୍ରହେଳିକାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ପଥ। 


୩୮୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆମ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଅଧ୍ୟାମ୍‌ ସତ୍ତା ରହିଛି ଯାହା ଶାନ୍ତ, କର୍ମ ଅପେକ୍ଷା 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତର) ସମତାସମ୍ପନ ଅଟେ। ତାହା ଏହି ବାହ୍ଯ କର୍ମଜାଲରେ ଆବଦ୍ଧ 
ନୂହେଁ, କିନ୍ତୁ ତାକୁ ତାହାର ଧାତା, ଉତ୍ସ ଓ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ସାକ୍ଷୀରୂପେ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ 
କରେ। ତଥାପି ତାହା ମଧ୍ଯରେ ସେ ଜଡ଼ିତ ନୂହେ। ଏହା ଅନନ୍ତ ଏହା 
ସବରକିଛିକୁ ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ଧାରଣ କରି ରହିଅଛି ସକଳ ମଧ୍ୟରେ ରହିଅଛି 
ଏକହିଁ ଆମ୍ମା ହୋଇ। ଏହା ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ନିରପେକ୍ଷ ଭାବରେ 
ଅବଲୋକନ କରୁଛି ଏବଂ ଦେଖୁଛି ଯେ ଏହା କେବଳ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟ ତାଂର ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ। ଏହା ଦେଖେ ଯେ ଅହଂ ଏବଂ 
ତାହାର ଇଚ୍ଛା ଏବଂ ତାହାର ବୁଵି ସମସ୍ତେ ପ୍ରକୃତିରହି ଯନ୍ତ୍ର ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକଳାପ ତାହାରି ତ୍ରିଗୁଣର ଜଟିଳ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୁଏ । 
ଶାଶ୍ବତ ଆତ୍ମା ଏସବୁଥ୍‌ରୂ ମୁକ୍ତ ମୁକ୍ତ କାରଣ ଏହା ସବୁ ଜାଣେ। ସେ 
ଜାଣେ ଯେ ପ୍ରକୃତି ଅହଂ ଓ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସତ୍ତା ଇତ୍ୟାଦିର 
ସମାହାର ଜଗତର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନୁହେଁ। କାରଣ ଜଗତରେ ଅନବରତ ଯେଉଁ 
କ୍ଷରଲୀଳା ଚାଲୁଛି, ଜଗତ୍‌-ଅସ୍ତିତ୍ସ ତାହାର ମହାନ୍‌ ବା ତୂଚ୍ଛ, ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ 
ବା ବିଷାଦଜନକ ଏକ ଦୃଶ୍ଯ ନୂୁହେଁ। ବରଂ ଏପରି କିଛି ରହିଛି ଯାହା 
ସନାତନ, ଅକ୍ଷର, ଅକ୍ଷୟ ଓ କାଳାତୀତ ସ୍ବୟମ୍ଭ ସତ୍ତା। ପ୍ରକୃତିର ପରିବର୍ଭନ 
ତାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରେ ନାହିଁ ଏହା ସେସବୁର ନିରପେକ୍ଷ ସାକ୍ଷୀ ଦ୍ରଷ୍ଟା, 
କାହାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରେ ନାହିଁ ବା କାହା ଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୁଏ ନାହିଁ, 
କାହା ଉପରେ କୌଣସି କ୍ରିୟା କରେ ନାହିଁ ବା କୌଣସି କ୍ରିୟା ତାକୁ 
ସ୍ପର୍ଶ କରେ ନାହିଁ। ତାହା ପୁଣ୍ଯବାନ୍‌ ନୁହେଁ ବା ପାପୀ ନୂହେଁ କିନ୍ତୁ ସର୍ବଦା 
ଶୁଦ୍ଧ ପୂର୍ଚ୍ଚକ ମହାନ୍‌ ଏବଂ ଅକ୍ଷତ। ଅହଂଭାବାପନ୍ନ ମାନବକୁ ଯାହା କ୍ଳେଶ 
ଦିଏ କିଂବା ଆକର୍ଷଣ କରେ ସେଥ୍‌ରେ ତାହା ଦୁଃଖାନ଼ିତ ବା ହର୍ଷାନ୍ଦିତ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ କାହାର ମିତ୍ର ନୂହେଁ ବା କାହାର ଶତ୍ରୁ ନୁହେଁ ସେ 
ହେଉଛି ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସମାନ ଆତ୍ମା। ମଣିଷ ବର୍ଭମାନ ତାହାର ଏହି 
ଆତ୍ମା ସମ୍ବନ୍ତରେ ସଚେତନ ନୁହେଁ। କାରଣ ସେ ଦହିମ୍ମୂଖୀ ମନ ମଧ୍ଯରେ 
ବିଜଡ଼ିତ ହୋଇ ରହିଛି, କାରଣ ସେ ଅନ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବାକ୍ର 
ଶିଖେ ନାହିଁ ବା ଶିଖି ନାହିଁ। ସେ ନିଜକୁ ନିରାସକ୍ତ କରେ ନାହିଁ, ନିଜର 
କର୍ମରୂ କ୍ଷାନ୍ତ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସେହି କର୍ମକୂ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ 
ଭାବରେ ଦେଖେ ନାହିଁ। ଅହଂଭାବ ହେଉଛି ଏକ ବାଧା ଓ ଭ୍ରାନ୍ତିଚକ୍ରର 
ଏକ ଅଙ୍ଗବିଶେଷ। ମୁଳ୍ଚିର ପ୍ରଥମ ସର୍ତ ହେଉଛି ଆତ୍ମସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ଅହଂର 
ନିମଜନ କରିବା। ମାନସ ଓ ଅହଂକାର ମଧ୍ୟରେ ନ ରହି ଆତ୍ମସ୍ଥ ହେବା 
ହେଉଛି ଏହି ମୁଚ୍ଥଛି ବାଣୀର ଆଦ୍ୟ ବଚନ। 


ଗୁହ୍ୟାତ୍‌ ଗୂହ୍ୟତରମ୍‌ ୩୮୩ 


ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କୁହାଯାଇଛି ପ୍ରଥମେ ସ୍ଵକୃତ କର୍ମଫଳର ସମସ୍ତ 
ବାସନା ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଏବଂ ସ୍ଵୀୟ କର୍ତବ୍ୟକୂ ଏକାନ୍ତ ନିଷ୍କାମ ଭାବରେ 
ଓ ନିରପେକ୍ଷ କର୍ମୀ ଭାବରେ ସଂପାଦନ କରିବାକୁ - ଫଳ ତାଙ୍କରି ହାତରେ 
ନ୍ଥାଡ଼ି ଦେବାକୁ, ଯିଏ ଏହି ବିଶ୍ଵର ସମଗ୍ର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର ପ୍ରଭୁ ଅଟନ୍ତି। 
କାରଣ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ସେ (କର୍ମୀ) ନିଜେ ପ୍ରଭୁ ନୂହେଁ; ପ୍ରକୃତି ଯେ 
ନିଜର ନାନା ଉପାୟ ମାଧ୍ୟମରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି ତାହା ତାଂର ଅହଂକୁୂ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ। ତାହାର ବାସନା ପୂର୍ଣ୍ଣ ପାଇଁ ବା ଅଭିଳାଷସିଵି 
ନିମିତ୍ତ ବିଶ୍ଵଳୀବନର ଲୀଳା ଚାଲୁ ନାହିଁ ଅଥବା ତାହାର ବଦ୍ଦିଗତ ମତାମତ, 
ତାହାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ତାହାର ଆଦର୍ଶର ଯାଥାର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ପାଇଁ 
ଏହି ବିଶ୍ଵମାନସ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁ ନାହି; କିଂବା ତାହାର କ୍ଷୁଦ୍ର ସୀମିତ ଦରବାରରେ 
ବିଶ୍ବମାନସ ତାହାର ବିଶ୍ଵଗତ ଲକ୍ଷ୍ଯ, ପାର୍ଥ୍ବ କର୍ମଧାରା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କରିବାକୁ ଯାଉ ନାହି। ଏପରି ଦାବି କେବଳ ସେହିସବୁ ଅଜ୍ଞାନୀମାନେ କରନ୍ତି 
ଯେଉଁମାନେ ସ୍ଵୀୟ ବ୍ଯଷ୍ଠିଭାବ ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେହି କ୍ଷୁଦ୍ର 
ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଦୃଷ୍ଟିରୂ ସବୁକିଛିକୁ ଦେଖ୍‌ଥାଂଚ୍ରି। ତେଣୁ ପ୍ରଥମେ ତାକୁ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଜଗତ୍‌ ଉପରେ ଥ୍‌ବା ତାର ଅହଂଗତ ଦାବିକୁ ଏବଂ 
ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହିପରି ଜଣେ ହୋଇ ତାକୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ। ଏବଂ ଯେଉଁ ଫଳାଫଳ ତାହାଦ୍ବାରା ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ ନ ହୋଇ ବିଶ୍ଵଗତ 
ପ୍ରକିୟା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଧାରିତ ହୋଇଛି ତାହାରି ସହିତ ସେ ନିଜର 
ସମସ୍ତ ପ୍ରୟାସ ଓ ଶ୍ରମର ଅଂଶକୁ ନିୟୋଜିତ କରିବ। କିନ୍ତୁ ତଥାପି ମଧ୍ଯ 
ତାକୁ ଆହୁରି କିଛି କରିବା ପାଇଁ ହେବ। ନିଜେ ଯେ କାର୍ଯ୍ୟକର୍ତା - ଏହି 
ଭାବକୁ ସମଗ୍ର ଭାବରେ ତାକୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଅଧୁକନ୍ତ 
ନିଜର ସକଳ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସେ ଦେଖ୍‌ବ ଯେ ଯାହାଵିଛି ତାହା 
ମଧ୍ୟରେ ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଅଛି ତାହା ହେଉଛି ବିଶ୍ମବୁଦି, 
ବିଶ୍ବ-ଇଚ୍ଛା, ବିଶ୍ଵମାନସ ଓ ବିଶ୍ଵଜୀବନ। ପ୍ରକୃତିହି ବିଶ୍ଵକର୍ମୀଥ ତାହାର ( ସେହି 
ବ୍ଯକ୍ତିର) ସମସ୍ତ କର୍ମ ପ୍ରକୃତିରହି କର୍ମ। ଏପରିକି ତାହା ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକୃତିର 
କର୍ମର ଯେଉଁ ଫଳାଫଳ ରହିଛି ତାହା ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଅପେକ୍ଷା ମହତ୍ତର 
ଏକ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତିତ ମହାନ୍‌ ଫଳସମଷ୍ଟିର ଅଂଶ ମାତ୍ର। ସେ ଯଦି 
ଏହି ଦୁଇଟି ବିଷୟକୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଭାବରେ ସଂପାଦନ କରିପାରେ, ତାହାହେଲେ 
ତାହାର କର୍ମପାଶ ଓ କର୍ମବନ୍ଧନ ତାହାଠାରୁ ବହୃଦୂରକୁ ଖସିପଡ଼ିବେ। କାରଣ 
ବନ୍ଧନର, ସମଗ୍ର ଗ୍ରନ୍ଥି ରହିଅଛି ତାହାର ଅହଂଗତ ଦାବି ଓ ସେଥୁରେ ଲିପ୍ତ 
ହେବା ଭିତରେ। ପ୍ରବୂର୍ରି ଓ ପାପ, ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସୁଖ, ଦୁଃଖ ତାହାର ଆତ୍ମା 
ମଧ୍ୟରୁ ଅନ୍ତହିତ ହେବେ ଏବଂ ସେତେବେଳେ ସେ ଶୁଦ୍ଧ, ମହାନ୍‌, ପ୍ରଶାନ୍ତ 


୩୮୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ସର୍ବଭୂତ ପ୍ରତି ସମଭାବାପନ୍ନ ହୋଇ ଅନ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବ। 
ସେତେବେଳେ କର୍ମ ଆଉ ଅନ୍ତର ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସୃଷ୍ଟି କରିବ 
ନାହିଁ ଏବଂ ତାହାର ଆତ୍ମାର ବିଶୁଦ୍ଧତା ଓ ଶାନ୍ତି ଉପରେ କୌଣସି ଦାଗ 
ବା ଚିହ୍ନ ରଖ୍‌ଯିବ ନାହିଁ। ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଦେଖାଦେବ ଆନ୍ତର ପ୍ରଫଲ୍ଲତା, 
ବିଶ୍ରାନ୍ଥିଃ ସ୍ବାଚ୍ଛନ୍ୟ ଏବଂ ଏକ ମୁକ୍ତ ଓ ଅକ୍ଷତ ସତ୍ତାର ଅଖଣ୍ଡ ଆନନ୍ଦ। 
ଅନ୍ତରରେ ବା ବାହାରେ ତାହାର ଆଉ ସେ ପୁରାତନ କ୍ଷୁଦ୍ର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ରହିବ 
ନାହିଁ। କାରଣ ସେ ସଚେତନ ଭାବରେ ସମସ୍ତ କିଛି ସହିତ ଏକାମତମ୍ମବତା 
ଉପଲବ୍ଧି କରିବ। ଏପରିକି ତାହାର ବାହ୍ୟ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ଯେ ବିଶ୍ଵମାନସ, ବିଶ୍ଵଜୀବନ 
ଓ ବିଶ୍ବ-ଇଚ୍ଚଛାର ଏକ ଅଭିନ୍ନ ଅଂଶ, ତାହା ତା'ର ଚେତନାରେ ଅନୁଭୂତ 
ହେବ। ତାହାର ପ୍ଥକୀକୃତ ଅହଂଭାବାପନ୍ନ ସତ୍ତା ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟକୁ 
ଗୃହୀତ ହୋଇ ନିର୍ବାପିତ ହେବ। ତାହାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅହଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରକୃତି ବିଶ୍ଵ - ପ୍ରକୃତିର 
କ୍ରିୟା ସହିତ ଏକୀଭୂତ ହେବ। 

କିନ୍ତୁ ଏହି ମୁକ୍ତି ନିର୍ଭର କରେ ଦୁଇଟି ଯୁଗପତ୍‌ ଉପଲବ୍ଧି ଉପରେ; 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଆତ୍ମଦର୍ଶନ ଓ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ପ୍ରକୃତି ଦର୍ଶନ। ଏହି ଦୁଇଟି 
ଉପଲବ୍ଧିର ସଂଗତି ବିଧାନ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଧ୍ୟ ହୋଇ ନାହିଁ। ଏହା ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଓ ବବ୍ଧିଗତ ନିରାସକ୍ତି ନୁହେଁ ଯାହାକି ସେହି ଜଡ଼ବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଖୁବ୍‌ ସମ୍ଭବ, ଯେଉଁମାନଙ୍କର କି କେବଳ ପ୍ରକୃତି ସମ୍ବନ୍ଧରେହିଁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ 
ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ନିଜ ଆତ୍ମାର ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମସତ୍ତାର ଉପଲଟ୍ରି ଆଦୌ ନ ଥାଏ। 
ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଏହା କୌଣସି ଆଦର୍ଶବାଦୀ ସାଧୁବ୍ଯନ୍ତିର ମାନସିକ ଜ୍ଞାନବୋଧପ୍ରସୂତ 
ଏକ ନିରାସକ୍ତ ନୂହେଁ। ଯେଉଁ ସାଧୁବ୍ଯକ୍ତି ବୁଦ୍ଧିବିଚାରର ଏକ ପ୍ରକାଶପୂର୍ଣ୍ 
ଉପଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଅହଂର ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଅଧ୍‌କ କ୍ଷୁଦ୍ର ଓ ବିକ୍ଷୋଭସ୍‌ଷ୍ଠିକାରୀ 
ରୂପଠାରୂ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରିଥାଏ। ଏହା ହେଉଛି ଅଧ୍‌କ ଜୀବନ୍ତ ଅଧ୍‌କ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ନିରାସନ୍ତି ଯାହା କେବଳ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ 
ଅଧୁକ ମହାନ୍‌ ଏବଂ ମାନସବୁଵ୍ିିଠାରୂ ବିରାଟତର ସେହି ଦିବ୍ୟସତ୍ତା ଭଗବାନଙ୍କର 
ଦର୍ଶନ ଫଳରେ। ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଏହି ପ୍ରକାରର ନିରାସକ୍ତି ମୁକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନର 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଉପଲନ୍ଥ ପାଇଁ ପ୍ରାଥମିକ ରହସ୍ଯ ମାତ୍ର। ଏହା ଦିବ୍ଯରହସ୍ୟର ସମଗ୍ର 
ସୂତ୍ର ନୁହେଁ- କାରଣ ଏହାହ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିହ୍ନଏ ନାହିଁ ସତ୍ତାର 
ପ୍ରାକୃତିକ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଓ ଶାନ୍ତ ଆତ୍ମସ୍ଥିତି ପରସ୍ପର ନିକଟରୁ 
ବିଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଂନ୍ତି। ଦିବ୍ୟ ନିରାସକ୍ତି ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ପ୍ରକୃତିର ଦିବ୍ଯ କର୍ମର 
ଏକ ଭିଭି ହେବା ଆବଶ୍ଯକ, ଯାହାକି ପୁରାତନ ଅହଂଭାବାପନ୍ନ କ୍ରିୟାର 
ସ୍ଥାନ ପୂରଣ କରିବ; ଦିବ୍ଯପ୍ରଶାନ୍ତି ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଦିବ୍ଯକ୍ରିୟା ଓ ଦିବ୍ଯ 
ଶନ୍ଥି-ପ୍ରବାହକୁ ଧାରଣ କରି ରହିବ । ଏହି ସତ୍ୟ ସର୍ବଦାହିଁ ଦିବ୍ୟଗୁରୁ ଭଗବାନଙ୍କର 


ଗୁହ୍ୟାତ୍‌ ଗୂହ୍ୟାତରମ୍‌ ୩୮୫ 


ସ୍କରଣରେ ଓ ସମ୍ମୁଖରେ ରହିଆସିଅଛି ଏବଂ ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ସେ ଯଜ୍ଞରୂପେ 
କର୍ମ କରିବା, ସମସ୍ତ କର୍ମର ପ୍ରଭୂରୂପେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ଜ୍ଞାତ ହେବା ଏବଂ 
ଅବତାର ଓ ଦିବ୍ୟଜନ୍ମର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରଭୂତି ଉପରେ ଏତେ ଅଧ୍‌କ ଜୋର୍‌ 
ଦେଇଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ନୀରବ ମୁକ୍ତିର ପ୍ରୟୋଜନ ଅଧୁକ ବୋଲି ଏହି ସତ୍ଯ 
ଉପରେ ପ୍ରଥମରୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏତେ ବେଶୀ ଜୋର୍‌ ଦେଇ ନ ଥ୍ବଲେ। 
ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ଦ୍ବାରା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରଶାନ୍ତି ନିରାସନ୍ତିକ ସମତା ଓ ଏକତ୍ସଭାବ 
ଲାଭ କରାଯାଏ ବରଂ ଏକ କଥାରେ କହିଲେ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମାକୂ ଉପଲବ୍ଧି 
କରାଯାଏ ଓ ସେହିଥ୍‌ରେହିଁ ପରିଣତ ହେବାକୁ ହୁଏ - ସେହି ସମସ୍ତ ସତ୍ୟହିଁ 
ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ ବିକାଶ କରାଯାଇଛି ଓ ସେସବୁର ମହତ୍ତର ଶକ୍ତି ଓ ସାର୍ଥକତା 
ପ୍ରତିପାଦନ କରାଯାଇଛି। ଅନ୍ୟତମ ମହାନ୍‌ ଓ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ସତ୍ଯ ଯାହା 
ପୂର୍ବୋକ୍ତ ସତ୍ଯକୁ ପୂର୍ଣ୍ଚତା ଦେବବ ତାହାକୁ ଅଳ୍ର ଆଲୋକର ଅସ୍ପଷ୍ଠତା ମଧ୍ୟରେ 
ରଖାଯାଇଛି। ବରାବର ଏହା ପ୍ରତି ଇଙ୍ଗିତ ଦିଆଯାଇଥ୍‌ଲେହେଁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତାକୁ ବିକଶିତ କରାହୋଇ ନାହିଁ। ବର୍ତମାନ କ୍ରମାନ୍ରୟରେ ଥ୍‌ବା କେତେକ 
ଅଧ୍ୟାୟ ଭିତରେ ଏହାକୁ ଦ୍ରତତର ଭାବରେ ପରିସ୍ତୁୂଟ କରାଯାଉଛି। 

ଅବତାର, ଜଗତ୍‌ଗୁରୂଥ ଜଗତ୍‌-କର୍ମରେ ମାନବ ଆତ୍ମାର ଦିବ୍ଯସାରଥ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଠ ନିଜର ନିଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯ ଯାହାକି ପ୍ରକୃତିର ମଧ୍ଯ ଗଭୀରତମ ରହସ୍ଯ, 
ତାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାର ଉଦ୍‌ଯୋଗ ପ୍ରଥମରୂହି କରି ଆସୁଛନ୍ତି। ଏହି ଉଦ୍‌ଯୋଗ 
ମଧ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ସୁରନ୍ଥନ୍ଦ ସେ ବରାବର ରଖ୍‌ ଆସିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ପୂର୍ଚ୍ଚ ସତ୍ୟର ମହାନ୍‌ ଓ ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ସମନ୍ରୟର ସୂଚନା ଓ ପୂର୍ବାଭାସ ଭାବରେ 
ତାହା ବାରଂବାର ବାଜିଉଠୁଛି। ସେହି ସ୍ଵରନ୍ଥନ ହେଉଛି ପରମ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ତତ୍ତ୍ଵ। ସେହି ପରମେଶ୍ବର ମନୁଷ୍ଯ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ବାସକଲେ ମଧ୍ୟ 
ସେସବୁଠାରୂ ଅଧ୍‌କ ମହାନ୍‌; ଆତ୍ମାର ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ଭାବ ମଧ୍ୟରେ ତାଙ୍କୁ 
ଲାଭ କରାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ନୈର୍ବ୍ୟକତ୍ତିକ ଆମ୍ମା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ସମଗ୍ର ସତ୍ୟ ନୁହେଁ। 
ବାରଂବାର ଜୋର୍‌ ଦେଇ ଏହି ସତ୍ଯର ଇଙ୍ଗିତ ଦିଆଯାଇଛି କାହିଁକି ତାହାର 
ଅର୍ଥ ବର୍ଭମାନ ଆମେ ବୂଝୁନଛୁ। ସେହି ଏକମେବ ପରମେଶ୍ବର ଯେ ବିଶ୍ବାତ୍ମା 
ମଧ୍ଯରେ, ମନୂଷ୍ଯ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ନିବାସ କରିଛନ୍ତି ଯେ ରଥାରୁଢ଼ 
ଦିଵ୍ୟଗୁରୁଙ୍କ ବାଣୀ ମଧ୍ୟଦେଇ ସବୂକିଛିର ଜାଗ୍ରତ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ କର୍ମୀର ସମଗ୍ର 
ସତ୍ତା ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଚରମ ଦାବି ଉପସ୍ଥାପନ କରିବାର ଉଦ୍ୟୋଗ କରୁଛନ୍ତି। 
ସେ କହିଛନ୍ତି, “ମୁଁଂହିଁ ତୂମ ଅନ୍ତରରେ ବାସ କରୁଛି, ଏହି ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀର 
ମଧ୍ଯରେ- ରହିଛି। ମୋହରି ପାଇଁହିଁ ସବୁକିଛିର ଅସ୍ତିତ୍ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି, ମୋହରି 
ଯୋଗୁଁ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କର କ୍ରିୟା ଓ ପ୍ରୟାସ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି, ଏବଂ ତାହା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମୁଁହିଁ ସ୍ଵୟଂପ୍ରତିଷ୍ଠ ଆତ୍ମା ଓ ଅଖ୍‌ଳ ବିଶ୍ବଲୀଳା ମଧ୍ୟସ୍ଥ ନିଗୂଢ଼ 


୩୮୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସତ୍ୟ। ଏହି ଯେଉଁ “ମୁଁ ତାହାହିଁ ମହତ୍ତର “ମୁ”।। ମାନୂଷୀ ସତ୍ତା ଯେତେ 
ମହାନ୍‌ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ଏହି ଂମୁ”ର ଏକ ଆଂଶିକ କ୍ଷୁଦ୍ର ପ୍ରକାଶ 
ମାତ୍ର। ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟ ଏହାର କେବଳ ଏକ ନ୍ୟଯୁନତର କିୟା। ଆତ୍ମାର 
ପ୍ରଭୁ। ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ କର୍ମର ଭଶ୍ଵର ମୁଁହି ଅଦ୍ରିତୀୟ ଜ୍ଯୋତି, ଏକମାତ୍ର 
ଶଚି ଓ ଏକମାତ୍ର ସନ୍ତା। ତୂମ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ଏହି ଭଗବାନ୍‌ହି ଗୁରୁ, 
ସବିତା; ସେହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ଞ୍ଚାନର ବିମଳଜ୍ୟୋତିର ପ୍ରକାଶକର୍ତା, ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ 
ଦ୍ବାରା ତୂମେ ନିଜର ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମା ଏବଂ ନିଜର କ୍ଷରପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ 
ବିଷୟରେ ସଚେତନ ହୋଇପାରିଛ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଜ୍ୟୋତିର ଉର୍ଧିଁରେ ଏହାର 
ମୂଳ-ଉତ୍ସ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଠିପାତ କର, ତେବେ ସେତେବେଳେହି ତୂମେ ପରମାମତ୍ମାଙ୍କୁ 
ଚିହ୍ନିପାରିବ। ତାଙ୍କରି ମଧ୍ଯରେହି ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ଓ ପ୍ରକୃତିର ଅଧ୍ୟାତ୍ବ ସତ୍ୟକୁ ତୂମେ 
ଫେରିପାଇବ। ତେଣୁ ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ୟରେ ସେହି ଏକ ଆତ୍ମାକୁ ଦେଖ ଯେପରି 
ଏହି ଭାବରେ ତୂମେ ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ୟରେ ମୋତେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଇବ। ସର୍ବଭୂତଙ୍କୁ 
ଏକହିଁ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଆତ୍ମା ଏବଂ ବାସ୍ତବ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯରେ ଦେଖ, କାରଣ ମୋ 
ମଧ୍ୟରେ ସର୍ବଭୂତଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବାର ତାହାହିଁ ପନ୍ଥା ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏକହିଁ 
ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଜାଣ କାରଣ ଏହି ଭାବରେହିଁ ତୁମେ ପରମବ୍ରହ୍ମ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ପାରିବ। 
ନିଜକୁ ବା ନିଜର ଆତ୍ମାକୁ ଜାଣ ଏବଂ ଆତ୍ମରୂପ ହୂଅ, ତେବେ ଯାଇ 
ତୂମେ ମୋ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବ ଏବଂ ଦେଖ୍‌ ପାରିବ ଏହି କାଳାତୀତ 
ଆତ୍ମା ହେଉଛି ମୋରହିଁ ଏକ ବିମଳ ଆଲୋକ କିଂବା ସ୍ଵଚ୍ଛ ଆବରଣ। 
ମୁଁହିଁ ଭଗବାନ୍‌, ମୁଁହିଁ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତା ଓ ଆତ୍ମାର ଚରମ ସତ୍ଯ।”” 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଦେଖୁବାକୁ ହେବ ଯେ ଏହି ଏକହି ଭଗବାନ କେବଳ ଯେ 
ଆତ୍ମା ଓ ବ୍ରହ୍ମର ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ୟ ତାହା ନୂହେଁ; ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ସେ ପ୍ରକୃତି 
ଓ ତାଙ୍କ ନିଜ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବର ମଧ୍ୟ ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ଯ ଏବଂ ଏକ ସଙ୍ଗେ ସେ 
ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ବିଶ୍ଵର ନିଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯ ମଧ୍ଯ। ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଇଚ୍ଛାହିଁ ପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, ପ୍ରକୃତିର କର୍ମସବୁ ତାଙ୍କରି ମଧ୍ଯରୂ ଆସିଛି, ସେ ଏହିସବୁ 
କର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ମହତ୍ତର। ପ୍ରକୃତିର ଓ ମନୁଷ୍ଯର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ 
ତାହାର ଫଳସବୁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କରି। ସେଥ୍ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ୯ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ) କର୍ମ କରିବାକୁ 
ହେବ ଯଜ୍ଞ ରୂପରେ, କାରଣ ତାହାହିଁ ହେଉଛି ତାଙ୍କ କର୍ମର ଓ ଅନ୍ଯ 
ସମସ୍ତଙ୍କ କର୍ମର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟ। ଅହଂ କର୍ମୀ ନୁହେଁ। କର୍ମୀ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତି। 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି ସେହି ଦିବ୍ୟସତ୍ତାଙ୍ଚର ଏକ ଅଂଶ ମାତ୍ର ଏବଂ ସେହି ଦିବ୍ୟସତ୍ତାହିଁ 
ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ କର୍ମର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିର ଏବଂ ଯୁଗଯୁଗାନ୍ତର ପାଇଁ ବିଶ୍ଵଯଜ୍ଞର 
ଏକମାତ୍ର ପ୍ରଭୂ ତେଣୁ ତାଙ୍କର ଅ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର) କର୍ମସମୂହ ଯେତେବେଳେ 
ଭଗବାନଙ୍କର, ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ଓ ଜଗତ ମଧ୍ଯରେ 


ଗୁହ୍ୟାତ୍‌ ଗୁହ୍ୟତରମ୍‌ ୩୮୭ 


ଥୁବା ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ, ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ 
ଦ୍ବାରାହି ପ୍ରକୃତିର ଦିବ୍ୟରହସ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ସଂପନ୍ନ ହେଉଛି। ଆତ୍ମାର 
ଦିବ୍ୟଳଜନ୍ମ ଅହଂର ଓ ଶରୀରର ମରତ୍ସ ମଧ୍ୟରୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଓ ଶାଶ୍ବତ ସ୍ଥିତି 
ମଧ୍ୟକୁ ମୁକ୍ତିଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ଦ୍ରିବିଧ ସର୍ଭର ପ୍ରୟୋଜନ ରହିଛି ¬ ପ୍ରଥମେ 
କାଳାତୀତ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମାର ଜ୍ଞାନଲାଭ ଏବଂ ଏହି ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟଦେଇ କାଳାତୀତ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ମିଳନ। କିନ୍ତୁ ସେଥ୍‌ ସଙ୍ଗେସଙ୍ଗେ ଏହି ବିଶ୍ବ-ପ୍ରହେଳିକାର 
ପଶ୍ଚାତରେ ଯେ ରହିଛନ୍ତି, ସର୍ବଭୂତରେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ କ୍ରିୟାକର୍ମ ମଧ୍ୟରେ 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଯେଉଁ ଭଗବାନ୍‌, ତାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ଥ୍‌ବା ଆବଶ୍ଯକ। 
ଅତଏବ ଆମର ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତି ଓ ସମଗ୍ର ସତ୍ତାକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବା ଦ୍ବାରା 
କେବଳ ଆମେ ସେହି ଏକ ପରମଙ୍କ ସହିତ ଜୀବନ୍ତ ମିଳନ ପାଇଁ ଆସ୍ପୁହା 
କରିପାରିବା ଯେ ଦେଶକାଳ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ସବକିଛି ଭିତରେ ବିରାଜମାନ 
କରୁଛନ୍ତି। ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମ-ମୁକ୍ତି-ଯୋଗପଵତିରେ ଭକ୍ିର ସ୍ଥାନ ଏହିଠାରେହି ରହିଛି। 
ଅକ୍ଷୟ ଆତ୍ମା ଅଥବା ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପ୍ରକୃତି ଅପେକ୍ଷା ଯେ ଅଧୂକ ମହତ୍ତର, 
ତାଙ୍କରି (ଭଗବାନ୍‌) ଦିଗରେ ଏକ ଆରାଧନା ଓ ଅଭୀପ୍ଳମା ହେଉଛି ଏହି 
ଭକନ୍ତି। ତେବେ ସେତେବେଳେ ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନ ହୋଇଥାଏ ଏକ ଆରାଧନା 
ଓ ଅଭୀପ୍ସା, ସମସ୍ତ କର୍ମ ମଧ୍ୟ ହୋଇଯାଇଥାଏ ଆରାଧନା ଓ ଅଭୀପ୍କା। 
ଏହି ଆରାଧନା ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ଓ ଆତ୍ମାରୂ ମୁକ୍ତି ଏକୀଭୂତ ହୋଇଥାନ୍ତି 
ଏବଂ ଏହା ସେହି ଏକ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଏକ ଆତ୍ମୋତ୍ଥାନର 
କ୍ରିୟାରେ ପରିଣତ ହୋଇଥାଏ। ଚରମ ମୁକ୍ତିର ବା ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଉଚ୍ଚତର 
ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ ପରିଣତିର ଉତ୍ସକୁ ଉଠିଯିବାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଆତ୍ମାର ନିର୍ବାଣ - 
କେବଳ ଏହାର ଅହଂରୁପର ନିର୍ବାଣ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଏହା ହେଉଛି ଆମର 
ଜ୍ଞାନନ ସଂକଳ୍ପ ଓ ପ୍ରେମରେ ଗଠିତ ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ଏକ ଭଉର୍ଦ୍ଧଗମନ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭଗବାନଙ୍କ ବିଶ୍ରସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ନ ରହି ତାହା ବିଶ୍ବାତୀତ ସତ୍ତାର ସତ୍ଯ 
ମଧ୍ଯକୁ ଗମନ କରିଥାଏ; ଏ ଏକ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତା, ବିଲୁପ୍ତି ନୁହେଁ। 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନ ସମକ୍ଷରେ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ ବୋଲି 
ଦିବ୍ୟଗୁରୂ ଅବଶିଷ୍ଟ ସଂଶୟଦୃୟର ମୂଳ- ଉତ୍ସକୁ ଅପସାରଣ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଅତ୍ରସର ହେଲେ। ସଂଶୟ ଦୁଇଟି ହେଉଛି ନୈର୍ବ୍ଯକତ୍ତିକ ସତ୍ତା ଓ ମଣିଷର 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ବିରୋଧ ଏବଂ ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ 
ଥ୍‌ବା ବିରୋଧ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଦୁଇଟି ଦ୍ବନ୍ଦ୍ଧ ରହିଥ୍‌ବ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ୟରେ ଓ ମଣିଷ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତା ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଅସଂଗତ ଏବଂ 
ଅବିଶ୍ବାସ୍ଯ ହୋଇ ରହିଥ୍‌ବେ। ପ୍ରକୃତିକୁ ତ୍ରିଗୁଣର ଜଡ଼ବନ୍ଧନ ଭାବରେ ଓ 
ଆତ୍ମାକୁ ସେହି ବନ୍ଧନର ଅଧୀନ ଏକ ଅହଂଭାବାପନ୍ନ ସତ୍ତା ଭାବରେ ଚିତ୍ରିତ 


୩୮୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରାଯାଇଛି। କିନ୍ତୁ ତାହା ଯଦି ସେମାନଙ୍କର ସମଗ୍ର ସତ୍ୟ ହୋଇଥାଏ ତେବେ 
ସେମାନେ ଦିବ୍ୟ ନୂହନ୍ତି ଦିବ୍ୟ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ ମଧ୍ୟ। ଅଜ୍ଞାନମୟ 
ଓ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଶକ୍ତି ହୋଇ ନ ପାରେ। କାରଣ 
ଭଗବତ୍‌ ଶକ୍ତି ହୋଇଥାଏ କ୍ରିୟାରେ ସ୍ବାଧୀନ, ମୂଳ ଉତ୍ସରେ ଆଧ୍ଯାର୍ମିକ ଓ 
ମହାନତାରେ ମଧ୍ୟ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ। ଯେଉଁ ଆତ୍ମା ପ୍ରକୃତି ଦ୍ରାରା ବଦ୍ଧ। ଅହଂକାରଯୁକ୍ତ 
ଓ କେବଳ ମନୋମୟ, ପ୍ରାଣମୟ ଓ ଅନ୍ନମୟ, ସେତେବେଳେ ତାହା କେବେ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ କିଂବା ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଏକ 
ଦିବ୍ୟସନ୍ତା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ; କାରଣ ଏପରି ଦିବ୍ଯସତ୍ତାର ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ 
ରହିଥ୍‌ବା ଆବଶ୍ୟକ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵଭାବ ପରି ସ୍ଵଭାବ ଯାହା ହେଉଛି ମୁକ୍ତ, 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଆତ୍ମବିକଶିତ, ଆମ୍ବସ୍ଥିତ ଓ ମନ, ପ୍ରାଣ, ଶରୀରର ଉର୍ବ୍ଵରେ 
ଅବସ୍ଥିତ। ଏହି ସମସ୍ତ ଅସୁବିଧା ଓ ତାହା ସୃଷ୍ଠି କରେ ଯେଉଁ ଅଜ୍ଞାନତା ¬ 
ଉଭୟେ ସତ୍ଯର ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଉଜ୍ଜଳ ରଶ୍ଲିରେଖା ଦ୍ବାରା ଅପସାରିତ 
ହୂଅନ୍ତେ। ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତି କେବଳ ଏକ ନିମ୍ନତର ସତ୍ଯ, ନିମ୍ନସ୍ଥ ପ୍ରାତିଭାସିକ 
କ୍ରିୟାର ଏହା ଏକ ପଦ୍ଧତି ମାତ୍ର। ଉଚ୍ଚତର ଏକ ପ୍ରକୃତି ରହିଛି ଯାହା 
ହେଉଛି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଏବଂ ତାହାହିଁ ଆମର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ଓ ପ୍ରକୃତ 
ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବର ସ୍ଵଭାବ। ଭଗବାନ୍‌ ଏକ ସମୟରେ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିକ ମଧ୍ଯ। 
ଆମ ମନର ଉପଲବ୍ଧି ଅନୁସାରେ ମନେହୁଏ ତାଙ୍କର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା ହେଉଛି 
କାଳାତୀତ ସତ୍ତାର ଏକ ଅନନ୍ତ ସତ୍‌ସ୍ଵରୂପ, ଚିତ୍‌ସ୍ଵରୂପ, ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ। ତାଙ୍କର 
ବ୍ୟଯନ୍ତିକ ଭାବ ଏଠାରେ ସତ୍ତାର ଏକ ସଚେତନ ଶକ୍ତି ଭାବରେ, ଜ୍ଞାନ 
ଓ ଇଚ୍ଛାଶନ୍ତିର ସଚେତନ କେନ୍ଦ୍ରଭାବରେ ଏବଂ ବହ୍ରୁଧା ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର ଆନନ୍ଦ 
ଭାବରେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ଆମର ମୂଳ ଅକ୍ଷର ସତ୍ତାରେ ଆମେ ମଧ୍ୟ ସେହି 
ଏକହିଁ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ବ୍ରହ୍ମହ୍‌ ଆମର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବରେ ଆମେ ପ୍ରତ୍ୟେକେ 
ସେହି ମୂଳଶକ୍ତିର ବହୁଧା ରୂପ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି ତାହା କେବଳ 
ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର ପ୍ରୟୋଜନ ପାଇଁ। ଏହି ଦିବ୍ଯ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ରୂପକୂ ଅତିକ୍ରମ 
କରିଗଲେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ତାହା ହେଉଛି ଅନନ୍ତପୁରୂଷ, ପରମାତ୍ମା ଓ 
ଭଗବାନ୍‌ ।। ଏହାହିଁ ହେଉଛି ମହାନ୍‌ “ “ ଅହମ୍‌'” -- ‹©ସୋଵହମ୍‌”?, ମୁଁ ହେଉଛି 
ସେ ଯାହାଙ୍କଠାରୁ ସମସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିକ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତି ଆବିର୍ଭୂତ ହୂଏ ଏବଂ 
ଏଠାରେ ଏହି ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଜଗତ୍‌ର ରୂପମାନଙ୍କରେ ନାନାପ୍ରକାର ବିଚିତ୍ର ଲୀଳା 
କରେ। ଯାହା କିଛି ରହିଛି ସବୁହି ବ୍ରହ୍ମ “ସର୍ବଂ ଖଜ୍ପିଦଂ ବ୍ରହ୍ମ” - ଏହାହିଁ 
ଉପନିଷଦ୍‌ ବାକ୍ଯ। କାରଣ ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛି ଏକମେବ ଆତ୍ମା ଯାହା କ୍ରମାନ୍ରୟରେ 
ଚୈତନ୍ୟର ଚାରିପାଦ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନିଜକୁ ଦେଖେ। ଗୀତା କହେ 
ବାସୁଦେବ ହେଉଛନ୍ତି ଚିରନ୍ତନ, ଶାଶ୍ବତ ଦିବ୍ଯସତ୍ତା “ ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମ୍‌ଂ” । 


ଗୂହ୍ୟାତ୍‌ ଗୁହ୍ୟତରମ୍‌ ୩୮୯ 


ସେହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ବରହ୍ମ। ସେହିଁ ଚିତ୍‌ୁରୁପରେ ନିଜର ଉଚ୍ଚତର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ୟରୁ ସବୁକିଛିକୁ ସୃଷ୍ଠି କରିଛନ୍ତି ଓ ଧାରଣ କରି ରହିଛନ୍ତି। ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ 
ସେ ଚିଦ୍‌ଭାବରେ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ହୋଇଛନ୍ତି ଯେଉଁ ଅପରା 
ପ୍ରକୃତି ବୁଦ୍ଧି, ମନ, ପ୍ରାଣ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବାହ୍ଯଦୃଶ୍ୟ ପ୍ରଭୂତିକୁ ନେଇ ଗଠିତ । 
ଶାଶ୍ବତଙ୍କର ସେହି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରକୃତିରେ ସେହିଁ ଜୀବ, ଜୀବ ତାଙ୍କର ଶାଶ୍ବତ 
ବହୂ ରୂପ, ଏବଂ ସଚେତନ ଆମ୍ବଶକ୍ତିର ବିବିଧ କେନ୍ଦ୍ରରୁ ତାଙ୍କରି ଆତ୍ମଦୃଷ୍ଟିରେ 
ମଧ୍ଯ ସେ ଜୀବ। ଭଗବାନ୍‌, ପ୍ରକୃତି ଓ ଜୀବ ¬ ଏହି ତିନୋଟିକୁ ନେଇ 
ବିଶ୍ବଲୀଳା ଏବଂ ଏହି ତିନୋଟି ହେଲେ ଏକହି ସତ୍ତା। 

ଏହି ଦିବ୍ଯସତ୍ତା କିପରି ନିଜକୁ ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକାଶ କରେ ? ପ୍ରଥମତଃ 
ଅକ୍ଷର କାଳାତୀତ ଆତ୍ମାରୂପେ ଯାହା ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଓ ସମସ୍ତକିଛିକୁ ଧାରଣ 
କରିଛି ତାହା ତା'ର ସନାତନତ୍ସ ସହିତ ସତ୍ତା ଅଟେ, ଭୂତରୂପ ନୂହେଁ। 
ତା'ପରେ ସେହି ସତ୍ତା ଦ୍ବାରା ବିଧୃତ ହୋଇ ରହିଛି ଏକ ମୌଳିକ ଶକ୍ତି 
ବା ଆତ୍ମବିକାଶର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ତତ୍ତ୍ଵ, ତାହା ହେଉଛି ସ୍ଵଭାବ। ସେହି ସ୍ଵଭାବ 
ମଧ୍ୟଦେଇ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଆତ୍ମସୃଷ୍ଠି ଦ୍ବାରା ତାହା ସଂକଳ୍ପ କରେ, ପ୍ରକାଶ କରେ 
ଏବଂ ଯାହା ନିଜର ସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଚ୍ଛଥନ୍ନୟ ଓ ନିହିତ ହୋଇ ରହିଅଛି 
ସେସବୁକୁ (ସେହି ଅବସ୍ଥାରୁ) ମୁକ୍ତ କରି ସୃଷ୍ଟି କରେ। ଏହି ଭାବରେ ଆତ୍ମା 
ଦ୍ବାରା ଯାହାକିଛି ସଂକନ୍ରିତ ହ୍ରଏ ସେସବୁକୁ ସେହି ଆମ୍ମବିକାଶର ଶକ୍ତି ବା 
ତେଜ, ବିଶ୍ବର କର୍ମରୂପେ ସୃଷ୍ଠି କରେ। ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଓ ଏହି ମୈଳିକ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ - ଏହାହିଁ କର୍ମ। କିନ୍ତୁ ବୁଦ୍ଧିକ ମନ, 
ପ୍ରାଣ, ଇନ୍ଦିୟ ଓ ଜଡ଼ ପ୍ରାତିଭାସିକ ରୂପର ବାହ୍ଯ ଦୃଶ୍ୟ ଯେଉଁ ଅପରା 
ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏହା ଏଠାରେ ସେଇଥ୍‌ରେହି ପରିଣତ ହୋଇଛି। ତାହା 
ମୂଳ ଜ୍ୟୋତିରୁ ବସ୍ତୃତଃ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ହୋଇଛି ଓ ଅଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ସୀମାବଦ୍ଧ ହୋଇରହିଛି, 
ସେଠାରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ହୋଇଉଠେ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ଆତ୍ମାର ଯଜ୍ଞ ଯାହାକି ପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଭାବରେ ଥ୍‌ବା ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସଂପାଦିତ ହୋଇଥାଏ। 
ଏହି ଭାବରେ ପରମ ଭଣ୍ବର ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ଯରେ ସେମାନଙ୍କ ଯଜ୍ଞର ଅଧୀଶ୍ଵରରୂପେ 
ବା ଅଧ୍ଯଜ୍ଞରୂପେ ବିରାଜମାନ କରୁଛନ୍ତି। ତାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି ଓ ଶକ୍ତି ସେହି 
ଯଜ୍ଞକୁ ନିୟମନ କରେ ଏବଂ ତାଙ୍କରି ସତ୍ତାର ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଓ ଆନନ୍ଦ ସେହି 
ଯାଜ୍ଞକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ। ଏହାକୁ ଜାଣିବା ଦ୍ବାରା ବିଶ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଯଥାର୍ଥ 
ଜ୍ଞାନଲାଭ ହୁଏ ଏବଂ ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ଦର୍ଶନ କରିହୁଏ ଏବଂ 
ଅଜ୍ଞାନତାରୂ ମୁକ୍ତି ପାଇବାର ଦ୍ବାର ସଂଧାନ କରିହୁଏ, କାରଣ ଏହି ସ୍ଥାନ 
ମଣିଷ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇଥାଏ ଯେହେତୁ ମଣିଷ ତାହାର ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ଓ ସମଗ୍ର ଚେତନାକୁ ସର୍ବଭୁତସ୍ଥିତ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ 


୩୯୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରିଥାଏ; ସେହି ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ସେ ନିଜର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାକୁ ଫେରିଆସିବାକୁ 
ସକ୍ଷମ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ତାହାରି ଭିତର ଦେଇ ଅପରା କ୍ଷରପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଦ୍ଧରେ 
ସ୍ଥିତ ସନାତନ, ଜ୍ୟଯୋତିର୍ମୟ ଓ ବିଶ୍ଵାତୀତ ସତ୍ଯ ମଧ୍ଯକୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯିବା 
ପାଇଁ ସମର୍ଥ ହୋଇଥାଏ। 


ଆମର ମୂଳସନ୍ତାର ଏହି ଯେଉଁ ନିଗୂଢ଼ ସତ୍ଯ ରହିଛି ତାହାକୁ ଆମର 
ଆନ୍ତର ଜୀବନ ଏବଂ ବାହ୍ଯକର୍ମ ବିକାଶ ପାଇଁ କିପରି ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯିବ ତାହାହିଁ ଦେଖାଇବାକୁ ବର୍ତମାନ ଗୀତା ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି। ବର୍ତମାନ 
ଏହା (ଗୀତା) ଯାହା କହିବାକୁ ଯାଉଛି ତାହା ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଗୂଢ଼ତମ ରହସ୍ଯ ।* 
ଏହାହି ଭଗବାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନ - ସମଗ୍ରମ୍‌ ମାମ୍‌ ¬ ଯାହାକୁ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଦେବା ପାଇଁ ତାଙ୍କର ପ୍ରଭୂ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଏହାହି ସମସ୍ତ 
ସତ୍ତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଜ୍ଞାନ ସହ ମୂଳଜ୍ଞାନ ଯାହାକୁ ଜାଣିବା ପରେ ଆଉ ଜାଣିବା 
ପାଇଁ କିଛି ଅବଶିଷ୍ଠ ରହିବ ନାହିଁ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମାନୁୂଷୀ ମନକୁ ଯାହା ବିମୂଢ଼ 
କରିଛି ଓ ଦିବ୍ୟାଦିଷ୍ଠ କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମଠାରୁ ଯାହା ତାଙ୍କୁ ବିମୁଖ କରାଇଛି, 
ସେହି ଅଜ୍ଞାନତାର ସମଗ୍ର ଗ୍ରନ୍ଥିକୁ ଏହାହିଁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଛେଦନ କରିବ। 
ଏହାହିଁ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ଏହାହିଁ ସମସ୍ତ ଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ 
ଗୂଢ଼ତମ ରହସ୍ଯ, ଏହାହିଁ ରାଜବିଦ୍ଯା ରାଜଗୁହ୍ୟକ ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଏକ 
ବିଶୁଦ୍ଧ ଓ ପରମ ଜ୍ୟୋତି, ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଆତ୍ମୋପଲଚ୍ରି ଦ୍ବାରା ମଣିଷ ଏହାର 
ପ୍ରମାଣ ପାଏ ଏବଂ ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ତାହାକୁ ପ୍ରକୃତ ସତ୍ଯ ରୂପେ ଦେଖେ : 
ଏହାହିଁ ଯଥାର୍ଥ ଓ ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ସତ୍ତାର ମୂଳ ଧର୍ମ। ଯେତେବେଳେ 
କେହି ତାକ୍ର ଧରି ରଖ୍‌ପାରେ, ଦେଖ୍‌ପାରେ ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ୟରେ ବାସ 
କରିବା ପାଇଁ ବିଶ୍ବାସର ସହିତ ପ୍ରୟାସ କରେ ସେତେବେଳେ ଏହାକୁ ସାଧନା 
କରିବା ତାହା ପକ୍ଷେ ସହଜ ହୋଇଥାଏ । 


କିନ୍ତୁ ଏଥୁପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ବିଶ୍ବାସ। ଯଦି ବିଶ୍ଵାସ ନ ଥାଏ, ଯଦି 
ଜଣେ ନିଜର ତର୍କବ୍ରଵି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୂଥାଏ, ଯାହାକି କେବଳ ବାହ୍ୟ 
ଘଟନାବଳୀ ଉପରେ ତିଷ୍ଠଚିଥାଏ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକଦୃଷ୍ଠିଲନ୍ଧ ଜ୍ଞାନକୁ ତୀବ୍ର ସଂଶୟ 
ସହକାରେ ବିଚାର କରେ; ¬ ଯେହେତୁ ସେହି ଜ୍ଞାନ ଏହି ବିଭକ୍ତ, ଅପୂର୍ଣ୍ 
ଦୃଶ୍ୟମାନ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଖାପ ନ ଖାଇ ତାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ ତଥା 
ଶୋକ, ଦୁଃଖ, ଅମଙ୍ଗଳ, ଗ୍ଳାନି, ଅଦିବ୍ଯ ପ୍ରମାଦଃ ସ୍ବଳନ ଓ ଅଶୁଭସମନ୍ରିତ 
ଆମର ବର୍ଭମାନ ଜୀବନଧାରାର ବାସ୍ତବ ଅଭିଜ୍ଞତାର ଉର୍ଦ୍ଵକୁ ଘେନିଯାଏ -- 


× ଗୀତା, ନବମ ଅଧ୍‌ୟ, ୧ମ, ୨ୟ ଓ ୩ୟ ଶ୍ଳୋକ | 


ଗୂହ୍ୟାତ୍‌ ଗୂହ୍ୟତରମ୍‌ ୩୯୧ 


ତେବେ ସେହି ମହତ୍ତର ଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ ଜୀବନର ଆଉ କୌଣସି ସମ୍ଭାବନା ନ 
ଥାଏ। ଯେଉଁ ଜୀବାମ୍ବା ଉର୍ଦ୍ବତର ସତ୍ଯ ଓ ବିଧାନ ଉପରେ ବିଶ୍ବାସ ଓ 
ନିର୍ଭରତା ସ୍ଥାପନ କରିପାରେ ନାହିଁ, ତାକୁ ମୃତ୍ଯୁ, ଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ଅଶୁଭର ଅଧୀନ 
ହୋଇ ସାଧାରଣ ମରଜୀବନର ପଥ ମଧ୍ୟକୁ ଫେରି ଆସିବାକୁ ହେବ। ଯେଉଁ 
ଭାଗବତ ସ୍ଵରୂପକୁ ସେ ଅସ୍ବୀକାର କରେ, ତାହା ମଧ୍ୟକୁ ସେ କଦାପି 
ବିକଶିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ। କାରଣ ଏହାହି ସେହି ସତ୍ଯ, ଯାହାକୁ ନେଇ 
ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରାଯିବ, ଏବଂ ସେପରି ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରାଯିବ ଆତ୍ମାର 
କ୍ରମବର୍ଦ୍ାମାନ ଆଲୋକ ମଧ୍ୟରେ, ମନର ଅନ୍ଧକାର ଦ୍ବାରା ତର୍କ କରିବା 
ମଧ୍ୟରେ ନୂହେଁ। ମନୁଷ୍ଯକୁ ସେହି ସତ୍ଯ ମଧ୍ଯକୁ ବିକଶିତ ହୋଇ ଉଠିବାକୁ 
ହେବ, ସେ ତାହାହିଁ ହୋଇଉଠିବ - ତାହାକୁ ପରଖ୍‌ ନେବାର ଏହାହି ଏକମାତ୍ର 
ଉପାୟ। କେବଳ ନିମ୍ନତର ସତ୍ତାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା ଦ୍ବାରାହିଁ ମଣିଷ ପ୍ରକୃତ 
ଦିବ୍ୟ ସତ୍ତାରେ ପରିଣତ୍‌ ହ୍ରଏ ଏବଂ ଆମର ଆଧ୍ୟାମ୍ବମିକ ଜୀବନର ସତ୍ଯ 
ମଧ୍ୟରେ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରେ। ସତ୍ଯ ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁ୍‌ବା ଯାହାକିଛି 
ଏହାର ବିରୋଧରେ ଉତ୍‌ଥାପନ କରାଯାଏ, ତାହାସବୁ କେବଳ ନିମ୍ନତର 
ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଵରୂପ। ପାପ ଓ ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତିର ଅପୂର୍ଣ୍ଣତା “ଅଶୁଭ” ରୁ ମୁକ୍ତିଲାଭ 
କରାଯାଇପାରିବ କେବଳ ସେହି ଉଚ୍ଚତର ଜ୍ଞାନକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବା ଦ୍ବାରା; 
ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯରେ ଏହିସବୁ ଅଶୁଭ ଶେଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅସତ୍ଯ ବୋଲିହିଁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହୂରଏ ଓ ଯାହାକୁ ଆମରି ଅଜ୍ଞାନର ସୃଷ୍ଠି ବୋଲି ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି। 
ଅତଏବ ଏହି ଭାବରେ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତିର ମୁକ୍ତି ମଧ୍ଯକୁ ବିକଶିତ ହୋଇ ଉଠିବାକୁ 
ହେଲେ ଆମର ବର୍ଗମାନର ସୀମିତ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ରହିଥ୍‌ବା ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ ଓ ବିଶ୍ବାସ କରିବାକୁ ହେବ। 
ଯେଉଁଥ୍‌ପାଇଁ ଏହି ଯୋଗାଭ୍ଯାସ ସମ୍ଭବ ଓ ସହଜସାଧ୍ୟ ହୋଇଥାଏ ତାହାର 
କାରଣ ହେଉଛି ଯେ ଏହା କରିବା ମଧ୍ୟରେ ଆମେ ପ୍ରକୃତିଗତ ଭାବେ 
ଯାହା ଏବଂ ତାହାର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକର୍ମ ଆମର ଅନ୍ତରସ୍ଥ ସେହି ଦିବ୍ଯପୁରୁଷଙ୍କ 
ହାତରେ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଦେଇଥାଉ। ଭଗବାନ୍‌ ଆମ ସତ୍ତାକୁ ତାଙ୍କ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟକୁ 
ନେଇଯାଇ ତାଙ୍କରି ଜ୍ଞାନ ଓ ଶକ୍ତିରେ ଏହାକୁ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କରନ୍ତି - ଜ୍ଞାନଦୀପେନ 
ଭାସ୍ଵତା - ଆମ ମଧ୍ୟରେ ଦିବ୍ଯଜନ୍ମକୁ କ୍ରମବିକଶିତ ରୀତିରେ, ସହଜ ଭାବରେ 
ଓ ଅବ୍ଯର୍ଥ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରାନ୍ତି। ସେ ଆମର ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଅଜ୍ଞଚାନମୟ 
ପ୍ରକୃତିରେ ଦିଅନ୍ତି ତାଙ୍କ କଲ୍ଯାଣମୟ ହସ୍ତର ସ୍ପର୍ଶ ଏବଂ ସେ ନିଜ ଜ୍ୟୋତି 
ଓ ବ୍ୟାପ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ତାହାର ରୂପାନ୍ତର ସାଧନ କରନଚ୍ତି। ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ରାମ ସହିତ 
ଓ ଅହଂଶୂନ୍ୟ ହୋଇ ଯାହା ଆମେ ବିଶ୍ବାସ କରୁ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେରଣାବଶରେ 


୩୯୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯାହା ହେବାକୁ ଚାହୁଁ, ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ଭଗବାନ୍‌ ତାହା ନିଶ୍ଚୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରନ୍ତି। 
କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ଆପାତତଃ ଆମ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ଅହଂପୂଣ୍ଣ୍ଚ ମନ ଏବଂ 
ଜୀବନ ନିଜର ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି, ତାହା ଯେପରି ପ୍ରଥମେ ଆମ 
ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ନିଗୂଢ଼ତମ ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପଙ୍କ ହସ୍ତରେ ପରିବର୍ଭନ 
ପାଇଁ ନିଜକୁ ଏକାନ୍ତ ଭାବରେ ସମର୍ପଣ କରେ। 


୫ 
ଦିବ୍ଯ ସତ୍ଯ ଓ ପଥ 


ଗୀତା ଏହାପରେ ସେହି ପରମ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ଯକୁ ଉଦ୍‌ଘାଟିତ କରିବାକୁ 
ଆଗେଇ ଆସିଛି, ସେହି ଏକମାତ୍ର ତତ୍ଵ ଓ ସତ୍ଯ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ପୂର୍ଣ୍ରତା 
ଓ ମୁକ୍ତିର ସନ୍ଧାନୀକୁ ବାସ କରିବାକୁ ହେବ, ତାହାହିଁ ହେଉଛି ତା'ର ସମସ୍ତ 
ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଅଙ୍ଗ ତଥା ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଗତିବୂରତ୍ତିର ପୂଣ୍ଠିତାର ବିଧାନ। 
ଏହି ପରମ ସତ୍ୟ ହେଲା ବିଶ୍ଵାତୀତ ଭଗବାନଙ୍କର ରହସ୍ଯ, ଯେକି ସମଗ୍ର 
ଓ ସର୍ବତ୍ର ବିରାଜମାନ, ଅଥଚ ବିଶ୍ବ ଏବଂ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ରୂପ ଅପେକ୍ଷା 
ସେ ଏତେ ମହତ୍ତର ଓ ଏତେ ଭିନ୍ନ ଯେ ଏଠାରେ କୌଣସି ବସ୍ତୃ ତାଙ୍କୁ 
ଧାରଣ କରିପାରିବ ନାହିଁ, କୌଣସି ବସ୍ତୁ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତରେ ପ୍ରକଟ କରିପାରିବ 
ନାହିଁ, ଏବଂ କୌଣସି ଭାଷା, ଯାହାକି ଦେଶ, କାଳ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ବସ୍ତୁ 
ଓ ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ବ୍ଯବହୃତ ହୁଏ, ତାହା ତାଙ୍କର 
ଅଚିନ୍ତନୀୟ ସତ୍ତାର ସ୍ଵରୂପକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେବ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ଆମର ପୂର୍ଣ୍ଣତାର ନୀତି ବା ବିଧାନ ହେଉଛି ଆମର ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା 
ତାହାର ଦିବ୍ୟ ଉତ୍ସ ଓ ଅଧ୍‌କାରୀଙ୍କର ଉପାସନା ଓ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଆତ୍ମସମର୍ପଣ । 
ଆମର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ମାର୍ଗ ହେଉଛି ଜଗତରେ ଆମର ସମଗ୍ର ଜୀବନ ଓ ଅସ୍ତିତ୍ସକୁ 
(କେବଳ ତାହାର କୌଣସି ଏକ ବା ଅପର ଅଂଶ ନୂହେୈେ୩” ଶାଶ୍ବତଙ୍କ 
ଦିଗରେ ଏକାଗ୍ରଭାବରେ ପ୍ରବାହିତ କରିବା। ଏକ ଦିବ୍ୟ ଯୋଗର ଶକ୍ତି 
ଓ ରହସ୍ୟ ଦ୍ବାରା ଆମେ ତାଙ୍କର ଅନିର୍ବଚନୀୟ ନିଗୂଢ଼ ସତ୍ତା ଭିତରୁ ଏହି 
ପ୍ରାତିଭାସିକ ଜଗତର ସୀମାବଦ୍ଧ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଆସି ପହଞ୍ଚଛୁ। ସେହି 
ଦିବ୍ୟ ଯୋଗରହି ଏକ ବିପରୀତ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଆମକୁ ଏହି ପ୍ରାତିଭାସିକ 
ପ୍ରକୃତିର ସୀମାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ସେହି ମହତ୍ତର ଚୈତନ୍ଯକୁ 
ଫେରି ପାଇବାକୁ ହେବ, ଯାହାଦ୍ବାରା ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଓ ଶାଶ୍ବତଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରିପାରୁ। 

ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ପରମ ସତ୍ତା ଅଭିବ୍ୟନ୍ତିର ଅତୀତ, ତାଙ୍କର ସତ୍ଯ ସନାତନ 
ମୂର୍ରି ଜଡ଼ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇ ନାହିଁ, ପ୍ରାଣ ତାହାକୁ ଧରିପାରି ନାହିଁ, 
ମନ ତାହାକୁ ଚିନ୍ତା କରିପାରି ନାହିଁ-- “ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ରୂପ, ଅବ୍ଯକ୍ତ ମୂର୍ରିଂ। 


୩୯୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆମେ ଯାହା ଦେଖୁ ତାହା କେବଳ ଏକ ସ୍ବରଚିତ ରୂପ, ତାହା ଭଗବାନଙ୍କର 
ଶାଶ୍ବତ ରୁପ ନୁହେଁ, ସ୍ଵରୂପ ନୂହେଁ। ଏପରି କେହି ଅଛନ୍ତି ବା ଏପରି 
କିଛି ସତ୍ତା ଅଛି ଯାହା ବିଶ୍ଵଠାରୁ ଭିନ୍ନ, ଅବ୍ଯକ୍ତକ ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ଏକ ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ଅନନ୍ତ ଭାଗବତ ସତ୍ତା - ଅନନ୍ତ ସଂପର୍କରେ ଆମେ ଯେତେ ବିରାଟ ବା 
ସୂକ୍ଷ୍ମ ଧାରଣା କଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ଧାରଣାର ଅତୀତ ସେହି ସତ୍ତା। ନାନା 
ବସ୍ତୂର ଏହି ଯେଉଁ ବିରାଟ ବୟନ, ଯାହାକୁ ଆମେ ଜଗତ୍‌ ବୋଲି କହୁ, 
ନାନା ଗତିର ଏହି ଯେଉଁ ବିପୁଳ ସମଶ୍ଚି। ଯାହାର କୌଣସି ସୀମା ଆମେ 
ନିର୍ଧାରଣ ପରିପାରିବୁ ନାହିଁ, ଏବଂ ଯାହାର ନାନାବିଧ ରୂପ ଓ ଗତି ଭିତରେ 
ଆମେ କୌଣସି ସ୍ଥାୟୀ ବସ୍ତୂକ କୌଣସି ଧ୍ରୁବପଦ କୌଣସି ସ୍ତର ବା 
ବିଶ୍ଵର କୌଣସି କେନ୍ଦ୍ର ଖୋଜି ପାଇବାର ପ୍ରୟାସ କରି ବ୍ଯର୍ଥ ହେଉ ¬ 
ତାହାସବୁ ଏହି ମହତୋ ମହୀୟାନ୍‌ ଅନନ୍ତ ଦ୍ବାରା ପ୍ରକଟ ହୋଇଛି, ନିମ୍ମିତ 
ହୋଇଛି ଓ ବିସ୍ତୃତ ହୋଇଛି ଏବଂ ଏହି ଅନିର୍ବଚନୀୟ ବିଶ୍ବାତୀତ ରହସ୍ଯ 
ଉପରେ ବିଧୃତ ହୋଇଛି। ଏପରି ଏକ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ଉପରେ ଏହା ଆଧାରିତ 
ହୋଇଛି ଯେ ଯାହା ସ୍ବୟଂ ଅବ୍ଯକ୍ତ ଓ ଅଚିନ୍ତ୍ଯ। ଏହି ଯେଉଁସବୁ ସୃଷ୍ଟିର 
ସମାବେଶ, ଯାହା ପ୍ରତିକ୍ଷଣରେ ପରିବର୍ତିତ ହେଉଛି, ବରାବର ଗତିକରି ଚାଲୁଛି, 
ଏହି ସମଗ୍ର ଜୀବନ ଓ ପ୍ରାଣୀକୁଳ, ଏହି ସମଗ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ୁ, ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ, 
ସମସ୍ତେ ଜୀବନ୍ତ ରୂପ, ଏ ସମସ୍ତେ ସମଷ୍ଠିଗତ ରୂପରେ ବା ସ୍ବତନ୍ତ୍ରଭାବରେ 
ତାହାଙ୍କୁ ଧାରଣ କରିପାରିବେ ନାହିଁ। ସେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନାହାଚ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବା ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କ ଜୀବନ, କର୍ମ ଓ ସତ୍ତାର 
ଲୀଳା ଚାଲୁ ନାହିଁ - ଭଗବାନ୍‌ ଭୂତଭାବ ନୂହନ୍ତି। ସେମାନେହିଁ ତାଙ୍କ ଭିତରେ 
ରହିଛନ୍ତି ସେମାନେହିଁ ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଜୀବନଧାରଣ କରୁଛନ୍ତି, ଚଳପ୍ରଚଳ 
ହେଉଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କରି ଭିତରୁହିଁ ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କର ସତ୍ୟ ଆହରଣ 
କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ତାଙ୍କର ଭୂତଭାବ, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର 
ସନ୍ତାଃ। ନିଜର ଦେଶ-କାଳାତୀତ ଅଚିନ୍ତ୍ଯ ଅନନ୍ତ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ସେ ଏହି 
ସୀମାହୀନ ବିଶ୍ଵକୁ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ବ୍ୟାପାରରୂପେ ଏକ ଅନ୍ତହୀନ ଦେଶ ଓ 
କାଳ ଭିତରେ ବିସ୍ତୃତ କରିଛନ୍ତି । 

ସବୁକିଛି ତାଙ୍କରି ଭିତରେ ରହିଛି ତାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଯଦି ଏତିକି 
କ୍ରହାଯା, ଏହା ବିଷୟଟିର ସମଗ୍ର ସତ୍ଯ ନୂହେଁ ବା ପ୍ରକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ 
ଏହା ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରୁ ନାହିଁ। କାରଣ ଏପରି କହିଲେ ତାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ଏକ ଦେଶବାଚକ ଭାବନେଇ କହିବା ହେବ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଦେଶ ଓ 


କ୍ଷ 


× ମତ୍ସ୍ଥାନି ସର୍ବଭୂତାନି ନ ଚାହଂ ତେଷ୍ଵବସ୍ଥିତଃ । 


ଦିବ୍ୟ ସତ୍ୟ ଓ ପଥ ୩୯୫ 


କାଳର ଅତୀତ। ଦେଶ ଓ କାଳ, ସବୁର ଅନ୍ତରରେ ରହିବା, ସବୁକୁ ବ୍ୟାପିକରି 
ରହିବା, ସବୁକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ରହିବା, ଏସବୁ ହେଉଛି ତାଙ୍କ ଚେତନାର 
ନାନା ପଦ ଓ ପ୍ରତୀକ। ତାଙ୍କର ରଶ୍ଵର ଶକ୍ତିର ଏକ ଯୋଗ ରିହିଛି, 
ମେ ୟୋଗ ଏଶ୍ଵରଃ- ଯେଉଁ ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ପରମ ଭଗବାନ ତାଙ୍କର 
ଅନନ୍ତ ଆତ୍ମରୂପାୟଣ ମଧ୍ୟରେ ନିଜର ନାନା ନାମରୂପ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି, 
ସେ ଆତ୍ମରୂପାୟଣ ଜଡ଼ ନୁହେଁ ତାହା ଅଧ୍ଯାମ୍ଭ, ଜଡ଼ଜଗତ୍‌ ସେହି ଆମ୍ମରୂପାୟଣର 
ଏକ ବାହିଯିକ ପ୍ରତିଚ୍ଛଦି ମାତ୍ର। ତାହା ସହିତ ସେ ନିଜକୁ ଏକ କରି ଦେଖନ୍ତି, 
ତାହା ସହିତ ଓ ତାହା ଭିତରେ ଯାହାକିଛି ସ୍ଥାନ ପାଇଛି ସେସମସ୍ତ ସହିତ 
ସେ ଏକୀଭୂତ ହୂଅନ୍ତି। ସେହି ଅନନ୍ତ ଆତ୍ମଦର୍ଶନ, ଯାହାକି ତାଙ୍କର ସମଗ୍ର 
ଦେଖ୍‌ବା ନୁହେଁ, ( ସର୍ବେଶ୍ବରବାଦର ମତାନୁସାରେ ଭଗବାନ ଓ ବିଶ୍ବକୁ ଏକ 
ବୋଲି ଯାହା କୁହାଯାଏ ତାହା ଏହା ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ଯ ଆହୁରି ସୀମିତ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣ ) 
ସେହି ଆତ୍ମଦର୍ଶନରେ ଯାହାକିଛି ଅଛି ସେସବୁର ସହିତ ଏକ, ଏବଂ ତହିଁ 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମଧ୍ଯ ସେସବୁର ଅତୀତ, କିନ୍ତୁ ଏହି ଆତ୍ମାଠାରୁ ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମସତ୍ତାର 
ଏହି ବିସ୍ତୃତ ଆନନ୍ତ୍ୟ ଯାହା ବିଶ୍ଵକୁ ଧାରଣ କରି ମଧ୍ୟ ବିଶ୍ଵର ଅତୀତ, 
ଭଗବାନ ତାହାଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ଯ। ଏଠାରେ ସବୁକିଛି ତାଙ୍କର ବିଶ୍ବଚେତନ 
ଅନନ୍ତ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ତାହା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ସେହି ବିଶ୍ବାତୀତ 
ସ୍ବରୂପ ଦ୍ଵାରା ଏକ ଆତ୍ମକଳ୍ପନା ରୂପେ ଧୃତ ହୋଇଛି, ଯେଉଁ ସ୍ବରୂପକି 
ବିଶ୍ବ ସତ୍ତାଃ ଚେତନା ଆଦି କହିଲେ ଆମେ ଯାହା ବୁଝୁ, ସେସବୁର ଅନେକ 
ଉର୍ଧ୍ବିରେ। ତାଙ୍କ ସତ୍ତାର ରହସ୍ଯ ହେଉଛି ଏହା ଯେ ସେ ବିଶ୍ବାତୀତ, ତଥାପି 
କୌଣସି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥରେ ସେ ବିଶ୍ଵର ବାହାରେ ନୂୁହନ୍ତି। କାରଣ ଏହାର 
ଆତମ୍ମାରୂପେ ସେ ଏସବୁକୁ ବ୍ଯାପିକରି ରହିଛନ୍ତି। ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଭାସ୍ଵର 
ଅଲିପ୍ତ ଆତ୍ମସତ୍ତା- ମମ ଆତ୍ମା ¬ ସର୍ବତ୍ର ବିରାଜ କରୁଛି ଓ ସର୍ବଭୂତ 
ସହିତ ତାହାର ନିତ୍ଯ ସଂବନ୍ଧ ରହିଛି ଓ କେବଳ ନିଜର ଉପସ୍ଥିତି ଫଳରେହିଁ 
ସେ ସମଗ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ସକୂ ବିଶ୍ଵଲୀଳାରେ ପ୍ରକଟ କରିଛିଂଃ। ତେଣୁ ଆମେ ଏହି 
ଦୂଇଟି ପଦ ପାଉଛୁ ସତ୍ତା ଓ ସମ୍ପୃତି, ସ୍ବ-ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଵୟଂସ୍ଥିତ ଆତ୍ମା ଓ 
ଏହାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ରହିଥ୍‌ବା ସମଗ୍ର ଭୂତସତ୍ତା, “ଭୂତାନି”, କ୍ଷର ସନ୍ତା 
ଓ ଅକ୍ଷର ସତ୍ତା। କିନ୍ତୁ ଏହି ଦୁଇ ସଂବନ୍ଧର ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ଯ ଓ ଏହା 
ଭିତରେ ଥୁବା ବିରୋଧର ସମନୃୟ କେବଳ ସେଇଠାରେହିଁ ମିଳିବ ଯାହା 
ଏହାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ରହିଛି, ତାହାହେଲେ ପରମ ଭଗବାନ, ଯେ ତାଙ୍କର 
ଯୋଗମାୟା ଦ୍ବାରା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଚେତନାର ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଉଭୟ 


# ଭୂତଭୂନ୍‌ ନ ଚ ଭୂତସ୍ଥୋ ମମାମ୍ବା ଭୂତଭାବନଃ | 


୩୯୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆଧାର ଆତ୍ମା ଓ ଆଧେୟ ସର୍ବଭୂତ, ଏ ଉଭୟଙ୍କୁହିଁ ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି। 
ଆମର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଚେତନାରେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହେବା ଦ୍ରାରାହି ଆମେ 
ତାଙ୍କ ସତ୍ତା ସହିତ ଆମର ପ୍ରକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧର ସନ୍ଧାନ ପାଇ ପାରିବୁ। 

ଦାର୍ଶନିକ ଭାଷାରେ ଗୀତାର ଏହି ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକର ଏହାହିଁ ଅର୍ଥ କିନ୍ତୁ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ଭିଭି କୌଣସି ବରଦ୍ଧିଗତ ଅନୁମାନ ଉପରେ ନୂହେଁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଉପଲବ୍ଧି ଉପରେହି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ୍ବ ସେଗୁଡ଼ିକ ସମନ୍ମୟ ସାଧନ କରନ୍ତି, କାରଣ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ଚେତନାର କେତେକ ସତ୍ଯ ଭିତରୁ ସେମାନେ ଅଖଣ୍ଡମଣ୍ତଳାକାରରେ 
ଉତ୍‌ଥ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଯେତେବେଳେ ଜଗତରେ ପ୍ରକାଶ୍ଯ ବା ଗୋପନଭାବରେ 
ରହିଥ୍‌ବା ପରମ ଅଥବା ବିଶ୍ଵସତ୍ତା ସହିତ ଆମେ ସଚେତ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ 
କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁ ସେତେବେଳେ ଆମେ ନାନା ଧରଣର ବହୁ ବିଭିନ୍ନ 
ଅନୁଭୂତି ପାଉ ଏବଂ ଏଥୁ ଭିତରୁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ଅନୁଭୂତିକୁ 
ଧରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବୁହି-ବିଚାରକମାନେ ଜଗତର ମୂଳତତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ପର୍କରେ ସେମାନଙ୍କର 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଧାରଣାରେ ଉପନୀତ ହୁଅନ୍ତି। ପ୍ରଥମେ ଆମେ ଏକ ଭାଗବତ 
ସତ୍ତାର ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଉପଲନ୍ି ପାଉ ଯାହାକି ଆମଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ଓ ମହତ୍ତର, 
ଆମେ ଯେଉଁ ଜଗତରେ ବାସ କରୁଛୁ ତାହାଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଭିନ୍ନ ଓ ମହତ୍ତର - 
ଏତିକିହିଁ ଉପଲବ୍ଧି ହୁଏ; ଏହାଠାରୁ ଅଧ୍‌କ କିଛି ଉପଲବ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆମେ ଆମର ପ୍ରାକୃତ ବାହ୍ଯ ସତ୍ତାରେ ବାସ କରୂଥାଉ ଏବଂ ଆମ ଚତୁଃଯପାର୍ଶ୍ଵ 
ଜଗତର କେବଳ ବାହ୍ୟ ରୂପକୁହିଁ ଦେଖୁ। କାରଣ ପରମ ପ୍ରଭୁଙ୍କର ପରମ 
ସତ୍ଯ ହେଉଛି ବିଶ୍ବାତୀତ ଏବଂ ଯାହାକିଛି ବାହ୍ଯ ଓ ପ୍ରାତିଭାସିକ, ମନେହ୍ରଏ 
ଯେପରି ତାହା ସ୍ବୟଂ ସଚେତନ ଆତ୍ମାର ଆନନ୍ତ୍ଯରୁ ଭିନ୍ନଃ ଆହୁରି ମନେହୁଏ 
ଯଦିଓ ଏହା ନିହାତି ଏକ ଭ୍ରାନ୍ତି ନୁହେଁ ତଥାପି ଯେପରି ଏକ ନିମ୍ନତର 
ସତ୍ଯର ପ୍ରତିରୂପ। ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଏହି ଭେଦଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ବାସକରୁ 
ସେତେବେଳେ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ବର ବାହାରେ ସ୍ଥିତ ବୋଲି ମନେକରୁ। 
ଏହି ଜ୍ଞାନର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରୁ ଆମେ ଭାବୁ ଯେ ସେ ବିଶ୍ମାତୀତ ହୋଇଥୁବା 
ଯୋଗୁଁ ଏହି ବିଶ୍ଵମଧ୍ଯରେ ବା ବିଶ୍ମସୃଷ୍ଟ କୌଣସିକିଛି ମଧ୍ୟରେ ସେ ସୀମାବଦ୍ଧ 
ନୂହନ୍ତିଃ କିନ୍ତୁ ତାହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଏସବୁ ତାଙ୍କ ସନ୍ତାର ବାହାରେ । 
କାରଣ ସେହି ଏକ ଅଡଦଡ୍ମିତୀୟ ଅନନ୍ତ ସତ୍ଯସ୍ଵରୂପଙ୍କର ବାହାରେ ଆଉ କିଛି 
ମାତ୍ର ନାହିଁ। ଭଗବାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଏହି ପ୍ରଥମ ସତ୍ଯକୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବରେ 
ଆମେ ଉପଲଇବ୍ଧ କରୁ ସେତିକିବେଳେ ଯେତେବେଳେ ଆମର ଏହି ଅଭିଜ୍ଞତା 
ହୂଏ ଯେ ଆମେ ତାଙ୍କରି ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରୁ, ବିଚରଣ କରୁ ଏବଂ 
କେବଳ ତାଙ୍କରି ମଧ୍ଯରେହିଁ ଆମର ସତ୍ତା ବିଦ୍ୟମାନ; ତାଙ୍କଠାରୁ ଆମେ 
ଯେତେ ଭିନ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆମ ଅସିିତ୍କ ପାଇଁ ଆମେ ତାଙ୍କରି ଉପରେ 


ଦିବ୍ୟ ସତ୍ୟ ଓ ପଥ ୩୯୭ 


ନିର୍ଭର କରୂ ଏବଂ ଏହି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵଜଗତ ମଧ୍ଯ ସେହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଏକ 
ପ୍ରକାଶ ଓ ଲୀଳା। 

କିନ୍ତୁ ପୂନଶ୍ଚ ଏହାଠାରୁ ଆହୁରି ଅଧ୍‌କ ବିଶ୍ଵସ୍ତରୀୟ ଅନୁଭୂତି ଆମେ 
ପାଇଥାଉ, ତାହା ହେଉଛି ଆମର ଆମ୍ବସତ୍ତା ତାଙ୍କର ଆତ୍ମସତ୍ତା ସହିତ 
ଏକ। ସେତେବେଳେ ଆମେ ଉପଲବ୍ଧି କରୁ ସର୍ବଭୂତରେ ଏକ ଅଦୁ୍ିତୀୟ 
ଆତ୍ମା ଏବଂ ସେ ସଂପର୍କରେ ଆମେ ଚୈତନ୍ୟ ଓ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦର୍ଶନ ଲାଭ 
କରୁ। ସେତେବେଳେ ଆଉ ଆମେ କହି ପାରିବା ନାହିଁ ବା ଭାବି ପାରିବା 
ନାହିଁ ଯେ ଆମେ ତାଙ୍କଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ କିନ୍ତୁ ବୁଝିଥାଉ ଯେ ସ୍ଵୟଂପ୍ରତିଷ୍ଠ 
ସତ୍ତାର ଆତ୍ମା ଏବଂ ବହିଃପ୍ରକାଶ ଅଛି; ଆତ୍ମାମଧ୍ୟରେ ସବୁକିଛି ଏକ କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରାତିଭାସିକ ବହିଃପ୍ରକାଶରେ ସମସ୍ତେ ଭିନ୍ନ। କେବଳମାତ୍ର ଆତ୍ମା ସହିତ ଏକାନ୍ତିକ 
ଓ ଅଭେଦ ଏକତ୍ସ ଦାରା ଆମେ ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରିବା ଯେ ବହିହଃପ୍ରକାଶ 
ହେଉଛି ସ୍ଵପ୍ନବତ୍‌ ଓ ଅସତ୍ଯ। କିନ୍ତୁ ପୁନଶ୍ଚ ଦ୍ରିବିଧ ( ଦୂୁଇପଟର ) ଏକାନ୍ତିକତା 
ସହିତ ଆମର ମଧ୍ୟ ଦ୍ରିବିଧ ଅନୁଭୂତି ହୋଇପାରେ; ତାହା ହେଉଛି - ଆମ 
ସତ୍ତାରେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଏକ ପରମ ଏାକ୍ଯ ଉପଲବ୍ଧି ହୋଇପାରେ ଏବଂ 
ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଉପଲଚ୍ଧି ହୋଇପାରେ ଯେ ଆମେ ତାଙ୍କ ସହିତ ବାସ କରୁଛୁ 
ଏବଂ ତାଙ୍କ ସହିତ ଅନେକ ଭାବରେ ଚିରନ୍ତନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ 
ରହିଛୁ ଏବଂ ପ୍ରକୃତରେ ଆମେ ତାଙ୍କରି ସତ୍ତାସମ୍ଭତ। ଏହି ବିଶ୍ଵଜଗତ ଓ 
ସେହି ବିଶ୍ବଜଗତ ମଧ୍ୟରେ ଆମର ଅସ୍ତିତ୍ବ ଆମ ପାଇଁ ହୋଇଉଠେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସ୍ବୟଂସଚେତନ ସତ୍ତାର ଏକ ନିତ୍ଯ ଓ ସତ୍ଯ ରୁପ। ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ, ସେହି 
ନ୍ଯନତର ସତ୍ୟରେ ତାଙ୍କ ଓ ଆମ ମଧ୍ୟରେ ତଥା ଶାଶ୍ଵତଙ୍କର ଏହି ସମସ୍ତ 
ଚେତନ ଓ ଅଚେତନ ଶକ୍ତି ଏବଂ ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରତିଭାତ ତାଙ୍କରି 
ବିଶ୍ବାମ୍ବା ସହିତ ଆମର ବ୍ଯବହାର ଭିତରେ ଏକ ବ୍ଯବଧାନର ସଂପର୍କ ରହିଥାଏ । 
ଏହିସବୁ ସଂପର୍କ ବିଶ୍ଵାତୀତ ସତ୍ଯଠାରୂ ଉପ୍ପତ୍ତି ଲାଭ କରିଛି, ଆମ୍ବଚେତନାର 
ଶକ୍ତିବିଶେଷର ଏହା ଏକ ବିକୃତ ସୃଷ୍ଟି ଏବଂ ଯେହେତୁ ସେମାନେ ପୃଥକ୍‌ 
ଏବଂ ଯେହେତୁ ସେମାନେ ସୃଷ୍ଟ ତେଣୁ କେବଳ ବିଶ୍ଵାତୀତ ସେହି ପରମ 
ଅଦ୍ରିତୀୟଙ୍କର ଯେଉଁମାନେ ଉପାସକ ସେହିମା ନେହିଁ ଏସବୁକୁ ଅପ୍ରାକୃତିକ, ଅସତ୍ୟ 
ଓ ମାୟାପୂର୍ଣ୍ଚଣ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରନ୍ତି। ତଥାପି ସେମାନେ ତାଙ୍କରିଠାରୁହିଁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କରି ସତ୍ତାସଂଜାତ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ 
ମିଥ୍ଯା ଶୂନ୍ଯରୁ ସୃଷ୍ଟ ଅଳୀକ ଉଦ୍ଭାବନ ନୂହନ୍ତି। କାରଣ ଆତ୍ମା ଯେଉଁଠାରେ 
ଯାହା ବି ଦେଖେ ତାହା ସବୁହିଁ ସେ ନିଜେ ଏବଂ ନିଜରହିଁ ରୂପ; ତାହାଠାରୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ କିଛି ନାହିଁ। ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଆମେ କହିପାରିବା ନାହିଁ ଯେ 


୬ ନହ୍‌ 


ଏହି ସମସ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧର ଅନୁରୂପ କୌଣସି କିଛି ବିଶ୍ଵାତୀତ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ 


୩୯୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ନାହିଁ। ଆମେ କହିପାରିବା ନାହିଁ ଯେ ସେହି ମୂଳ ଉତ୍ସରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ଚୈତନ୍ୟ 
ଶଚ୍ତିରୁ ସେମାନେ ସୃଷ୍ଟ ଅଥଚ ସେହି ମୂଳ ଉତ୍ସରେ ଏପରି କିଛି ନାହିଁ 
ଯାହା ସେମାନଙ୍କୁ ଆଶ୍ରୟ ଦିଏ ବା ସେମାନଙ୍କର ଯାଥାର୍ଥ୍ଯ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରେ, ଏପରି କିଛି ନାହିଁ ଯାହା ହେଉଛି ତାଙ୍କରି ସତ୍ତାର ଏହି ରୂପସବୁର 
ସନାତନ ସତ୍ୟ ଓ ଉଦ୍ଧ୍ବତନ ସ୍ତରର ତତ୍ଵ୍‌। 

ପୁନଶ୍ଚ ଯଦି ଆମେ ଅନ୍ୟ ଭାବରେ ଆତ୍ମା ଓ ଆତ୍ମାର ସମସ୍ତ ରୂପ 
ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ଉପରେ ଜୋର ଦେଉ, ଆମର ଉପଲବ୍ଧି ହୋଇପାରେ 
ଯେ ଆତ୍ମାହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଧାରଣ କରି ରହିଛି ଓ ସମସ୍ତକିଛି ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ୟମାନ। 
ସେତେବେଳେ ଆମେ ସ୍ବୀକାର କରିବା ଯେ ଆତ୍ମା ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ଯମାନ, 
ତଥାପି ଆତ୍ମାର ରୂପସମୂହ ଏବଂ ଯେଉଁସବୁ ବସ୍ତୁ ଭିତରେ ଏବଂ ଯେଉଁସବୁ 
ଆକାର ମଧ୍ୟରେ ଆତ୍ମା ବିରାଜମାନ ସେସବୁ ଯେ ଆମ ନିକଟରେ ଆତ୍ମାଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ ବୋଲି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୋଇପାରେ, ଅନିତ୍ୟରୂପ ଭାବରେ ପ୍ରତୀତ ହୋଇପାରେ 
କେବଳ ତାହା ନୂହେଁ, ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ସେସବୁ କେବଳ ଅସତ୍ୟ ଛାୟାମାତ୍ର 
ବୋଲିହିଁ ମନେ ହୋଇପାରେ। ଆମର ଉପଲବ୍ଧି ହୋଇଛି ସେହି ଆତ୍ମାର, 
ସେହି ଦିବ୍ଯ ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷଙ୍କର ଯିଏ ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯରେ ଚିରକାଳ 
ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି ବିଶ୍ବର ସମସ୍ତ କ୍ଷରଲୀଳାକୁ ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଆମ ମଧ୍ଯରେ 
ଓ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିରାଜିତ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆମେ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିଛୁ। ସେହି ଉପଲବ୍ଧି ପୂର୍ବ ଅନୁଭୂତି ସହିତ ପୃଥକ୍‌ ଭାବରେ, ଏକସଂଗରେ 
ବା ମିଳିମିଶି ହୋଇପାରେ। ଏବଂ ତଥାପି ଏହି ବିଶ୍ବଜଗତ୍‌ ଆମ ପାଇଁ 
ହୋଇପାରେ ତାଙ୍କର ଚେତନାର ଓ ଆମ ଚେତନାର କେବଳ ଏକ ପ୍ରାତିଭାସିକ 
ରୂପମାତ୍ର କିଂବା ସତ୍ତାର ଏକ ପ୍ରତିରୂପ ବା ପ୍ରତୀକ ହୋଇପାରେ ଯାହାଦ୍ବାରା 
ଆମେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଆମର ତାର୍ପରର୍ଯ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଣ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିପାରିବା 
ଏବଂ ତାଙ୍କରି ସମ୍ବନ୍ଧରେ କ୍ରମଶଃ ଅଧୁକ ସଚେତନ ହୋଇଉଠିବା। କିନ୍ତୁ 
ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ଆମର ଆଉ ଏକ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ଯାହାଦ୍ବାରା 
ଆମେ ସବୁକିଛିକୂହିଁ ଭଗବାନ ରୂପେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେଉ - ଏହି ଜଗତରେ 
ଓ ତାହାର ଅଗଣିତ ଜୀବମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେ ସେ ଅକ୍ଷରରୂପେ ବିରାଜିତ 
ରହିଛନ୍ତି କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତରରେ ଓ ବାହାରେ 
ଯାହାକିଛି ରହିଛି ସେସବୁହିଁ ସେ | ସେତେବେଳେ ଆମ ପାଇଁ ସବୁକିଛି ହୋଇଯାଏ 
ଏକ ଦିବ୍ଯ ସତ୍ଯବସ୍ତୁ ଯାହା ଆମ ମଧ୍ୟରେ ଓ ଜଗତ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରକଟିତ 
ହୋଇଛି। ଯଦି କେବଳ ଏହି ଅନୁଭୂତି ହୁଏ ତେବେ ତାହା ହୋଇ ଉଠିବ 
ସର୍ବେଶ୍ବରବାଦର ଏକତ୍ସ ¬ ସେଇହିଁ ସର୍ବମୟ; କିନ୍ତୁ ସର୍ବେଶ୍ବରବାଦୀୟ ଅନୁଭୂତି 
କେବଳ ଏକ ଆଂଶିକ ଅନୁଭୂତି ମାତ୍ର। ଏହି ବିସ୍ତୃତ ଜଗତ୍‌ର ଅର୍ଥ ସଂପୂର୍ଣ୍ର 


ଦିବ୍ୟ ସତ୍ୟ ଓ ପଥ ୩୯୯ 


ଭଗବାନ ବା ବ୍ରହ୍ମ ନୁହେଁ। ଏହା ଅପେକ୍ଷା ମହତ୍ତର ଏକ ଦିବ୍ଯ ସନାତନ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଅଛି ଯାହା ଯୋଗୁଁ ଏହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି। ଏହି ବିଶ୍ଵ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ର ଚରମ ସତ୍ୟ ନୁହେଁ, କେବଳମାତ୍ର ଏକ ଆତ୍ମାଭିବ୍ୟକ୍ତି; 
ତାଙ୍କରି ସତ୍ତାର ଏକ ସତ୍ଯ ଅଥଚ ନିମ୍ନସ୍ତରର ଗତିବୂଭ୍ରି। ଏହି ସମସ୍ତ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଉପଲଚ୍ରି ଭିତରେ ଥ୍‌ବା ବୈସାଦୃଶ୍ୟ ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯେତେ ଅଧ୍‌କ 
ଦେଖାଯାଉନା କାହିକି, ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଏହା ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ମୟ ସାଧନ କରିହେବ 
ଯଦି ଆମେ ଏସବୂଥ୍‌ୁରୁ କୌଣସି ଗୋଟିକ ଉପରେ ଅଧ୍‌କ ଜୋର୍‌ ନ 
ଦେଉ। ଯଦି ଆମେ ଏହି ସହଜ ସତ୍ଯଟିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ନେଉ ଯେ 
ବିଶ୍ଵଜଗତ ଅପେକ୍ଷା ଦିବ୍ୟସତ୍ଯ ମହତ୍ତର କିନ୍ତୁ ତଥାପି ସମସ୍ତ ସମଷ୍ଚିଗତ 
ଓ ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ ଜିନିଷ ସେହି ଭାଗବତ ସତ୍ତା ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ନୁହେ, ¬ 
ତେବେ ଆମେ କହିପାରିବା ଯେ ସେହି ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଉପଲବ୍ଧି ସବୁ ହେଉଛନ୍ତି 
ତାଙ୍କରି ଦ୍ୟୋତକ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର କୌଣସି ଅଂଶରେ ବା ସମଷ୍ଟିରେ 
ସେମାନେ ସେହି ସମଗ୍ର ସତ୍ତା ନୂହନ୍ତି। ତଥାପି ସେମାନେ ଯଦି ଆଉ 
କିଛି ହୋଇଥା'ଂନ୍ତେ କିଂବା ସେମାନେ ଯଦି ଭଗବତ୍‌ସନତ୍ତାର ଉପାଦାନରେ 
ଗଠିତ ହୋଇ ନ ଥାଂନ୍ତେ, ତେବେ ସେମାନେ ତାଙ୍କର ସୂଚକ ହୋଇ 
ପାରନ୍ତେ ନାହିଁ। ତାହାହିଁ ସତ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ସେସବୁ ତାଙ୍କର ଅଭିବ୍ୟଞ୍ଜକ ସଦ୍‌ତତ୍ଵ୍‌ ।* 
ଏହାହିଁ ““ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମିତିଂ୨ ବାକ୍ୟର ଅଭିପ୍ରାୟ। ଯାହାକିଛି ଏହି 
ବିଶ୍ଵଜଗତ୍‌, ଯାହାକିଛି ଏହି ବିଶ୍ବଜଗତରେ ରହିଅଛି ଏବଂ ଯାହାକିଛି ଏହି 
ବିଶ୍ଵଜଗତ୍‌ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୂକ କିଛି, ସେ ସମ୍ବଦାୟହିଁ ଭଗବାନ୍‌। ପ୍ରଥମେ 
ଗୀତା ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାତୀତ ସତ୍ତା ଉପରେ। ନଚେତ୍‌ ମନ 


× ଏପରିକି ଆମ ମନରେ ଅନୁଭବ କରୁ ଯେ ଚରମ ସତ୍ୟ ନିକଟରେ ଏଗୁଡ଼ିକ ଅପେକ୍ଷାକୃତ 
ଅସତ୍ଯ। ଶଙ୍କରଙ୍କର ମାୟାବାଦରେ ଥ୍ବା ତାକିକ ଆଧାରିତ ଅଂଶ ବ୍ଯତୀତ 
ତାହାର ମୂଳରେ ଯେଉଁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଉପଲବ୍ଧି ରହିଛି, ତାହା ଏହି ଆପେକ୍ଷିକ 
ଅସତ୍ୟତାର ଅତିରଞ୍ଜନ କରିଛି ମାତ୍ର। ମନର ଉର୍ଦ୍ଧୁକୁ ଉଠିଗଲେ ଏହିସବୁ ଅସୁବିଧା 
ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଯାଏ, କାରଣ ତାହା କେବେ ମଧ୍ୟ ସେଠାରେ ନ ଥ୍ଲା। ବିଭିନ୍ନ 
ଧର୍ମସଂପ୍ରଦାୟ, ଦାର୍ଶନିକ ସଂପ୍ରଦାୟ ବା ଯୋଗପନ୍ଥାର ପଶ୍ଚାତରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ଅନୂଭୂତି ରହିଛି। ମନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେସବୁ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ବିରୋଧର ରୂପ 
ବଦଳିଯାଏ, ସେଥ୍ରୁ ବାହାରିଥ୍ବା ବୃଦ୍ଧିଗତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତସବୁ ଉଭେଇଯାଏ ଏବଂ ସେସବୁର 
ସମନ୍ଧୟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେସବୁ ଯକ୍ଷେତେବେଳେ ନିଜନିଜର ସମାନ ଉଚ୍ଚତମ 
ଶିଖରକ୍ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇଥାନ୍ତି ସେତେବେଳେ ଅତିମାନସ ଆନନ୍ତ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ସେମାନଙ୍କର 
ଏକ୍ଯ ଓ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ସାଧ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 


୪୦୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତାହାର ଉଚ୍ଚତମ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ହରାଇ ବସିବ ଏବଂ କେବଳ ବିଶ୍ଵସତ୍ତା ଉପରେହିଁ 
ଦୃଷ୍ଟି ନିବଦ୍ଧ କରି ରହିବ କିଂବା ବିଶ୍ରମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର କେତେକ ଆଂଶିକ 
ଉପଲବ୍ଧି ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୋଇ ରହିବ। ତା'ପରେ ଗୀତା ଜୋର ଦେଇଛି 
ତାଙ୍କର ବିଶ୍ବଵଗତ ସତ୍ତା ଉପରେ ଯାହା ମଧ୍ୟରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଚଳପ୍ରଚଳ 
ହୁଅନ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାକର୍ମ କରନ୍ତି। କାରଣ ତାହାହି ବିଶ୍ଵଲୀଳାର ସାର୍ଥକତା ଏବଂ 
ତାହାହି ତାଙ୍କର ପରିବ୍ଯାପ୍ତ ବିରାଟ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଆତ୍ମସଂବିତ୍‌ ଯାହା ମଧ୍ୟରେ 
ଭଗବାନ କାଳପୁରୂଷ ରୂପରେ ନିଜକୁ ଦେଖନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ବବ୍ଯାପୀ କର୍ମ 
କରୂଥା'ଂନ୍ତି। ଏହାପରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମାନବଶରୀରର ଦିବ୍ଯ ଅଧ୍‌ବାସୀରୂପେ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବା ପାଇଁ ଗୀତା ବିଶେଷ ଜୋର୍‌ ଦେଇ କହିଛି। କାରଣ 
ସେ ସର୍ବଭୂତଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଅଧ୍‌୍‌ଷ୍ଠତିତ ଏବଂ ଯଦି ସେହି ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରା ନ ଯାଏ ତେବେ ବ୍ୟକ୍ଷିସତ୍ତାର ଦିବ୍ଯ-ସାର୍ଥକତାର କୌଣସି 
ଅର୍ଥ ରହିବ ନାହିଁ ଓ ଉଚ୍ଚତମ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସମ୍ଭାବନା ପାଇଁ ଆମର ପ୍ରେରଣାର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶକ୍ତି ନଷ୍ଚ ହେବ; କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ମାନବ-ଆତ୍ମାସବୁ 
ମଧ୍ଯରେ ପରସ୍ପର ସଂପର୍କ ହୋଇ ଉଠିବ କ୍ଷୁଦ୍ର ସୀମିତ ଅହଂଭାବାପନ୍ର। 
ଅବଶେଷରେ ଗୀତା, ବିଶ୍ବର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରକାଶକୁ 
ଅତି ବିସ୍ତୃତଭାବରେ ଦେଖାଇଛି ଏବଂ ଜୋର୍‌ ଦେଇ କହିଛି ଯେ ଜଗତରେ 
ଯାହାକିଛି ଅଛି ସେସବୁ ସେହି ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତି, ଶକ୍ତି 
ଓ ଜ୍ୟୋତି ମଧ୍ଯରୁ ଉଦ୍ଭୂତ। କାରଣ ସେହିପ୍ରକାର ଦୃଷ୍ଟି ଭଗବତ୍‌ ଜ୍ଞାନ 
ଲାଭ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ମୂଳତଃ ପ୍ରୟୋଜନ। ଏହାକୁ ଭିତ୍ତି କରିହି ସମସ୍ତ ସନ୍ତା 
ଓ ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପୂର୍ଟ୍ରୂପେ ଉନ୍ଲଖ ହୂୂଏକ ଜଗତରେ 
ଭଗବତ୍‌ ଶକ୍ତିର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ମଣିଷ ସ୍ପୀକାର କରେ, ତାହାର ମନୋଭାବ, 
ଓ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ସେହି ଦିବ୍ୟ କର୍ମର ସ୍ବରୂପରେ ପରିଣତ କରିବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରେ - ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯ କର୍ମର ପ୍ରେରଣା ଆସେ ଉର୍ଶ୍ବଧରୂକ ଯାହାଦ୍ବାରା 
ବିଶ୍ଵର ପ୍ରୟୋଜନ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ଏବଂ ଯେଉଁ କର୍ମ ବ୍ଯକ୍ତି ବା ଜୀବ ମଧ୍ୟଦେଇ 
ସମ୍ପାଦିତ ହୁଏ । 

ତାହାହେଲେ ପରମେଶ୍ବର, ବିଶ୍ଵଚଟୈତନ୍ୟଯର ପଶ୍ଚାତରେ ବିଦ୍ଯମାନ 
ଅକ୍ଷରପୂରୂଷକ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥିତ ବ୍ଯଷ୍ଟିଗତ ସତ୍ତା ଏବଂ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତି 
ଓ ତାହାର ସମସ୍ତ କର୍ମ ତଥା ଜୀବ ମଧ୍ଯରେ ଗୋପନ ଭାବରେ ସଚେତନ 
ବା ଆଂଶିକ ଭାବରେ ପ୍ରକଟିତ ଭାଗବତ ସତ୍ତା ¬ ଏସମସ୍ତକିଛି ସେହି ଏକମାତ୍ର 
ସତ୍ୟ, ସେହି ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଭଗବାନ। କିନ୍ତୁ ସେହି ଏକହିଁ ଭାଗବତ 
ସତ୍ତାର ଗୋଟିଏ ବିଭାବ ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁସବୁ ସତ୍ୟ ଆମେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଃସନ୍ଦେହ 
ହୋଇ କହିପାରିବା, ସେହି ସତ୍ଯକୁ ଯଦି ଆମେ ତାଙ୍କର ଅନ୍ୟ ବିଭାବ 


ଦିବ୍ୟ ସତ୍ୟ ଓ ପଥ ୪୦୧ 


ପ୍ରତି ପ୍ରୟୋଗ କରୁ, ତେବେ ତାହା ହୋଇଯାଏ ବିପରୀତ ଅଥବା ସେସବ୍ରୁର 
ଅର୍ଥରେ ପରିବର୍ତନ ଘଟେ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ସର୍ବଦାହି ଭଶ୍ଵର। କିନ୍ତୁ ସେଥ୍‌ପାଇଁ 
ତାଙ୍କର ମୂଳ ଛଶ୍ଵରତ୍ସ ଓ ପ୍ରଭୂତ୍ଵକୁ ଠିକ୍‌ ସେଇ ଏକ ଅବିକୃତ ଭାବରେ 
ଓ ପରିବର୍ତନ ବିନା ଆମେ ଚାରିଟିଯାକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିପାରିବା 
ନାହିଁ। ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ରକଟିତ ଭାଗବତ ସତ୍ତାରୂପେ ସେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ନିବିଡ଼ ଏଁକ୍ୟ ରଖ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି। କହିବାକୁ ଗଲେ ସେତେବେଳେ ସେ 
ସ୍ଵୟଂହି ପ୍ରକୃତି କିନ୍ତୁ ସେହି ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ମଧ୍ଯରେ ରହିଥାଏ ତାଙ୍କର 
ଏକ ଆମତମ୍ମଚେତନା ଯାହା ପୂର୍ବରୁ ସବୁ ଦେଖ୍‌ପାରେ, ସଂକଳ୍ପ କରିପାରେ, 
ଇଚ୍ଛାକରେ, ବୁଝିପାରେ, ବଳପୂର୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ବାଧ୍ 
କରେ ଏବଂ କର୍ମର ଫଳ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ। ସେ ସର୍ବଭୂତର ନୀରବ ଆତ୍ମା, 
ସେ କର୍ତ୍ତା ନୂହନ୍ତି କେବଳ ପ୍ରକୃତିହିଁ କର୍ତା। ସେ ଏହି ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଆମ 
ସତ୍ତାର ବିଧାନ ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରକୃତିକୁ କରିବାକୁ ଛାଡ଼ିଦିଅନ୍ତି, ‹ “ ସ୍ଵଭାବସ, ପ୍ରବର୍ତତେ ' , 
ତଥାପି ସେ ଭଶ୍ଵର, ପ୍ରଭୂଜ ବିଭୂ କାରଣ ସେ ଆମର ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ 
ଅବଲୋକନ କରନ୍ତି; ସମର୍ଥନ କରନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ନୀରବ ଅନୁମତି ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରକୃତିକୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର କ୍ଷମତା ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। ସେ ତାଙ୍କର ନିଷ୍ପିୟତା 
ଦ୍ବାରା ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଶକ୍ତିକୁ ତାଙ୍କର ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ନିଶ୍ଚଳ ଅବସ୍ଥିତି ଭିତର 
ଦେଇ ପ୍ରେରଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ସାକ୍ଷୀପୁରୂଷର ସମଭାବ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁରେ 
ଏହାର କ୍ରିୟାକୁ ସମର୍ଥନ କରନ୍ତି। ପରମ ବିଶ୍ବାତୀତ ଭଗବାନରୂପେ ସେହିଁ 
ସମସ୍ତକିଛିର ଆଦିସୃଷ୍ଟିକତ୍ତା। ସେ ସବୁକିଛିର ଅତୀତ, ସେ ସବୁକିଛିକୁ ପ୍ରକଟ 
ହେବା ପାଇଁ ବାଧ୍ଯ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସେ ଯାହା ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି। ତାହା ମଧ୍ୟରେ 
ନିଜକୁ ହଜାଇ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ କିଂବା ତାଙ୍କ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ସହିତ ଆସକ୍ତ 
ହୋଇ ରହନ୍ତି ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତିର କର୍ମରେ ରହିଛି ଯେଉଁ ସମସ୍ତ ଆବଶ୍ଯକତା 
ତାହାର ପୂର୍ଭିର ପଶ୍ଚାତରେ ଅଧ୍ଯକ୍ଷରୂପେ ରହିଛି ତାଙ୍କରି ସତ୍ତାର ମୁକ୍ତ ଇଚ୍ଛା 
ଶକ୍ତି। ବ୍ୟଷ୍ଠି ସତ୍ତାର ଅଜ୍ଞାନ ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ଆମ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଭଗବାନ, 
ଯିଏ ପ୍ରକୃତିର ଯନ୍ତ୍ରରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆବର୍ତିତ ହେବାକୁ ବାଧ୍ଯ କରାନ୍ତି। ସେହି 
ଯନ୍ତ୍ରର ଏକ ଅଂଶ ଭାବରେ ଅହଂଭାବ ମଧ୍ୟ ଆବର୍ତିତ ହୋଇଥାଏ; ସେହି 
ଅହଂଭାବ ଏକ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସହାୟତା ମଧ୍ୟ କରିଥାଏ। 
କିନ୍ତୁ ଯେହେତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭଗବାନ ବିରାଜମାନ, ଅତଏବ 
ଆମେ ଅଜ୍ଞାନକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା ଦ୍ବାରାହିଁ ଏହି ସଂପର୍କ ଛାଡ଼ି ଉର୍ତ୍କୁ 
ବିକଶିତଂ ହୋଇ ଉଠିପାରିବା। କାରଣ ଯେଉଁ ଅଦ୍ଧିତୀୟ ଆମ୍ମା ସର୍ବଭୂତକୁ 
ଧାରଣ କରି ରହିଛି ତାହା ସହିତ ଆମେ ଏକତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବା, ସାକ୍ଷୀ 
ଓ ଅକର୍ତା ହୋଇପାରିବା। କିଂବା ଆମ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ସହିତ 


୪୦୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମାନବାତ୍ମାର ଯେଉଁ ଯଥାର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧ, ତାହା ସହିତ ଆମେ ଆମର ବ୍ୟକ୍ଠି 
ସନ୍ତାକୁ ଯୁକ୍ତ କରିପାରିବା, ଏବଂ ତାହାକୁ ତାହାର ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ଅଂଶ 
ମଧ୍ୟରେ ସେହି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଯନ୍ତ୍ର କାରଣ ବା ନିମିନ୍ତ 
ରୂପେ ଗଢ଼ିପାରିବା ତଥା ଆମର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସତ୍ତା ଓ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵରେ ସେହି 
ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ପୂରୂଷଙ୍କର ପରମ, ମୁକ୍ତ ନିରାସକ୍ତ ପ୍ରଭୂତ୍ବର ଏକ ମହାନ୍‌ ଭାଗୀ 
ହୋଇପାରିବା। ଏହି ବିଷୟଟିକୁହିଁ ଆମକୁ ଗୀତାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ 
ହେବ। ବିଭିନ ସମ୍ବନ୍ଧ-କ୍ଷେତ୍ରରୁ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଥ୍‌ବା ହେତୁ ସେହି ଏକହିଁ 
ସତ୍ଯର ଯେଉଁ ବିଭିନ୍ନ ଅର୍ଥ ହ୍ରୁଏ ସେସବୁ ଆମକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବାକୂ ହେବ। 
ନଚେତ୍‌ ଯେଉଁଠାରେ ପ୍ରକୃତରେ କୌଣସି ବିରୋଧ ବା ଅସଙ୍ଗତି ନାହି, 
ସେଠାରେ ଆମେ ସେସବୁ ଦେଖବାକୁ ପାଇବା ଅଥବା ଯାହା ଆମକୁ ପ୍ରହେଳିକାମୟ 
ବଚନ ପରି ମନେ ହେଉଛି ତାହାଦ୍ରାରା ଆମେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପରି ବିମୂଢ଼ 
ହୋଇଯିବା । 


ଅବ 


ତେଣୁ ଗୀତା ଦୂଢ଼ ଭାବରେ ଏହିକଥା କହି ଆରମ୍ଭ କରିଛି ଯେ 
ପରମ ପୁରୂଷ ଭଗବାନ ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ସବୁକିଛି ଧାରଣ କରି ରହିଛନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ସେ ନିଜେ କୌଣସିକିଛି ମଧ୍ଯରେ ନ ଥାଂନ୍ତି। “ମତ୍‌ସ୍ଥାନି ସର୍ବଭୂତାନି 
ନ ଚାହଂ ତେଷ୍ଵବସ୍ଥିତଃ” - ସର୍ବଭୂତ ମୋ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥିତ କିନ୍ତୁ ମୁଁ ସେସବୁ 
ମଧ୍ୟରେ ନାହିଁ। ଏବଂ ତଥାପି ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଗୀତା କହିଛି, ““ଅଥଟ ସର୍ବଭୂତ 
ମୋ ମଧ୍ୟରେ ଅବସ୍ଥିତ ନୂୁହେଁ। ମୋର ଆତ୍ମା ସର୍ବଭୂତଙ୍କୁ ଧାରଣ କରି 
ରହିଛି ଏବଂ ତାହା ସମସ୍ତ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ଅବସ୍ଥିତ ନୁହେଁ।”” ଆହୁରି ମଧ୍ୟ 
ପୂନଶ୍ଚ ଗୀତା ଯେପରି ଏକ ଆତ୍ମବିରୋଧମୂଳକ ଭାବ ସହିତ କହିଛି ଯେ 
ଭଗବାନ ମନୁୂଷ୍ଯଶରୀର ମଧ୍ୟରେ ରହିଛନ୍ତି ଓ ତାହାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରିଛନ୍ତି, -- 
“ମାନୂୁଷୀମ୍‌ ତନୁମ୍‌ ଆଶ୍ରିତମ୍‌/ ଏବଂ କର୍ମ ପ୍ରେମ ଓ ଜ୍ଞାନର ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ 
ପଥ ଦ୍ବାରା ଆତ୍ମାର ମୁନ୍ତିସାଧନ କରିବାକୁ ହେଲେ ଉପରୋକ୍ତ ସତ୍ଯକୁ 
ଉପଲବ୍ଧ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ। ଏହିସବୁ ବିଷୟ କେବଳ ମାତ୍ର ବାହ୍ଯ ରୂପରେ 
ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ। ଏହା ଠିକ୍‌ ବିଶ୍ବାତୀତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସଦୃଶ ଯିଏ ସର୍ବଭୂତରେ 
ନ ଥାଂନ୍ତି ବା ସର୍ବଭୂତ ତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନ ଥାଏ। କାରଣ ସନ୍ତା ଓ 
ସମ୍ଭୂତି ମଧ୍ୟରେ ଆମେ ଯେଉଁ ପ୍ରଭେଦ ସୃଷ୍ଠି କରୂ ତାହା କେବଳ ପ୍ରାତିଭାସିକ 
ବିଶ୍ବର ପ୍ରକାଶ ପ୍ରତି ପ୍ରଯୂଜ୍ୟ। ବିଶ୍ବାତୀତ ସ୍ତରରେ ସବୁକିଛିହିଁ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା 
ଏବଂ ଯଦି ସେଠାରେ ବହୁତ ରହିଥାଏ ତେବେ ସେ ସମସ୍ତନିଁ ଶାଶ୍ଵତସତ୍ତା । 
ଏକ ବସ୍ତୂ ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ୟବସ୍ତୂ ରହିବାର ସ୍ଥାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ ମଧ୍ୟ ଏଠାରେ 
ଆସେ ନାହିଁ ଯେହେତୁ ବିଶ୍ବାତୀତ ପରମସତ୍ତା ସ୍ଥାନ ଓ କାଳର ପ୍ରଭାବ 


ଦିବ୍ୟ ସତ୍ୟ ଓ ପଥ ୪୦୩ 


ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ନ ଥାଏ। କାରଣ ସ୍ଥାନ ଓ କାଳ ଇହଜଗତରେ ଶଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଯୋଗମାୟା ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ। ସେଠାରେ ଭିରି ହୋଇଥାଏ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଏକ୍ଯଃ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସମାନୁପାତ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସହାବସ୍ଥାନ ଦେଶ ଓ କାଳର 
ସହାବସ୍ଥାନ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ବିଶ୍ଵପ୍ରକାଶ ମଧ୍ୟରେ ପରମ ଅବ୍ୟକ୍ତ 
ବିଶ୍ଵବାତୀତ ପୁରୁଷଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଦେଶ ଓ କାଳ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ବିଶ୍ଵ ବିସ୍ତୃତ 
ହୋଇ ଅଛି ଏବଂ ସେହି ବଦସ୍ତୁତି ଭିତରେ ସେ ପ୍ରଥମେ ଆତ୍ମସତ୍ତା ରୂପରେ 
ଆବିର୍ଭୂତ ହୁଅନ୍ତି। ସେ ““ଭୂତଭୃତ୍‌7/” ବା ସମସ୍ତଭୂତଙ୍କୁ ଧାରଣ କରି ରହିଛନ୍ତି। 
ସେ ତାଙ୍କର ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆତମ୍ମସତ୍ତାରେ ସର୍ବଭୂତଙ୍କୁ ବହନ କରନ୍ତି। ଏପରିକି 
କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ପରମାତ୍ମା ନିଜର ସେହି ବଦିଶ୍ଵମୟ ଆତ୍ମସନ୍ତା ଦ୍ବାରା 
ଏହି ବିଶ୍ଵକୁ ବହନ କରି ଚାଲିଛନ୍ତି। ସେହିଁ ଏହାର ଅଦୃଶ୍ଯ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଭିରି ଏବଂ ସର୍ବଭୂତଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବର ସେହିଁ ଗୁପ୍ତ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ କାରଣ। ଆମ 
ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ଗୁପ୍ତ ଆତ୍ମା ଯେପରି ଆମର ଚିନ୍ତାଧାରା, କର୍ମ ଓ ଗତିବୃର୍ତିକୁ 
ଧାରଣ କରି ରହିଛି, ସେହିପରି ସେ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଛନ୍ତି। 
ମନେ ହୁଏ ଯେ ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଶରୀରରେ ସେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି, 
ସେସବ୍ରକୁ ବହନ କରି ଚାଲିଛନ୍ତି, ଏବଂ ନିଜ ସତ୍ତାର ଦିବ୍ୟ ଉପସ୍ଥିତି ଦ୍ବାରା 
ସେସବୁକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଏହି ବ୍ୟାପ୍ତି ଚୈତନ୍ଯର 
ଏକ କ୍ରିୟା, ଜଡ଼ବସ୍ତୂର ନୁହେଁ। ଏହି ଶରୀର ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟର ଏକ 
ନିତ୍ୟ କ୍ରିୟା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ। 


ଏହି ଦିବ୍ଯ ଆତ୍ମା ସର୍ବଭୂତଙ୍କୁ ଧାରଣ କରି ରହିଛନ୍ତି। ସବୁକିଛି ତାଙ୍କରି 
ମଧ୍ଯରେ ଅବସ୍ଥିତ, ମୂଳତଃ ଜଡ଼ ଭାବରେ ନୁହେ, କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମସତ୍ତାର ସେହି 
ବ୍ୟାପ୍ତ ଆଧ୍ୟାମ୍ିକ ଭାବରେ। ଏହି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବ୍ଯାପ୍ରିକୁ ଆମର ସ୍ଥୂଳମନ ଓ 
ସ୍ଥୂଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଜଡ଼ଜଗତରେ ବିସ୍ତୃତ ଦେଶ ଓ କାଳ ଭାବରେ କହ୍ଥନା କରେ, 
ଯେଉଁ କଳ୍ପନା ଅତ୍ଯନ୍ତ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ବା ସଂକୁଚିତ। ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ଗଲେ 
ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ସବୁକିଛି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସହାବସ୍ଥାନନ ଏଁକ୍ଯ ଏବଂ ସହଘଟନ/ 
କିନ୍ତୁ ତାହା ଏକ ମୌଳିକ ସତ୍ଯ ଯାହାକୁ କି ପରା ଚୈତନ୍ୟ ମଧ୍ୟକୁ 
ଫେରି ନ ଯିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ପ୍ରୟୋଗ କରିପାରିବା ନାହିଁ। ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏହା କେବଳ ଆମ ମନର ଏକ ବୂଵିଗତ ଧାରଣା ମାତ୍ର ହୋଇ ରହିଥ୍‌ବ 
ଏବଂ ଆମର ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତିରେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଅନୂରୂପ କୌଣସି କିଛି 
ନାହିଁ। ତାହା ହେଲେ ଏହିସବୁ ଦେଶ-କାଳବାଚକ ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହାର କରି 
ଆମକୁ କହିବାକୁ ହେବ ଯେ ଏହି ବିଶ୍ଵ ଓ ତାହାର ସମସ୍ତ ସତ୍ତା ସ୍ଵୟଂସ୍ଥିତ 
ଭାଗବତ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ରହିଅଛି ଠିକ୍‌ ଯେପରି ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ କିଛି ଆକାଶର 


୪୦୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମୂଳ ଶୂନ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ରହିଅଛି। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଦିବ୍ଯଗୁରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି 
“ଯେପରି ମହାନ୍‌ ସର୍ବବ୍ୟାପ୍ତ ସର୍ବତ୍ରଗାମୀ ବାୟୁତତ୍ତ୍ଵ ଆକାଶରେ ଓତପ୍ରୋତ 
ରହିଛି, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ଯ ମୋ ମଧ୍ୟରେ ଅବସ୍ଥିତ, ¬ ଏହି 
ଭାବରେ ଏହାକୁ ତୂମେ କଳ୍ପନା କରଂ।” ବିଶ୍ପସତ୍ତା ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଓ ଅନନ୍ତ, 
ସ୍ବୟଂସ୍ଥିତ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଓ ଅନନ୍ତ। କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂସ୍ଥିତ ଅନନ୍ତ 
ହେଉଛନି ଅଚଳ ସ୍ଥିର ଓ ଅକ୍ଷର ଆଉ ବିଶ୍ବସତ୍ତା ହେଉଛି ସର୍ବବ୍ଯାପୀ 
ଗତି ବା “ସର୍ବତ୍ରଗଃଂ୨। ଆମ୍ମା ଏକ, ଅନେକ ନୂହେୀ କିନ୍ତୁ ବିଶ୍ବସତ୍ତା 
ସର୍ବଭୂତରେ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ମନେହୁଏ ଯେପରି ସେ ସମସ୍ତ 
ସତ୍ତାର ସମାହାର। ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଦିବ୍ୟସତ୍ତା, ଅନ୍ୟଟି ହେଉଛି ଦିବ୍ଯସତ୍ତାର 
ଦିବ୍ୟ ଶକ୍ତି ଯାହା ମୌଳିକ ଆଧାର ସ୍ଵରୂପ ଓ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମାର ସତ୍ତାରେ 
ଗତି କରୁଛି, ସୃଷ୍ଠି କରୁଛି ଓ କ୍ରିୟା କରୁଛି। ଆତ୍ମା ଏହି ସର୍ବଭୂତରେ 
ବା କୌଣସିଥ୍‌ରେ ବାସ କରେ ନାହି; ଅର୍ଥାତ୍‌ କେହି କାହାକୁ ଧାରଣ 
କରିପାରେ ନାହିଁ-- ଠିକ୍‌ ଯେପରି ଆକାଶ କୌଣସି ଆକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଧୃତ 
ହୋଇ ରହିପାରେ ନାହିଁ, ଯଦିଓ ଶେଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ ରୂପ ଆକାଶରୂହିଁ 
ଉତ୍ପରିଲାଭ କରିଥାଂନ୍ରି। ସର୍ବଭୂତ ଏକତ୍ରିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ହ୍ରୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ ବା ତାଙ୍କୁ ଧାରଣ କରି ରହନ୍ତି ନାହିଁ - ଯେପରି ବାୟୁତତ୍ତ୍ଵର ଗତିଶୀଳ 
ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ମଧ୍ଯରେ ଆକାଶ କଦାପି ଧୃତ ହୋଇ ରହିପାରେ ନାହି କିଂବା 
ତାହାର ସମସ୍ତ ରୂପ ଓ ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିର ସମାହାରରେ ଆକାଶ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ତଥାପି ଏହି ଗତି ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନ ରହିଛନ୍ତି, ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସତ୍ତାର ଭଶ୍ଵର ରୂପେ ସେ ଅନେକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନିବାସ କରିଥାଂନ୍ତି। ଏହି 
ଉଭୟ ସଂପର୍କ ତାଙ୍କ ପକ୍ଷେ ଏକ ସଂଗରେ ସତ୍ଯ। ଗୋଟିଏ ହେଉଛି 
ବିଶ୍ବଗତ ଗତିବୂତ୍ତି ସହିତ ସ୍ଵୟଂସ୍ଥିତ ଆତ୍ମସତ୍ତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନ୍ଯଟି ହେଉଛି 
ଅନୁସ୍ୟୂତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଶ୍ବସତ୍ତା ସହିତ ତାହାର ନିଜର ବିଭିନ୍ନ ରୁପମାନଙ୍କର 
ସମ୍ବନ୍ଧ। ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ସତ୍ତାର ସତ୍ୟ ଯାହା ସ୍ଵୟଂସ୍ଥିତ ଓ ନିଜର ଅକ୍ଷରତ୍ସରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଧାରଣ କରି ରହିଅଛି। ଅନ୍ଯଟି ହେଉଛି ସେହି ଏକହିଁ ସତ୍ତାର 
ଦିବ୍ୟଶକତ୍ତିର ସତ୍ୟ ଯେଉଁ ସତ୍ଯ ନିଜର ଆତ୍ମଗୋପନ ଓ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର 
ଗତିବୃତ୍ତିର ପରିଚାଳନା ଓ ନିରୂପଣ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଥାଏ । 


# ଯଥାକାଶସ୍ଥିତୋ ନିତ୍ୟଂ ବାୟୁଃ ସର୍ବତ୍ରଗୋ ମହାନ୍‌। 
ତଥା ସର୍ବାଣି ଭୁତାନି ମତ୍‌ସ୍ଥାନୀତ୍ୟୁପଧାରୟ || ୯ / ୬ 


ଦିବ୍ୟ ସତ୍ୟ ଓ ପଥ ୪୦୫ 


ପରାପ୍ବର ଭଗବାନ ବିଶ୍ଵସତ୍ତାର ଉର୍ଦ୍ଧରୁ ନିଜର ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ଚାପ 
ଦିଅନ୍ତି। ସେହି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଯାହାକିଛି ଅଛି, ଯାହାକିଛି ଏକ ସମୟରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ପୁନଶ୍ଚ ଅବ୍ଯକ୍ତରେ ଲୀନ ହୋଇ ରହିଛି, ସେସବୂକୁ ଏକ 
ଅନନ୍ତ ଆବର୍ତନର ପୂନଃ ସଂଘଟନ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବର୍ତନ କରାଇବା ପାଇଁ ସେ 
ଏପରି ଚାପ ଦିଅନ୍ତିଂ। ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଏହି ସୃଷ୍ଟି କ୍ରିୟା 
ଦ୍ବାରା ଅବଶ ହୋଇ ଚାଳିତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ବ୍ଯକ୍ତସତ୍ତା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଏହି ବିଧାନର 
ବଶୀଭୂତ ହୋଇ କର୍ମ କରନ୍ତି ଯାହାଦ୍ବାରା ବିଶ୍ବଗତ ସଂହତିରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସର୍ବମୟ ସତ୍ତାର ତତ୍ତ୍ଵ ଅଭିଚ୍ଯକ୍ତ ହୁଏ। ଏହି ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତି, ““ପ୍ରକୃତିମ୍‌ 
ମାମିକାମ୍‌, ସ୍ବାଂ ପ୍ରକୃତିମ୍‌, ବା ଭଗବାନଙ୍କ ନିଜସ୍ଵ ପ୍ରକୃତି ଏହାର କ୍ରିୟା 
ମଧ୍ଯରେ ଜୀବ ତାହାର ଜନ୍ମ-ମୃତ୍ୟୁ-“ ଚକ୍ରର ଅନୁସରଣ କରେ । ପ୍ରକୃତିର ବିକାଶକ୍ରମ 
ମଧ୍ୟରେ ଜୀବ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରେ। ଏହା ସର୍ବଦା ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର 
ପ୍ରକାଶ ରୂପେ ସତ୍ତାର ନିଜସ୍ଵ ବିଧାନର ଧାରାକୁ ଅନୁସରଣ କରେ; ତାହା 
ହରଏତ ପ୍ରକୃତିର ଉଚ୍ଚସ୍ତରର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କ୍ରିୟା ବା ନିମ୍ନ ସ୍ତରର ପରୋକ୍ଷ କ୍ରିୟା 
ମଧ୍ୟରେ ହୋଇପାରେ କିଂବା ଅଜ୍ଞାନ ବା ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ହୋଇପାରେ । 
ଏହି ଆବର୍ତନ ଅନ୍ତେ ଜୀବ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମଲୀଳାରୂ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ନିଷ୍ପିୟ 
ଓ ନୀରବ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ୟକୁ ଫେରିଆସେ। ଅଜ୍ଞାନ ଥ୍‌ବା ହେତୁ ଜୀବ ପ୍ରକୃତିର 
ଆବର୍ତନ-କ୍ରମର ଅଧୀନ ହୋଇ ରହିଥାଏ; ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜେ ନିଜର 
ପ୍ରଭୂ ନୁହେ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୁଏ, “ ଅବଶଃ ପ୍ରକୃତେର୍ବଶାତ୍‌”” ; 
କେବଳ ଦିବ୍ଯଚୈତନ୍ୟକୁ ଫେରିଯିବା ଦ୍ରାରାହି ଜୀବ ନିଜ ଉପରେ ପ୍ରଭ୍ରତ୍ସ 
ଓ ନିଜର ମୁକ୍ତି ଲାଭ କରିପାରିବ। ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ସେହି ଆବର୍ଭ୍ନ-କ୍ରମକୁ 
ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତାହାର ଅଧୀନତା ସ୍ଵୀକାର କରି ନୂହେଁ, ତାହାର 
ସୂଚନାଦାତା ଆତ୍ମା ଓ ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ରୂପେ; ତାଙ୍କର ସମଗ୍ର ସତ୍ତା ସେଥ୍‌ରେ 
ନିୟୋଜିତ ହୁଏ ନାହି, କିନ୍ତୁ ସେ ତାଙ୍କର ସତ୍ତାର ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ତାକୁ 
ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି ଓ ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି। ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ତାଙ୍କର ଯେଉଁ 
କର୍ମ ଚାଲିଛି, ତାହାର ଅଧ୍ୟକ୍ଷ ହେଉଛନ୍ତି ସେ। ସେ ପ୍ରକୃତିସଂଜାତ କୌଣସି 
ସତ୍ତା ନୂହନ୍ତିଃ କିନ୍ତୁ ସେ ସୃଷ୍ଠିକର୍ତା ଯିଏ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ଚରାଚର ବିଶ୍ବକୁ 


× ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ଵାମବଷ୍ଠଭ୍ୟ ବିସୂଜାମି ପୁନଃ ପୁନଃ । 
ଭୂତଗ୍ରାମମିମଂ କୃତ୍‌ସ୍ମମବଶଂ ପ୍ରକୃତେର୍ବଶାତ୍‌ ॥ ଗୀତା ୯/ ୮ 


୪୦୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଜାତ କରାଚି(୧)। ଯଦିଓ ସେ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ସହ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅନୁସରଣ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ତାହାର ସମସ୍ତ କର୍ମର ପ୍ରବର୍ଭକ ହୁଅନ୍ତି ତଥାପି ସେ ପ୍ରକୃତିର 
ଭିନ୍ନ ହୋଇ ତାଂର ବାହାରେ ଅବସ୍ଥାନ କରଚ୍ତି, ଯେପରିକି ପ୍ରକୃତିର ବିଶ୍ଵଲୀଳା 
ଉପରେ ବିଶ୍ଵାତୀତ, ଏଶ୍ଵରିକ ସତ୍ତାରେ ଅଧ୍‌ଷ୍ଚିତ ହୋଇଅଛନ୍ତି। ସେ କୌଣସି 
ବିଜଡ଼ିତ ଓ ପ୍ରଭୂତ୍ଵକାରୀ ବାସନା ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଲିପ୍ତ ନୂହନ୍ତି। ତେଣୁ 
ତାହାର କର୍ମ ଦ୍ବାରା ବଦ୍ଧ ନୁହନ୍ତି କାରଣ ସେ ଅନନ୍ତଗୁଣରେ ତାହାକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରି ଅଗ୍ରବର୍ତୀ ହୋଇ ରହିଥାନ୍ତି ଏବଂ କାଳଚକ୍ରର ସମଗ୍ର ଧାରାର 
ଭୂତ, ବର୍ଭମାନ ଓ ଭବିଷ୍ଯତରେ ସେ ସେହି ଏକ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ହୋଇ 
ରହିଥା'ି( ୨ )। ସେସବୁର କ୍ଷରଭାବ ତାଙ୍କ ଅକ୍ଷର ସତ୍ତାରେ କୌଣସି ପରିବର୍ଭନ 
ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ ନାହିଁ। ଯେଉଁ ବ୍ଯାପ୍ତ ନୀରବ ଆତ୍ମା ବିଶ୍ବକୁ ଧାରଣ କରି 
ରହିଛି ତାହା ପ୍ରକୃତିର ପରିବର୍ଭନ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୂଏ ନାହିଁ, କାରଣ 
ଏକା ବିଶ୍ଵକୁ ଧାରଣ କରିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ତାହାର ଲୀଳାରେ ସେ କୌଣସି 
ପ୍ରକାରେ ଭାଗ ନିଏ ନାହିଁ। ଏହି ମହତ୍ତମ ପରାପ୍ନର ବିଶ୍ବାତୀତ ଆତ୍ମା 
ମଧ୍ଯ ସେସବୁ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୂଏ ନାହିଁ କାରଣ ଏହା ସେସବୂର ଅତୀତ 
ଏବଂ ଚିରକାଳ ସେସବୁର ବହୁ ଭର୍ଦ୍ଧରେ ରହିଥାଏ । 

କିନ୍ତୁ ଯେହେତୁ ଏହିସବୁ କର୍ମ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ““ ସ୍ଵପ୍ରକୃତିଃ୮” ଏବଂ 
ଯେହେତୁ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତି କେବେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ବିଚ୍ଛିନ ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ? ତେଣୁ ସେହି ପ୍ରକୃତି ଯାହା ସୃଷ୍ଟି କରେ ସେସମସ୍ତ ମଧ୍ଯରେହିଁ ଭଗବାନ 
ଅନୁସ୍ୟୂତ ହୋଇ ରହିଥା'ନ୍ତି। ଏହି ସଂପର୍କଟି ତାଙ୍କ ସତ୍ତାର ସମଗ୍ର ସତ୍ଯ 
ନୁହେଁଚ ଅଥଚ ଏହି ସତ୍ଯଟିକୁ ଆମେ କଦାପି ଅବଜ୍ଞା କରିପାରିବା ନାହିଁ। 
ସେ ମନୂଷ୍ଯ ଶରୀରରେ ଅଧ୍‌ଶ୍ଠତିତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି (୩)। ଯେଉଁମାନେ 
ସେହି ଦିବ୍ଯ ଉପସ୍ଥିତିକୁ ଉପେକ୍ଷା କରନ୍ତି। ମାନବ ଶରୀରରେ ଦିବ୍ଯସତ୍ତା 


(୧) ମୟାଧ୍ଯକ୍ଷେଣ ପ୍ରକୃତିଃ ସୂୟତେ ସଚରାଚରମ୍‌ | 
ହେତୃନାନେନ କୌନ୍ତେୟ ଜଗଦ୍‌ବିପରିବର୍ତତେ ॥ ଗୀତା ୯ / ୧୦ 


(୨) ନ ଚ ମାଂ ତାନି କର୍ମାଣି ନିବଧ୍ନନ୍ତି ଧନଞ୍ଜୟ । 
ଉଦାସୀନବଦାସୀନମସକ୍ତଂ ତେଷୁ କର୍ମସୁ || ଗୀତା ୯ / ୯ 


(୩) ଅବଜାନନ୍ତି ମାଂ ମୂଢ଼ା ମାନୁଷୀଂ ତନୁମାଶ୍ରିତମ୍‌। 
ପରଂ ଭାବମଜାନନ୍ତୋ ମମ ଭୂତମହେଶ୍ଵରମ୍‌ ॥ 
ମହାତ୍ମାନସ୍ତୁ ମାଂ ପାର୍ଥ ଦୈବୀଝ ପ୍ରକୃତିମାଶ୍ରିତାଃ । 
ଭଜନ୍ତ୍ୟନନ୍ୟମନସୋ ଜ୍ଞାତ୍ସା ଭୂତାଦିମବ୍ୟୟମ୍‌ | ଗୀତା ୯/୧୧-୧୩ 


ଦିବ୍ୟ ସତ୍ୟ ଓ ପଥ ୪୦୭ 


ପ୍ରଚ୍ଛନ ରହିଥ୍‌ବା ସ୍ଥଳେ ରୂପର ଆବରଣ ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କୁ ଅବଜ୍ଞା କରନ୍ତି, 
ସେମାନେ ପ୍ରକୃତିର ବାହ୍ୟଦୃଶ୍ୟ ଦ୍ବାରା ବିମୂଢ଼ ଓ ପ୍ରତାରିତ ହୁଅନ୍ତି। ସେମାନେ 
ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରନ୍ତି ନାହି ଯେ ଅନ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନ ଗୋପନ ଭାବରେ 
ରହିଛନ୍ତି। ସେ ହ୍ରଏତ ଅବତାରମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ଭଳି ମଣିଷ ମଧ୍ୟରେ 
ସଚେତନ ରହିଥାନ୍ତି କିଂବା ତାଙ୍କରି ନିଜ ମାୟାରେ ସମାବୁତ ହୋଇ ରହିଥା ନ୍ତି। 
ଯେଉଁମାନେ ମହାତ୍ମା, ଯେଉଁମାନେ ନିଜର ଅହଂଭାବ ମଧ୍ଯରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ 
ନ ଥାଂନ୍ତି। ଯେଉଁମାନେ ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ନିଜକୁ ଖୋଲି 
ଧରନ୍ତି, ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ମନୂଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଭାବରେ ରହିଥ୍‌ବା 
ଆତ୍ମା ଏଠାରେ ସୀମିତ ମାନବ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ବଦ୍ଧ ହେବା ପରି ପ୍ରତୀତ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ, ତାହା ସେହି ଏକହି ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଜ୍ଯୋତି ଯାହାକୁ ଆମେ 
ସମସ୍ତ କିଛିର ଉର୍ଦ୍ଧବରେ ଥ୍ବା ପରାପୂର ଭଗବାନ ବୋଲି ପୂଜା କରୁ। 
ସେମାନେ ତାଙ୍କର ସେହି ପରମପଦ ବିଷୟରେ ସତତ ଜ୍ଞାତ ଥା'ନ୍ତି ଯେଉଠାରେ 
ସେ ସର୍ବଭୂତର ଅଧ୍‌ ପତି ଓ ରଶ୍ଵର; ଅଧୁକନ୍ତୁ ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭୂତ ମଧ୍ଯରେ ବି ସେ ସେହି ପରାପ୍ସର ଭଶ୍ଵର ଏବଂ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ 
ଭଗବାନ। ଯାହାକିଛି ଅବଶିଷ୍ଠ ରହିଲା ତାହା ବିଶ୍ଵମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକୃତିର ନାନା 
ବୈଚିତ୍ର୍ୟ-ବିକାଶ ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଂଶିକ ପ୍ରକାଶ। ଆହ୍ରରି ମଧ୍ଯ ସେମାନେ 
ଦେଖନ୍ତି ଯେ ଯେହେତୁ ତାଙ୍କରି ଦିବ୍ଯ ପ୍ରକୃତିହି ବିଶ୍ଵର ସବୁକିଛିରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଛି, ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଏଠାରେ ଇହଲୋକର ସବୁକିଛି ନିଜର ଅନ୍ତରସ୍ଥ ସତ୍ୟରେ 
ସେହି ଏକ ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ, ““ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମିତି””, 
ଏବଂ ସେମାନେ ଯେ କେବଳ ତାଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାତୀତ ପରାପ୍ଵର ଭଶ୍ଵର ରୂପରେ 
ପୂଜା କରନ୍ତି ତାହା ନୁହେଁ। ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ଏହି ଇହଲୋକରେ ଏକମେବ 
ଅଦ୍ରିତୀୟ ରୂପରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କର ଏକତ୍ସରେ ତଥା ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରଥକ୍‌ ସତ୍ତାରେ 
ମଧ୍ୟ ପୂଜା କରନ୍ତି୮।। ସେମାନେ ଏହି ସତ୍ଯକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରନ୍ତି ଏବଂ 
ସେହି ସତ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରନ୍ତି, ଏବଂ ତାହାରି ମଧ୍ଯରେ କର୍ମ କରନ୍ତି। 
ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁର ଉର୍ଦ୍ବରେ ସ୍ଥିତ ସତ୍ତା ଏବଂ ଜଗତସ୍ଥିତ ଭଗବାନ, ଉଭୟ 
ରୂପରେ ସେମାନେ ତାଙ୍କର ଉପାସନା କରନ୍ତି, ତାଙ୍କରି ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରନ୍ତି, 
ତାଙ୍କୁହିଁ ସେବା କରନ୍ତି ଏବଂ ସର୍ବଭୂତରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନଥ୍‌ବା ଭଗବାନ ରୂପେ ଯଜ୍ଞକର୍ମ 


× ଜ୍ଞାନୟଜ୍େନ ଚାପ୍ୟନ୍ୟେ ୟଜନ୍ତୋ ମାମୁପାସତେ | 
ଏକତ୍ସେନ ପ୍ରଥକ୍ତ୍ଵେନ ବହୁଧା ବିଶ୍ଵତୋମୁଖମ୍‌ ॥ ଗୀତା ୯ / ୧୫ 


୪୦୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଦ୍ରାରା ସେମାନେ ତାଙ୍କର ସେବା କରନ୍ତି, ଜ୍ଞାନ ଦ୍ରାରା ସେମାନେ ତାଙ୍କର 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କରଚ୍ଚି, ସର୍ବତ୍ର ତାଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ 
ସେମାନେ ନିଜର ଆତ୍ମା ଓ ଅନ୍ତଃପ୍ରକୃତି ଓ ବହିଃପ୍ରକୂୃତି ସହ ନିଜର ସମଗ୍ର 
ସତ୍ତାକୁ ତାଙ୍କରି ଦିଗରେ ତୋଳି ଧରନ୍ତି। ଏହାକୁ ସେମାନେ ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ନିର୍ଭୁଲ 
ମାର୍ଗ ବୋଲି ଜାଣନ୍ତି। କାରଣ ଏହାହି ହେଉଛି ସେହି ଅଦ୍ରିତୀୟ ପରମ, 
ବିଶ୍ବବ୍ୟାପୀ ଓ ବ୍ୟଷ୍ଚିଗତ ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ର ସତ୍ୟର ମାର୍ଗ । 


୬ 
କର୍ମ, ଭଳି ଓ ଜ୍ଞ।ନ 


ଅତଏବ ଏହାହି ହେଉଛି ସମଗ୍ର ସତ୍ଯ, ଉଚ୍ଚତମ ଓ ପରିବ୍ଯାପ୍ତ ଜ୍ଞାନ। 
ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ବିଶ୍ବାତୀତ ସନାତନ ପରାବ୍ରହ୍ମଃ8 ସେ ନିଜର ଦେଶକାଳାତୀତ 
ସତ୍ତାରେ ତାଙ୍କ ନିଜ ସତ୍ତାର ଓ ପ୍ରକୃତିର ଏହି ସମସ୍ତ ବିଶ୍ବଵଲୀଳାକୁ ଦେଶକାଳ 
ମଧ୍ଯରେ ଧାରଣ କରି ରହିଛନ୍ତି। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପରମାତ୍ମା ଯିଏ କି ଜଗତର 
ନାମରୂପ ଓ ଗତିଧାରାରେ ନିହିତ ଆତମ୍ମାରୂପେ ବିରାଜମାନ କରୁଛନ୍ତି। ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ସମସ୍ତ ଆମ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ଏହି ଜଗତ୍‌ ବା 
ଅନ୍ଯ ଜଗତର ସମସ୍ତ ସତ୍ତା ଓ ସମ୍ପତି ତାଙ୍କରି ଆତ୍ମ-ରୂପାୟଣ ଓ ତାଙ୍କରି 
ଆମ୍ମଶକ୍ତିର ପ୍ରକାଶ। ସେ ପରମେଶ୍ବର; ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସେ ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ପ୍ରଭୃଜ ସେ ପ୍ରକୃତିରେ ସ୍ଵୀୟ ପ୍ରକାଶିତ ଶକ୍ତିକୁ ନିଜର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
ଦ୍ବାରା ଜଗତ୍‌-ଚକ୍ର ପ୍ରବର୍ତିତ କରିଛନ୍ତି ଓ ସେହି ଜଗତ୍‌- ଚକ୍ରରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵାଭାବିକ କ୍ରମବିକାଶ ସାଧନ କରାଇଛନ୍ତି। ତାଙ୍କରିଠାରୁହିଁ ଜୀବ ଏହି ଜଗତ୍‌ - ଚକ୍ର 
ମଧ୍ୟକୁ ଆସିଛି, ସେ ବ୍ୟଯଷ୍ଠିଗତ ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ସତ୍ତା, ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ଆତ୍ମା, ତାଙ୍କରି 
ସତ୍ତାରେହି ଜୀବର ଅସ୍ତିତ୍ଵ, ତାଙ୍କରି ଚେତନାର ଆଲୋକରେ ଜୀବ ସଚେତନ, 
ତାଙ୍କରି ଇନ୍ଥା ଓ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଜୀବ ଜ୍ଞାନ, ଇଚ୍ଛା ଓ କର୍ମର କ୍ଷମତା 
ଲାଭ କରିଛି। ତାଙ୍କରି ବିଶ୍ବଵଲୀଳାର ଦିବ୍ୟ ଆନନ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ ଜୀବ ଉପଭୋଗ 
କରୁଛି ତା'ର ଜୀବନକୁ | 


ଏଠାରେ ମଣିଷର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଆଂଶିକ 
ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ଜଗତରେ ତାଙ୍କ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ସେ ନିଜକୁ ଏହି 
ଭାବରେ ସୀମାବଦ୍ଧ କରି ରଖିଛନ୍ତି, “` ପ୍ରକୃତିର୍ଜୀବଭୂତା'' | ଆତ୍ମତଭୂତଃ ବ୍ୟଷ୍ଠିପୁରୁଷ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକ। ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ଜ୍ରିୟା ମଧ୍ୟରେ ସେ ତାଙ୍କ ସହିତ 
ଏକ; ତଥାପି କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଏକ ବିଭେଦ ରହିଛି ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥିତ 
ଭଗବାନଙ୍କର, ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଵ୍ବିରେ ସ୍ଥିତ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଅନେକ ପ୍ରକାର 
ଗଭୀରଂ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। ପ୍ରକୃତିର ନିମ୍ନତର ରୂପର କ୍ରିୟା ମଧ୍ଯରେ, ଅଜ୍ଞାନ 
ଓ ଅହଂକାରମୂଳକ ବିଭେଦଯୋଗୁଁ ଜଣାଯାଏ ସେ ଯେପରି ସେହି ଏକ 
ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ। ସେ ଯେପରି ଏକ ପ୍ଥକ୍‌ ଚେତନା ମଧ୍ଯରେ 


୪୧୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ରହି ଚିନ୍ତା କରୁଛି, ଇଚ୍ଛା କରୁଛି, କ୍ରିୟା କରୁଛି ଓ ଉପଭୋଗ କରୁଛି, 
ନିଜର କ୍ଷୁଦ୍ର ଅହଂର ତୃପ୍ତି ପାଇଁ ଏବଂ ଜଗତରେ ବ୍ଯଷ୍ଠିଜୀବନର ପ୍ରୟୋଜନ 
ପାଇଁ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମନୂଷ୍ୟଜୀବନ ସହିତ ନିଜର ବାହ୍ଯିକ ସମ୍ବନ୍ଧର ପ୍ରୟୋଜନ 
ସିଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ତାହାର ସମସ୍ତ ସନ୍ତା, ତାହାର ସମସ୍ତ 
ଚିନ୍ତାଃ ତାହାର ସମସ୍ତ ଇଚ୍ଛା। ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଓ ସମସ୍ତ ଭୋଗତୃପ୍ତି, କେବଳ 
ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ସତ୍ତାର, ତାଙ୍କ ଚିନ୍ତାର, ତାଙ୍କ ଇଚ୍ଛାର, ତାଙ୍କରି କ୍ରିୟାର 
ଏବଂ ତାଙ୍କରି ପ୍ରକୃତି ଉପଭୋଗର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ମାତ୍ରଥ ସେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଜ୍ଞାନରେ 
ଥାଏ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେଗୁଡ଼ିକ ହୋଇଥାଏ ଅହଂଯୁକ୍ତ ଓ ବିକୃତ। ଏହି ସତ୍ଯ 
ମଧ୍ୟକୁ ପୁନରାଗମନ କରିବାହିଁ ତାହାର ମୁକ୍ତିଲାଇଭର ସିଧାପଥ, ଏବଂ ଅଜ୍ଞାନର 
ଶିକାର ହେବାଠାରୂ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରିବାର ସର୍ବାପେକ୍ଷା ପ୍ରଶସ୍ତ ଓ ନିକଟତମ 
ଦ୍ରାର। ଯେହେତୂ ସେ ଆତ୍ମା, ପ୍ରକୃତିଯୁକ୍ତ ଜୀବାତ୍ମା, ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତିରେ ରହିଛି 
ମନ ଓ ବିଚାରବ୍ୁଦଧି, ଇଚ୍ଛା ଓ କର୍ମ। ହୃଦୟାବେଗଟ, ସଂବେଦନ, ଏବଂ 
ଜୀବନର ଆନନ୍ଦ-ଉପଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରାଣର ଆକାଙ୍କ୍ଷା, ତେଣ୍ସ ଏହିସବୁ 
ଶକ୍ତିକୁ ଭଗବତ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ କରାଇବା ଦ୍ବାରା ନିଜର ସର୍ବୋତ୍ତମ ସତ୍ଯକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ କରିବା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ। ପରମ ଆତ୍ମା ଓ ବୃହ୍ମଙ୍କର 
ଖାନ ନେଇ ତାକୁ ଜାଣିବାକୁ ହେବ; ପରମପୁରୂଷଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଂର ପ୍ରେମ 
ଓ ଭକ୍ତିକୁ ସେ ଉନ୍ଲୁଖ ରଖିବ, ସେ ତାହାର ଇଚ୍ଛା ଓ କର୍ମକୁ ରଖିବ 
ପରମ ଜଗଦୀଶ୍ବରଙ୍କ ଅଧୀନରେ। ତେବେ ଯାଇ ସେ ନିମ୍ନସ୍ଥ ପ୍ରକୃତିରୁ ଦିବ୍ଯ 
ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇପାରିବ । ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜ ମଧ୍ୟରୁ ଅଜ୍ଞାନର 
ଚିନ୍ତା ଇଚ୍ଛା ଓ କ୍ରିୟାକୁ ବହିଷ୍କାର କରିଦେବ ଏବଂ ସେହି ଭଗବତ୍‌ ଏକତ୍ସ 
ମଧ୍ଯରେ, ସେହି ଏକ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଅଂଶ-ଆତ୍ମା ଭାବରେ, ସେହି ଦିବ୍ୟାତ୍ମାଙ୍କର 
ଶକ୍ତି ଓ ଜ୍ୟୋତି ମଧ୍ୟରେ ସେ ଚିନ୍ତା କରିବ, ସଂକଳ୍ପ କରିବ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବ। ସେତେବେଳେ ସେ ଉପଭୋଗ କରିବ ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ର ଆନ୍ତର 
ଆନନ୍ତ୍ୟକୃକତ କେବଳ ଏହି ବାହ୍ୟଯସ୍ପର୍ଶ। ଆବରଣ ଓ ଆକୃତିକୁ ନୁହେଁ। ତେଣୁ 
ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଦିବ୍ଯଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ଦ୍ବାରା, ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ 
ଅଭିମୁଖରେ ତାହାର ସମଗ୍ର ସନ୍ତ୍ରା, ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତିକୁ ଉନ୍ଲଖ କରାଇବା 
ଦ୍ବାରା, ପରମ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଚରମ ସତ୍ୟ ମଧ୍ଯକୁ ସେ ଗୃହୀତ ହୋଇଥାଏ । 
“ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମିତିଂ” ବାସୁଦେବହିଁ ସବ୍ରକିଛି, ଏହା ଜାଣିବା ଏବଂ 
ସେହି ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବା ¬ ଏହାହିଁ ହେଉଛି ନିଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯ। 
ସେ ତାଙ୍କୁ ଜାଣେ ଆତ୍ମା ଭାବରେ, ଅକ୍ଷରରୂପେ, ଆଧାରରୂପେ ଯାହା 
ସବୁକିଛିକୁ ଧାରଣକରି ରହିଛି ଓ ସମସ୍ତକିଛି ମଧ୍ଯରେ ନିହିତ। ସେ ନିମ୍ନ 
ପ୍ରକୃତିର ବିଶୃଙଖଳ ଓ ଅବିନ୍ଯସ୍ତ ଘୂଣ୍ଠି ମଧ୍ଯରୁ ନିଜକୁ ଅପସାରିତ କରି 


କର୍ମ, ଭକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନ ୪୧୧ 


ସ୍ବୟଂ-ପ୍ରତିଷ୍ଠ ଆତ୍ମାର ପ୍ରଶାନ୍ତି ଅବିଚ୍ଛିନ୍ର ଶାନ୍ତି ଓ ଜ୍ଯୋତି ମଧ୍ୟରେ ବାସ 
କରେ। ସେଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଆତ୍ମା ସହିତ ସେ ଉପଲବ୍ଧ କରେ 
ଏକ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଏକତ୍ୁ, ଯେଉଁ ଆତ୍ମା ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ୟରେ ନିହିତ ଏବଂ 
ଜଗତର ସମସ୍ତ ଗତି, କ୍ରିୟା ଓ ଦୃଶ୍ୟସବୁକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଛି। ଏହି 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଜଗତର ସନାତନ, ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇ, ସେ ଉର୍୍ବସ୍ଥ ମହତ୍ତର ସନାତନ ବିଶ୍ଵାତୀତ ପରମସତ୍ୟ ଆଡ଼କୁ 
ଦୃଷ୍ଠିପାତ କରେ। ଯାହାକିଛି ଜଗତରେ ବିଦ୍ଯମାନ ସେସବ୍ରଥ୍‌ରେ ଯେ ସେ 
ରହିଛନ୍ତି “ ଏହି ଭାବରେ ସେ ତାଙ୍କୁ ଜାଣିପାରେ; ସେହିଁ ମନୂଷ୍ଯ ହୃଦୟସ୍ଥିତ 
ପ୍ରଭୂ ନିଗୂଢ଼ ରଶ୍ଵର ଏବଂ ସେ ତାହାର ପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ଓ ତାହା ସତ୍ତାର 
ଏହି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍ବା ପରଦାକୁ ଅପସାରଣ 
କରେ। ସେ ତାହାର ଇଚ୍ଛା, ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ କର୍ମକୁ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ରଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଇଚ୍ଛା, ଚିନ୍ତାଧାରା ସହିତ ଏକ କରିଥାଏ। ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସେ 
ସତତ ଉପଲବ୍ଧି କରେ ଏବଂ ସେହି ନିତ୍ଯ ଉପଲବ୍ଧି ସହିତ ତାହାର ଇଚ୍ଛା, 
ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ କର୍ମ ଏକ ସ୍ଵରରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। ସେ ସର୍ବଭୂତରେ 
ତାଙ୍କୁହିଁ ଦେଖେ, ତାଙ୍କୁହିଁ ପୂଜା କରେ ଏବଂ ସମଗ୍ର ମାନୁଷୀ କିୟାକୁ ଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତିର 
ଚରମ ତାପ୍‌ର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ପରିବର୍ତିତ କରେ । ତାହାର ଚତୁଦ୍ଦିଗରେ, ବିଶ୍ବଜଗତରେ 
ଥୁବା ସବୁକିଛିର ସାରସତ୍ତା ଓ ଉତ୍ସ ଭାବରେ ସେ ତାଙ୍କୁ ଜାଣିପାରେ। 
ଯାହାକିଛି ସେ ଦେଖେ, ତାହା ଯେପରି ଆବରଣମାତ୍ର ଏବଂ ଆହୁରି ମଧ୍ୟ 
ତତ୍‌ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେ ଦେଖେ ଯେ ନିମଗୃୂଢ଼ ମର୍ମାର୍ଥରେ ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି 
ସେହି ଏକ ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ସତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵର ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକାଶର ଉପାୟ ବା ଲକ୍ଷଣ। 
ସେ ମଧ୍ୟ ସର୍ବତ୍ର ଦେଖେ ସେହି ଦିବ୍ୟଙ୍କୁ ଯିଏ ଏକ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମ, ପୁରୂଷ, 
ଆତ୍ମା, ବାସୁଦେବ ଓ ଯିଏ ଜଗତର ସର୍ବଭୂତରେ ବାସ କରୁଛନ୍ତି। ସେଥ୍ପାଇଁହିଁ 
ତାହାର ସମଗ୍ର ଆନ୍ତରଜୀବନ ଅନନ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଏକ ସ୍ଵରଚ୍ଛନ୍ଦରେ ଓ ସୁସଙ୍ଗତ 
ଭାବରେ ଗୁନ୍ଥା ହୋଇଯାଏ: ସେହି ଅନନ୍ତ ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ଜୀବ 
ମଧ୍ଯରେ, ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ଓ ବାହାରେ ହୋଇଉଠନ୍ତି ସ୍ବୟଂ ପ୍ରକଟିତ ଏବଂ 
ତା'ପରେ ତାହାର ସମଗ୍ର ବାହ୍ୟଜୀବନ ଅଖିଳ ବ୍ମହ୍ମାଣ୍ଡର ଜୀବନ- ଅଭିପ୍ରାୟର 
ଏକ ଯଥାର୍ଥ ଯନ୍ତ୍ରରେ ପରିଣତ ହୂଏ। ସେ ଆତ୍ମା ମଧ୍ଯଦେଇ ଉର୍ତ୍ଧସ୍ଥ ପରବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ 
ଚାହି ଦେଖେ, ଯିଏ କି ସେଠାରେ ଓ ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ଏକମାତ୍ର ଅଦ୍ଦିତୀୟ। 
ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ୟରେ ବାସକରୁଥ୍‌ବା ଆତ୍ମସତ୍ତାଙ୍କ ଭିତର ଦେଇ ସେ ଦେଖେ 
ଯେ ସେହି ପରମପୁରୁଷ ପୁନଶ୍ଚ ତାଙ୍କର ପରମ ଅବସ୍ଥାରେ ସର୍ବନିବାସର 
ଉର୍ଦ୍ବବରେ ରହିଅଛ୍ଥନ୍ତି। ବିଶ୍ଵ-ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତରେ ପ୍ରକଟିତ ଭଶ୍ନବରଙ୍କ ମଧ୍ୟଦେଇ ସେ ଦେଖେ 
ସେହି ପରାପ୍ନର ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯିଏ ତାଙ୍କ ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟିର ବହୁ ଭର୍ଦ୍ବରେ ରହି 


୪୧୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସେହି ସୃଷ୍ଟିକୁ ନିୟମନ କରୁଛନ୍ତି। ଏହି ଭାବରେ ଜ୍ଞାନର ଏକ ସୀମାହୀନ 
ଉନ୍ମୋଚନ, ଉର୍ଦ୍ଵମୁଖୀ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଅଭୀପ୍‌ସା ଦ୍ବାରା ସେ ତାହାରି ମଧ୍ଯକୁ ବିକଶିତ 
ହୋଇଉଠେ ଯାହାପ୍ରତି ସେ ସମଗ୍ରରୂପେ “ସର୍ବଭାବେନଂ ଉତୁଖ୍ରଜ ହୋଇ 
ରହିଅଛି। 

ଏହିପରି ସମଗ୍ରଭାବରେ ଜୀବର ଭଗବନୁଖ୍ରୀ ହେବା - ଏହାକୁହି ଗୀତା 
ଜ୍ରାନନ କର୍ମ ଓ ଭକ୍ତିର ସମନ୍ମୟର ମହାନ୍‌ ଭିତ୍ତି କରିଛି। ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଏହିପରି ସମଗ୍ର ଭାବରେ ଜାଣିବା ଅର୍ଥ ତାଙ୍କୁ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ, ସୃଷ୍ଠି ମଧ୍ୟରେ 
ଓ ସୃଷ୍ଟିର ଅତୀତ ସେହି ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଭାବରେ ଜାଣିବାକୁ ହେବ ଯେ 
ସେ ଏକ ସମୟରେ ସବୁକିଛିହିଁ ହୋଇପାରିଛନ୍ତି ଏବଂ ତଥାପି ଏପରି ଭାବରେ 
ତାଙ୍କୁ ଜାଣିବା ମଧ୍ୟ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଯଦି ସେହି ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ହୃଦୟ 
ଓ ଆତ୍ମାକୁ ଗଭୀର ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଉତ୍ତୋଳିତ କରା ନ 
ହୋଇଛି, ଯଦି ତାହା ଉଭୟ ଏକାଗ୍ର ଓ ସର୍ବତୋମୁୁଖୀ ପ୍ରେମ, ଭକ୍ତି ଓ 
ଆସ୍କୃହାକୁ ଉଦ୍ଦୀପିତ ନ କରିଛି। ପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ସହିତ ଆସ୍ଵହା 
ନ ଥାଏ ଓ ଉଦ୍ଗମୁଖୀ ଗତିର ଉଦ୍ଦୀପନା ନ ଥାଏ, ତାହା ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ 
ନୁହେଁ। କାରଣ ସେତେବେଳେ ଏହା ହୋଇଥାଏ ଏକ ବିଦ୍ଦିଗତ ଦୃଷ୍ଟି ଓ 
ଏକ ନୀରସ ଜ୍ଞାନବୁଛିର ଏକ ଫଳହୀନ ପ୍ରୟାସ ମାତ୍ର। ଭଗବତ୍‌ ଦର୍ଶନ 
ନିର୍ଭୂଲ ଭାବରେ ଆଣିଦିଏ ପରାପ୍ଵର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଏକ ଭକ୍ତି ଓ ତାଙ୍କୁ 
ଲାଭକରିବା ପାଇଁ ଅନୁସନ୍ଧାନର ଏକ ତୀବ୍ର ଆବେଗ - ସେହି ଆବେଗ 
କେବଳ ତାହାର ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସନ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ନୁହେଁ, 
ଆହୂରି ମଧ୍ୟ ଆମ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଓ ଅନ୍ୟ ସର୍ବଭୂତରେ 
ଥୁବା ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ସେହି ଆବେଗ ଓ ଅନୁରାଗ ଆସିଥାଏ। 
ବ୍ରଵ୍ିି ଦ୍ବାରା ଜାଣିବା ଅର୍ଥ କେବଳ ବୁଝିପାରିବା କିଂବା ତାହା ହୋଇପାରେ 
ଏକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଆରମ୍ଭ ମାତ୍ର - କିଂବା ସେପରି ମଧ୍ଯ ହୋଇ ନ ପାରେ 
ବା ହେବ ନାହିଁ ମଧ୍ୟ ଯଦି ସେହି ଜ୍ଞାନରେ ନ ଥାଏ ଆନ୍ତରିକତା, ସଂକଳ୍ପରେ 
ନ ଥାଏ ଆନ୍ତର ଉପଲବ୍ଧି ସକାଶେ କୌଣସି ଅନୁପ୍ରେରଣା, ଆତ୍ମା ଉପରେ 
ନ ଥାଏ କୌଣସି କର୍ତ୍ତତ୍ଭ, ଆତ୍ମାରେ ନ ଥାଏ କୌଣସି ଆହ୍ଲାନ : କାରଣ 
ତାହାର ଅର୍ଥ ହେବ ମତ୍ଥିଷ୍କ ଠିକ୍‌ ରୂପେ ବୁଝିଛି କିନ୍ତୁ ଆନ୍ତର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଆତ୍ମା କିଛି ଦେଖି ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ଆନ୍ତର ସତ୍ତା ସହିତ 
ଜାଣିବା ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଆନ୍ତର ସତ୍ତାକୁ ଆଲୋକ ସ୍ତର୍ଶ କରିଥାଏ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ଯାହା ଦେଖିଥାଏ ତାକୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିବାକୁ ଜାଗ୍ରତ 
ହୁଏ, ତାକୁ ନିଜ କର୍ଚ୍ତତ୍ରଵ ଭିତରେ ରଖିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ପୋଷଣ କରେ, 
ତାକୁ ନିଜ ଭିତରେ ରୂପ ଦେବା ପାଇଁ ଓ ନିଜେ ତାଂଭିତରେ ଗଢ଼ି ଉଠିବା 


କର୍ମ, ଭକ୍ତି ଓ ଞ୍ଞାନ ୪୧୩ 


ପାଇଁ ସେ ସଂଗ୍ରାମ କରେ ଏବଂ ସେହି ସତ୍ୟର ଦିବ୍ଯଦର୍ଶନର ଓଜ୍ଲଲ୍ଯ 
ସହିତ ଏକ ହୋଇଯିବା ପାଇଁ ସାଧନା କରେ। ଏହି ଅର୍ଥରେ ଦେଖିଲେ 
ଅଭିନ୍ନ ଭାବ ଲାଭ କରିବା ସକାଶେ ଜ୍ଞାନ ଏକ ଜାଗୃତି; ଏବଂ ଯେହେତୁ 
ଆନ୍ତର ସତ୍ତା ନିଜକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରେ ଚୈତନ୍ୟ ଓ ଆନନ୍ଦ ଦ୍ବାରା, ପ୍ରେମ 
ଦ୍ବାରା, ଯାହା ସେ ଦେଖିଛି ତାହା ଉପରେ କର୍ଚ୍ଚତ୍ବ ଓ ତାହା ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା 
ଦାରା, ଜାଗ୍ରତ ଜ୍ଞାନ ଏହି ଏକମାତ୍ର ଯଥାର୍ଥ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପଲବ୍ଧି ପାଇଁ 
ନିଶ୍ଚୟ ଆଣିଦେବ ଏକ ଅଦମ୍ୟ ପ୍ରେରଣା। ଏହି ଭାବରେ ଯାହାଙ୍କୁ ଜାଣିହୁଏ 
ସିଏ ବାହ୍ଯବସ୍ତୁ ନୂହନ୍ତିଃ ସେହି ହେଉଛନ୍ତି ଦିବ୍ୟ ପୁରୁଷ ଏବଂ ଆମେ ଯାହାକିଛି 
ସେସବୁର ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରଭୂ। ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ଆନନ୍ଦ ଏବଂ 
ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଗଭୀର ଓ ପ୍ରଗାଢ଼ ଭକ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରେମ ହେଉଛି ଏହି ଜ୍ଞାନର 
ପ୍ରାଣ ଓ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଫଳ। ଏହି ଭକ୍ତି ହୃଦୟର କେବଳ ଏକ କାମନାବୁଭି 
ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ଏହା ହେଉଛି ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ଏକ ସମର୍ପଣ। ତେଣୁ ଏହାକୁ 
ଉତ୍ସର୍ଗ ଓ ଯଜ୍ଞ ମଧ୍ୟ କ୍ହାଯାଇପାରେ। ସେଥ୍‌ରେ ଅଛି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଆମର 
ସମସ୍ତ କର୍ମର ଉସସର୍ଗ। ସେଥ୍‌ରେ ଅଛି ଆମର ସମଗ୍ର ବାହ୍ଯ ଓ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ 
ସକ୍ରିୟ ପ୍ରକୃତିକୁ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିବା ଯିଏ ହେଉଛନ୍ତି 
ଆମର ସମସ୍ତ ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ଯ ଗତିବୃୂରତ୍ରିରେ ଆମର ଶ୍ରଦ୍ଧାସ୍ପଦ ଓ ପୂଜାସ୍ପଦ। 
ଆମର ସମସ୍ତ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ କାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କରି ମଧ୍ଯରେ ସଂଚାଳିତ ହେଉଛି, 
ଏବଂ ତାଙ୍କୁହି, ¬ ସେହି ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଓ ଆତ୍ମାକୁ ସମସ୍ତ କର୍ମଶକ୍ତିର ଓ ସମସ୍ତ 
କର୍ମର ଅଧ୍ୟବସାୟର ଉତ୍ସ ଓ ଲକ୍ଷ୍ଯ ରୂପେ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରୂଛି। ଜଗତରେ 
ଆମର ସମସ୍ତ ବାହ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟାବଳୀ ତାଙ୍କୁହିଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ତାଙ୍କରି ଦିଗରେ 
ଚାଳିତ ହୋଇଥାଏ, ଜଗତରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସେବାର ଆୟୋଜନ କରିଥାଏ, 
ଯେଉଁ ସେବାର କି ନିୟାମକ କର୍ତ୍ତା ହେଉଛନ୍ତି ଆମର ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭଗବାନ, 
ଯାହାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ବିଶ୍ଵ ଓ ତାହାର ସକଳ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଏକାମ୍ମବ ହୋଇଥାଉ। କାରଣ ଜଗତ୍‌ ଓ ଆତ୍ମା, ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥିତ ଜୀବାମ୍ବା 
ଉଭୟେହିଁ ସେହି ଏକ ଅଦ୍ମିତୀୟ ଚୈତନ୍ୟ ଦ୍ବାରା ଉଭ୍ଭାସିତ୍‌ ସେମାନେ 
ହେଉଛନ୍ତି ବିଶ୍ଵାତୀତ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ଯ ବିଗ୍ରହ। ଏହି ଭାବରେ 
ସେହି ଏକ ଆତ୍ମା ଓ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ମନ, ହୃଦୟ ଓ ଇଚ୍ଛାର ସମନ୍ନୟ 
ହରଏ ଏବଂ ତାହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏହି ପୂର୍ଣ୍ଣମିଳନ ମଧ୍ୟରେ, ଏହି ସର୍ବାଙ୍ଗୀଣ 
ଭଗବତ୍‌ ଉପଲବ୍ଧିରେ, ଏହି ଦିବ୍ଯ ଯୋଗରେ ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରେମ ଓ କର୍ମର 
ମଧ୍ଯ ସମନୂୟ ହୁଏ । 

କିନ୍ତୁ ଏହି ସ୍ଥିତିରେ ଉପନୀତ ହେବା ଅହଂବଦ୍ଧ ପ୍ରକୃତି ପକ୍ଷରେ ଆୟାସସାଧ୍ଯ। 
ଏପରିକି ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଏହି ପଥରେ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ ଚିରଦିନ 


୪୧୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପାଇଁ ପାଦ ଦେଇଥାଉ, ସେତେବେଳେ ମଧ ଏହାର ସାର୍ଥକତାର ଓ ସୁସାମଞ୍ଜସ୍ୟର 
ପୂଣ୍ଚଚିତାରେ ପହଞ୍ଚୁବା ସହଜ ନୁହେଁ। ଏହି ମର୍ର୍ୟମାନସ ଆଜ୍ଞାନବଶରେ ଏହାର 
ଆବରଣ ଓ ବାହ୍ୟରୂପ ଉପରେ ନିର୍ଭରତା ରଖିବା ଯୋଗୁଁ ବିମୂଢ଼ ହୋଇପଡ଼େ, 
ସେ ଦେଖେ କେବଳ ମନୂଷ୍ୟର ବାହ୍ୟଶରୀର, ବାହ୍ଯମନ, ବାହ୍ଯ ଜୀବନଧାରା, 
କିନ୍ତୁ ଜୀବମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଧ୍‌ଷ୍ଠିତ ଭଗବାନଙ୍କର ମୁକ୍ତିପ୍ରଦ ଏକ ଦୃଷ୍ଟି କ୍ଷଣକ 
ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ସେ ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ। ସେ ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଅବଜ୍ଞା କରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ; 
ଏବଂ ଯଦିଓ ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ନିଜକୁ ଅବତାର ବା ବିଭୂତି ରୂପରେ 
ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି। ତଥାପି ମଧ୍ଯ ସେ ଅନ୍ଧ ହୋଇ ରହିଥାଏ ଏବଂ ସେହି 
ମାନବୀୟ ଆବରଣର ଅନ୍ତରାଳରେ ଥୁବା ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅବଜ୍ଞା କରେ, ‹ ' ଅବଜାନନି 
ମାଂ ମୂଢ଼ା ମାନୁଷୀଂ ତନ୍ମୁମାଶ୍ରିତମ୍‌୮ । ଏବଂ ଯଦି ସେ ଜୀବନ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଅଧ୍‌ଷ୍ଠିତ ତାଙ୍କୁ ଅବଜ୍ଞା କରେ, ସେହି ଅନୂସାରେ ବାହ୍ଯଜଗତରେ 
ସେ ତାଙ୍କୁ ଆହୁରି କମ୍‌ ଦେଖିପାରେ, କାରଣ ଦ୍ରନ୍ଦ୍ରମୂଳକ ଅହଂର ବନ୍ଧନ 
ମଧ୍ଯରୁ ଓ ସୀମିତ ମନର ରୂଦ୍ଧ ଗବାକ୍ଷ ମଧ୍ଯଦେଇ ସେହି ଜଗତକୁ ସେ 
ଦେଖେ। ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ଦେଖେ ନାହି, ଯେଉଁ ପରମ 
ପ୍ରଭୁ ଏହି ବହୁଧା ସୃଷ୍ଠିରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତସମୂହର ଅଧୀଶ୍ବର ଏବଂ ଯିଏ 
ସେ ସମସ୍ତ ମଧ୍ୟରେ ନିବାସ କରିଥାଂନ୍ତି, ତାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ସେ କିଛି ଜାଣି 
ନ ଥାଏ। ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଠିରେ ଜଗତର ସବୁକିଛି ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ବିକଶିତ 
ହୋଇ ଉଠିଥାଏ ଏବଂ ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଠତିରେ ନିଜେ ଆତ୍ମା ନିଜର ଅନ୍ତନ୍ନି ହିତ 
ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଦିବ୍ୟତ୍ବ ମଧ୍ଯକୁ ଉଜ୍ାଗରିତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ସାରୂପ୍ଯ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ତାଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ¬ ସେହି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଦୃଷ୍ଟି 
ପ୍ରତି ସେ ହୋଇଥାଏ ଅନ୍ଧ। ମନୁଷ୍ଯର ଯେଉଁ ଅହଂଜୀବନ ତ୍ରଚ୍ଛ ଜିନିଷର 
ପଶ୍ଚାତରେ ଅନୁସରଣ କରି ବୂଲୁଥାଏ, କେବଳ ତାକୁହିଁ ପାଇବାକୁ ଚାହୁଁଥାଏ 
ଏବଂ ତାହାଦ୍ବାରା ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ଶରୀର ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ପାର୍ଥୁବ କ୍ଷୁଧା ମେଣ୍ଟାଇବାକୁ 
ଚାହେଁ। ସେହି ଅହଂଜୀବନଟିକୁ ସେ ସହଜରେ ଦେଖିପାରେ ଓ ତାଂ”ସହିତ 
ତୀବ୍ର ଭାବରେ ବିଜଡ଼ିତ ହୋଇଥାଏ। ମନର ଦହିମ୍ମୂଖୀ ଗତି ନିକଟରେ 
ଯେଉଁମାନେ ଅତିମାତ୍ରାରେ ସମଗ୍ର ଭାବରେ ନିଜକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଦେଇଥାଂନ୍ତି 
ସେମାନେ ନିମ୍ନପ୍ରକୂୃତିର କବଳରେ ପତିତ ହୁଅନ୍ତି, ତାହାକୁ ଏକାନ୍ତ ଭାବରେ 
ଜାବୁଡ଼ି ଧରିଥାଂଚ୍ରି ଓ ତାହାକୁ ନିଜ ଜୀବନର ଭିଭତ୍ତି ରୂପରେ ଗଢ଼ିତୋଳନ୍ତି। 
ସେମାନେ ମଣିଷ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ସେହି ରାକ୍ଷସପ୍ରକୃତିର ଶିକାର ହୁଅନ୍ତି, 
ଯେଉଁ ରାକ୍ଷସପ୍ରକୃତି ତାହାର ଇନ୍ଦ୍ରିୟପରାୟଣ ଅହଂର ଅତି ଉଗ୍ର ଓ ଅଦମ୍ୟ 
ପରିତୃପ୍ତି ନିକଟରେ ସବୂକିଛିକୂ ଉତ୍ସର୍ଗ କରେ ଏବଂ ସେହି ଅହଂକୁହିଁ ତାହାର 


କର୍ମ, ଭକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନ ୪୧୫ 


ସଂକଳ୍ପ, ଚିନ୍ତାଃ କର୍ମ ଓ ଭୋଗର ଏକ ତମୋମୟ ଦେବତାରୂପେ ଗଢ଼ିତୋଳେ। 
ଅଥବା ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତିର ଭୋଗଲାଳସା ପାଇଁ ଉଦ୍ଧତ ଆତ୍ମମ୍ଭରିତା, ସ୍ବାଭିମାନୀ 
ଚିନ୍ତା, ସ୍ଵାର୍ଥାନ୍ଧ କର୍ମ। ଆତ୍ମତୃପ୍ତ ଅଥଚ ଚିର- ଅତୃପ୍ତ ବୁଛ୍ଧିଗତ ଲାଳସା ପ୍ରଭୂତିର 
ତାଡ଼ନାରେ ସେମାନେ ଆଗେଇ ଯାଇ ଏକ ବୃଥା ଚକ୍ରଘୂଣ୍ଢି ମଧ୍ୟରେ ଆବର୍ଭିତ 
ହୁଅନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏହି ପୃଥକୀକୃତ ଅହଂଚେତନାରେ ଅବିଚ୍ଛିନ୍ଵନ ଭାବରେ ବାସକଲେ 
ଏବଂ ତାହାକୁ ଆମର ସମସ୍ତ କର୍ମର କେନ୍ଦ୍ରସ୍ଥଳ ରୂପରେ ଗଢ଼ିଲେ ଆମର 
ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟ ଆମେ ସମଗ୍ରଭାବରେ ହରାଇ ବସିଥାଉ। ଆତ୍ମାର 
ବିପଥଗାମୀ ଯନ୍ତ୍ତରଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ଏହା ଯେଉଁ ମୋହ ବିସ୍ତାର କରେ ତାହା 
ଜୀବନକୁ ଏକ ନିଷ୍ପଳ ଘୂର୍ଣ୍ଣାବର୍ତ ସହିତ ବାନ୍ଧିଦି। ଏହାର ସମସ୍ତ ଆଶା, 
କର୍ମ। ଜ୍ଞାନ ସବୁକୁ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଓ ସନାତନ ଆ ଦର୍ଶ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କରାଯାଇଥାଏ ସେତେବେଳେ ତାହା ହୋଇଉଠେ ବ୍ୟଞ୍ଥ 
ଓ ନିରର୍ଥକ। କାରଣ ଏହା ମହତ୍ତର ଆଶାର ପଥ ରୋଧ କରିଥାଏ, 
ମୁକ୍ତିପ୍ରଦ କର୍ମକୁ ବହିଷ୍କାର କରିଥାଏ, ପ୍ରଦୀପ୍ତଞ୍ଞାନକୁ ନିର୍ବାସିତ କରିଥାଏ । 
ଏହା ଏକ ମିଥ୍ଯାଜ୍ଞାନ ଯାହା ଏହି ଦୃଶ୍ୟଜଗତକୁ ବାହ୍ୟ ଭାବରେ ଦେଖ୍୍‌ଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ତାହାର ଅନ୍ତନିହିତ ସତ୍ୟକୁ ଦେଖ୍‌ ନ ଥାଏ, ଏହା ଏକ ଅନ୍ଧ ଆଶା 
ଯାହା ଦିବ୍ଯ ସନାତନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଜାଗତିକ ଅନିତ୍ଯ ବସ୍ତୁରାଜିର ପଶ୍ଚାତରେ 
ପ୍ରଧାବିତ ହେଉଥାଏ, ଏହା ଏକ ନିଷ୍ଫଳ କର୍ମ ଯାହାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲାଭ 
ଏହାର କ୍ଷତି ଦ୍ବାରା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏହା ହୋଇଉଠେ ସିସିଫସ୍‌ 
(5\/୫୮୮୮୩।45) ର ପରିଶ୍ରମ ପରି ଏକ ଅନ୍ତହୀନ ପଣ୍ଡଶ୍ରମ ମାତ୍( ୧) | 

ମନୁଷ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତିକୁ ଆଶ୍ରୟ କରିବା ସମ୍ଭବ ସେହି 
ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତିର ଆଲୋକ ଓ ବିଶାଳତା ପ୍ରତି ଯେଉଁ ମହାତ୍ମାମାନେ ଉନଲ୍‌ଖ, 
ସେଇମାନେହିଁ କେବଳ ମୁକ୍ତି ଓ ପୂର୍ଣ୍ଠତାର ପଥରେ ଚାଲିଥାଂନ୍ତି। ସେହି ପଥ 
ପ୍ରଥମେ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପରେ ଏତେ ପ୍ରଶସ୍ତ ଯେ ତାହା ଭାଷାରେ 
ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇପାରିବ ନାହି ୨)। ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତନ୍ନି ହିତ ଦେବତ୍ଵର 
ବିକାଶ କରାଇବାହିଁ ମଣିଷର ଯଥାର୍ଥ କାର୍ଯ୍ୟ ଏହି ନିମ୍ବତର ଆସୁରୀ ଓ 
ରାକ୍ଷସୀ ପ୍ରକୃତିକୂ ଦୃଢ଼ସଂକଳ୍ପ ସହିତ ଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତିରେ ପରିଣତ କରିବାହିଁ ହେଉଛି 


(୧) ମୋଘାଶା ମୋଘକର୍ମାଣୋ ମୋଘଜ୍ଞାନା ବିଚେତସଃ । 
ରାକ୍ଷସୀମାସୁରୀଂ ଚୈବ ପ୍ରକୃତିଂ ମୋହିନୀଂ ଶ୍ରିତାଃ॥ ଗୀତା ୯।୧୨ 


( ୨) ମହାତ୍ମାନସ୍ତୁ ମାଂ ପାର୍ଥ ଦୈବୀଝ ପ୍ରକୃତିମାଶ୍ରିତାଃ । 
ଭଜନ୍ତ୍ୟନନ୍ୟମନସୋ ଜ୍ଞାତ୍ଵା ଭୂତାଦିମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥ ଗୀତା ୯।୧୩ 


୪୧୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମଣିଷଜୀବନର ସୁରକ୍ଷିତ ଗୁପ୍ତ ରହସ୍ୟ। ଦେବତ୍ଵର ଏହି ବିକାଶ ଯେତେବେଳେ 
ପରିବଦ୍ଧିତ ହୂ, ସେତେବେଳେ ମାୟାର ଆବରଣ ଖସିପଡ଼େ, କର୍ମର ମହତ୍ତର 
ସାର୍ଥିକତା ଓ ଜୀବନର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟକୁ ଆତ୍ମା ଦେଖିପାରେ। ମନୂଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ 
ନିହିତ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଓ ଜଗତ ମଧ୍ୟରେ ସ୍ଥିତ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି 
ସେତେବେଳେ ଖୋଲିଯାଏ। ସେହି ଦୃଷ୍ଟି ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ ହୋଇ ଦେଖିପାରେ, 
ଏବଂ ବହିର୍ମୁଖୀ ହୋଇ ଜାଣିପାରେ ସେହି ଅନନ୍ତ ଆତ୍ମାଙ୍କୁକ ସେହି ଅବିନାଶୀ 
ସତ୍ତାଙ୍କୁୂକୁ ଯାହାଙ୍କଠାରୁ ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଠି ଉପ୍ନର୍ତିଲାଭ କରିଛି ଏବଂ ଯିଏ ସବୁକିଛି 
ମଧ୍ୟରେ ବିଦ୍ଯମାନ ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଓ ଯାହାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମସ୍ତକିଛିହି 
ନିତ୍ୟ ବିରାଜିତ ହୋଇ ରହିଛି। ତେଣୁ ଯେତେବେଳେ ଏହି ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଏହି 
ଜ୍ଞାନ ମାନବ ଆତ୍ମାକୁ ଅଧୂକାର କରେ ସେତେବେଳେ ତାହାର ସମଗ୍ର 
ଜୀବନ-ଅଭୀପ୍‌ସା ପରିଣତ ହୁଏ ଭଗବାନଙ୍କ ଓ ଅନନ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଏକ ଅଜେୟ 
ପ୍ରେମ ଏବଂ ଏକ ଅଥଳ ଭଜ୍ତିରେ। ସେହି ନିତ୍ଯ, ସନାତନ, ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ, 
ଜୀବନ୍ତ, ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ସତ୍ଯବସ୍ତରେ ମନ ଅନନ୍ୟଭାବରେ ନିଜକୁ ଯୁକ୍ତକରେ । 
ସେହି ସଦ୍‌ବସ୍ତୁ ବ୍ୟତୀତ ତାହା ନିକଟରେ ଆଉ କୌଣସି ବସ୍ତର କିଛି 
ମୂଲ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ; ଏକମାତ୍ର ସେହି ସର୍ବାନନ୍ଦମୟ ପରମପୁରୁଷଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସେ ପରମ ପ୍ରୀତିଲାଭ କରେ; ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵବ୍ଯାପୀ ମହତ୍ତ୍ଵ, ଜ୍ୟୋତି, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ଯ, 
ଶକ୍ତି ଓ ସତ୍ଯ ନିଜ ମହିମାରେ ନିଜେ ନିଜକୁ ମାନବାମ୍ବା ନିକଟରେ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛି, ତାହାର ଗୁଣକୀର୍ତନ କରିବା, ଏବଂ ସେହି ପରମାଗମ୍ବମାଙ୍କର ଓ ଅନନପୁରୁଷଙ୍କର 
ଉପାସନା କରିବା ସେତେବେଳେ ହୋଇଉଠେ ତାଂର ସକଳ ବାକ୍ଯ ଓ 
ସକଳ ଚିନ୍ତାର ଏକାନ୍ତ ଲକ୍ଷ୍ୟଃ । ବାହ୍ୟଆବରଣକୁ ଭେଦ କରିବାକୁ ଅନ୍ତରାତ୍ମାର 
ଯେଉଁ ଦୀର୍ଘ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ତାହା ବର୍ଭମାନ ଆତ୍ମାରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାଭ କରିବାରେ 
ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଉପଲନ୍ରର କରିବାର ଏକ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସାଧନା ଓ 
ଅଭୀପ୍‌ସାରେ ପରିଣତ ହୋଇଉଠେ। ସମଗ୍ର ଜୀବନ ହୋଇଉଠେ ସେହି 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏହି ମାନବାମ୍ମାର ଏକ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ର ଯୋଗ ଓ ମିଳନ। 
ଏହାହିଁ ପୂର୍ଣ୍ଣଭଚ୍ଚିର ଯଥାର୍ଥ ଭାବ। ଉର୍ସଗୀକୃତ ହୃଦୟର ନିବେଦନ ଦ୍ବାରା 
ଏହା ଆମର ସମଗ୍ର ସତ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତିକୁ ନିତ୍ଯସନାତନ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଆଡ଼କୁ 
ଏକାଗ୍ର ଭାବେ ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥାଏ । 

ଯେଉଁମାନେ ଜ୍ଞାନ ଉପରେ ଅଧୁକ ଜୋର ଦିଅନ୍ତି ସେମାନେ ମଧ୍ୟ 
ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ଭଗବଦ୍ଦର୍ଶନର ଯେଉଁ ନିତ୍ଯବର୍ଦରମାନ, ସର୍ବତୋମୁଖୀ, 


# ସତତଂ କୀର୍ତୟନ୍ତୋ ମାଂ ୟତନ୍ତଶ୍ଠ ଦୃଢ଼ବ୍ରତାଃ | 
ନମସ୍ୟନ୍ତଶ୍ଚ ମାଂ ଭକ୍ତ୍ୟା ନିତ୍ୟୟୁକ୍ତା ଉପାସତେ ॥ ଗୀତା ୯।୧୪ 


କର୍ମ, ଭଚି ଓ ସଧ୍ଞାନ ୪୧୭ 


ଅନତିକ୍ରମ୍ୟ ପ୍ରଭାବ, ସେସବୁ ଦ୍ବାରା ସେହି ଏକହି ସ୍ଥାନରେ ଉପନୀତ ହୁଅନ୍ତି। 
ସେମାନଙ୍କର ଯଜ୍ଞ ହେଉଛି ଜ୍ଞାନଯାଜ୍ଚ ଏବଂ ଜ୍ଞାନର ଏକ ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ଆନନ୍ଦ ଦ୍ବାରା ସେମାନେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଉପାସନା କରନ୍ତି, “ ଜ୍ଞାନୟଞ୍ଚେନ 
ଚାପ୍ଯନ୍ୟେ ୟଜନ୍ତୋ ମାମୁପାସତେଂ୨। ଏହି ବ୍ଯାପକଞ୍ଚାନ ଭକ୍ତିରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ, 
କାରଣ ସମଗ୍ର ସତ୍ତା ଏହାର ଯନ୍ତ୍ର ଓ ପରିପୂଣ୍ଠ୍ରତା ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ଯ। ଏକ 
ଶୂନ୍ୟମୟ ଏକତ୍ସ କିଂବା ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସତ୍ତା ଭାବରେ ଏହା ପରମ ସତ୍ତାଙ୍କର 
ଅନୁସରଣ କରୁ ନାହି। ଏହା ହେଉଛି ହୃଦୟାବେଗ ସହିତ ସେହି ପରମ 
ଓ ବିଶ୍ବପୂରୂଷଙ୍କର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା ଓ ଲାଭ କରିବା, ଅନନ୍ତତ୍ସ ସହିତ 
ଅନନ୍ତଙ୍କୁ ପାଇବା, ଏବଂ ଯାହାକିଛି ସାନ୍ତ ତାହା ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ଅନନ୍ତଙ୍କୁ 
ପାଇବା; ଏକ ଅଦୁିତୀୟଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଏକତ୍ସ ମଧ୍ୟରେ ଦେଖିବା ଓ ଆ ଲିଙ୍ଗନ 
କରିବା ଏବଂ ସେହି ଅଦ୍ଧିତୀୟଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯରେ, ଅସଂଖ୍ଯ 
ମୂର୍ତିରେ୬ ଅସଂଖ୍ୟ ରୂପରେ, ଏଠାରେ, ସେଠାରେ, ସର୍ବତ୍ର କାଳାତୀତ ଭାବରେ 
ଓ କାଳ ମଧ୍ୟରେ, ଗୁଣନ ଓ ବିଭାଜନ ମଧ୍ୟରେ, ତାଙ୍କର ଭଶ୍ଵରୀୟ ଅନନ୍ତ 
ବିଭାବ ମଧ୍ଯରେ, ତାଙ୍କର କୋଟି କୋଟି ବିଶ୍ବଵରୂପରେ ଯିଏ ଜଗତ୍‌ ଓ 
ତାହାର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ରୂପରେ ଆମରି ସମ୍ମୁଖରେ ବିଦ୍ଯମାନ, ତାଙ୍କୁହି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
କରିବା ଓ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିବା - ‹ ‹ଏକତ୍ସେନ ପୃଥକ୍ତ୍ସେନ ବହୁଧା ବିଶ୍ବତୋମୁଖମ୍‌ |” 
ଏହି ଜ୍ଞାନ ସହଜରେହିଁ ପରିଣତ ହ୍ରଏ ଏକ ଉପାସନାରେ, ଏକ ଉଦାର 
ଭକ୍ତି, ଏକ ଅସୀମ ଆତ୍ମୋତ୍ସର୍ଗ ଓ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆମ୍ମସମର୍ପଣରେ, କାରଣ 
ଏହାହି ଏପରି ଏକ ଆତ୍ମାର ଞ୍ଚାନ, ସତ୍ତାର ସ୍ପର୍ଶ୍‌। ଏପରି ଏକ ପରମ 
ଓ ବିଶ୍ବପୂରୁଷଙ୍କର ଆଲିଙ୍ଗନ ଯିଏ ଆମର ସବୁକିଛି ଉପରେହି ଦାବି ରଖନ୍ତି 
ଏବଂ ଆମେ ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ସମୀପବର୍ତୀ ହେଉ ସେ ତାଙ୍କର ଅନନ୍ତ 
ଆନନ୍ଦ ଲୀଳାର ସମସ୍ତ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଆମ ଉପରେ ଢାଳି ଦେଇଥାଂ ୍ତି। 

କର୍ମର ପନ୍ଥା ମଧ୍ଯ ଏକ ଉପାସନା ଓ ଆତ୍ମଦାନର ଭକ୍ତିରେ ପରିଣତ 
ହୁଏ, କାରଣ ଆମର ସମସ୍ତ କାମନା ଓ ତା' ର କ୍ରିୟା ସେହି ଏକ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ 
ନିକଟରେ ଯଜ୍ଞରୂପେ ଉତ୍ସର୍ଗ କରାଯାଏ। ବାହ୍ଯ ବୈଦିକ ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନ ହେଉଛି 
ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପ୍ରତୀକ ଏହାର ଫଳ ଖୁବ୍‌ ମହାନ୍‌ ନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ 
ଏଥୁରେ ଥ୍‌ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସ୍ବର୍ଗାଭିମୁଖୀ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତ ଯଜ୍ଞ ହେଉଛି ଆନ୍ତର 
ଯଜ୍ଞ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ସ୍ବୟଂ ସର୍ବମୟ ଭଗବାନହି ହେଉଛନ୍ତି ଅନୁଷ୍ଠାନ, ଯଜ୍ଞ 
ଏବଂ ଯାଞ୍ଚର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆନୁଷଙ୍ଗିକ କ୍ରିୟା। ସେହି ଅନ୍ତର୍ଯଜ୍ଞର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା 
ଓ ରୂପଂ ହେଉଛି ଆମ ମଧ୍ୟରେ ତାଙ୍କରି ଶକ୍ତିର ଆତ୍ମବିଧାନ ଓ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ, 
ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ଆମର ଅଭୀପ୍‌ସାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ନିଜର ଶକ୍ତିର ଉତ୍ସ ଆଡ଼କୁ 
ଉଠିଚାଲିଛି। ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଭଗବାନ ନିଜେହି ଅଗ୍ନିଶିଖା ଓ ନିଜେହିଁ ହବ୍ଯ; 


୪୧୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କାରଣ ଅଗ୍ନିଶିଖା ହେଉଛି ଭଗବନ୍ଲଖୀ ଇଚ୍ଛାଶନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତିହି 
ହେଉଛନ୍ତି ଆମ ମଧ୍ୟରେ ବିଦ୍ଯମାନ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌। ଯଜ୍ଞରେ ଅପିତ ବସ୍ତୁ 
ହେଉଛି ଆମ ପ୍ରକୃତି ଓ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ନିହିତ ଭଗବତ୍‌ ଉପାଦାନର ରୂପ 
ଓ ଶକ୍ତି। ତାଙ୍କଠାରୁ ଯାହାକିଛି ଲାଭ କରାଯାଇଥାଏ ତାହା ତାଙ୍କର ସଦ୍‌ତତ୍ତ୍ଵ, 
ପରମ ସତ୍ଯ ଓ ମୂଳ-ଦ୍ତସ୍ଥର ସେବା ଓ ପୂଜାରେ ଉତ୍ସର୍ଗ କରାଯାଇଥାଏ । 
ମହାନ୍‌ ମନୀଷୀ ଭଗବାନ ନିଜେହିଁ ହୋଇଥାନ୍ତି ପବିତ୍ର ମନ୍ତ୍ର। ତାଙ୍କରି ସତ୍ତାର 
ଜ୍ୟୋତିହିଁ ଭଗବନଲୁଖ୍ରୀ ଚିନ୍ତାରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହରଏଃ ଏବଂ ଚିନ୍ତାର ନିଗୂଢ଼ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ସଯତ୍ନରେ ଧାରଣ କରି ରହିଥ୍‌ବା ଉଜ୍ଜଳ ଅନ୍ତଃଶ୍ରୁତବାକ୍ଯରେ ଓ ମନୁଷ୍ଯ 
ପାଇଁ ବାରଂବାର ପୁନରାବୃତ୍ତ ହେଉଥ୍‌ବା ସେହି ଅନନ୍ତଙ୍କ ଛନ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ 
ସେହି ମନ୍ତ୍ର ସଂଜୀବିତ ହୋଇଉଠେ। ସେହି ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଭଗବାନ୍‌ ହେଉଛନ୍ତି 
ବେଦ, ଆହୂରି ମଧ୍ୟ ବେଦୋପଲବ୍ଧ ଜ୍ଞାନ ହେଉଛନ୍ତି ସେ। ସେ ଉଭୟ 
ଆ୍ାନ ଓ ଜ୍ଞେୟ। ରଗ୍‌ବେଦ, ଯଜୁର୍ବେଦ। ସାମବେଦ ଓ ସେହି ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟବାକ୍ଯ 
ଯାହା ଜ୍ଞାନର କିରଣରେ ମନକୁ ଉଭଦ୍ଭାସିତ କରେ, ସେହି ଶକ୍ତିମୟୀ ବାଣୀ 
ଯାହା କର୍ମକୁ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ, ସେହି ଶାନ୍ତ ସୁସମଞ୍ଜସ 
ସିଦ୍ଧବାଣୀ ଯାହା ଆତ୍ମାର ଦିବ୍ଯ ଆସ୍କ୍୍‌ହାକୁ ଆଣିଦିଏ ତୃପ୍ତି - ଏସମସ୍ତ କିଛିହି 
ବ୍ରହ୍ମ ସବ୍ରହିଁ ଭଗବାନ୧)। ଦିବ୍ୟଚୈତନ୍ଯର ମନ୍ତ୍ର ଆଣିଦିଏ ସତ୍ଯଦୃଷ୍ଟିର 
ଜ୍ୟୋତି, ଦିବ୍ଯଶକ୍ତିର ମନ୍ତ୍ର ଆଣିଦିଏ କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ଇଚ୍ଛାଶ୍ତି। ଦିବ୍ଯ ଆନନ୍ଦର 
ମନ୍ତ୍ତ ଆଣିଦିଏ ଜୀବନରେ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଆନନ୍ଦର ସମତ୍ସସିଦ୍ଧ ପୂର୍ଣ୍ଣତା। ସମସ୍ତ 
ବାକ୍ଯ ଓ ସମସ୍ତ ଚିନ୍ତା ସେହି ମହାନ୍‌ ମନ୍ତ୍ର ““ଓ””ରହି ପରିସ୍ତୃରଣ -- ‹ “('!ହିଁ: 
ସନାତନ ବାକ୍ଯ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାହ୍ୟ ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁରୂପ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରକଟିତ ““(””, 
ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ସମସ୍ତରୂପ ଯେଉଁ ସୃଜନଶୀଳ ଆତ୍ମରୂପାୟଣମୂଳକ ଚିନ୍ମୟୀ 
ଲୀଳାରେ ପ୍ରକାଶିତ ତାହାମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକଟିତ “୦୮, ସମସ୍ତ କିଛିର ପଶ୍ଚାତରେ 
ଅନନ୍ତଙ୍କର ଆତ୍ମସମାହିତ ଅତିଚେତନ ଶକ୍ତିରେ ପ୍ରକଟିତ “0”? --‹ “(4??ହିଁ ସମସ୍ତ 
ବସ୍ତୁ ଓ ଭାବର, ରୂପ ଓ ନାମର ପରମ ଉତ୍ସ, ବୀଜ ଓ ଆଶ୍ରୟ -¬ 


ଅତଏବ ଏହି ଯାଞ୍ଚ ଏକ ସଙ୍ଗେ କର୍ମ, ଭକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନ । 


(୧) ପିତାହମସ୍ୟ ଜଗତୋ ମାତା ଧାତା ପିତାମହଃ । 
ବେଦ୍ୟଂ ପବିତ୍ରମୋଙ୍କୀର ରକ୍‌ସାମ ୟଜ଼ୁରେବ ଚ ॥ ଗୀତା ୯।୧୭ 

(୨) ଅ+ଭ+ମ୍‌ =ଓ- ‹*”” ହେଉଛି ସୂଳ ଓ ବାହ୍ଯର ମୂଳସତା - ବିରାଟ; 
0 =: ହେଉଛି ସୂକ୍ଷ୍ମ (ଓ ଆନ୍ତର ଜଗତର ମୂଳସଭା ¬  ତୈଜସଂ”; “ମ୍‌”? 


କର୍ମ, ଭକ୍ତ ଓ ଞ୍ଞାନ ୪୧୯ 


ଯେଉଁ ଜୀବ ଏହି ଭାବରେ ଜାଣେ, ଆରାଧନା କରେ, ନିଜର ସମସ୍ତ 
କର୍ମକୁ ନିଜର ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ଏକ ପରମ ଆତ୍ମୋତ୍ସର୍ଗ ମଧ୍ଯରେ ସନାତନଙ୍କ 
ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରେ, ତାହା ପକ୍ଷେ ଭଗବାନହିଁ ସବୁ ଓ ସବୁକିଛି 
ଭଗବାନ୍‌। ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏହି ଜଗତର ପିତା ବୋଲି ଜାଣେ ଯିଏ 
ତାଙ୍କର ସନ୍ତାନଗଣଙ୍କୁ ପାଳନ କରୁଛନ୍ତି ପୋଷଣ କରୁଛନ୍ତି ଓ ରକ୍ଷା କରୁଛନ୍ତି। 
ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣେ ଜଗନ୍ମାତା ଭାବରେ ଯିଏ ଆମମାନଙ୍କୁ ନିଜର ବକ୍ଷରେ 
ଧାରଣ କରିଥାଂ'ନ୍ତି। ଆମ ଉପରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରେମର ମାଧୁରୀ ଅବିରତ ବର୍ଷଣ 
କରୁଥାଂନ୍ତି ଏବଂ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡକୁ ସେ ନିଜର ଅନୁପମ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟ 
ରୂପରେ ଭରି ଦେଇଥାଂନ୍ତି। ସେ ତାଙ୍କୁ ଜାଣେ ଆଦିସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ଦେଶ, 
କାଳ, ପାତ୍ର ଏବଂ ସମ୍ବନ୍ଧ ମଧ୍ୟରେ ଉତ୍ପାଦନ ଓ ସୃଷ୍ଠି କରିବା ପାଇଁ 
ଯେଉଁମାନେ ବ୍ରତୀ ସେମାନେ ସମସ୍ତେହି ତାଙ୍କରିଠାରୁ ଉଭୂତ। ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଜାଣେ ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵଗତ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ ବିଧାନର ଇଶ୍ଵର ଓ ବିଧାତା 
ରୂପରେ। ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜକୁ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିଛି, ଜଗତ୍‌, 
ଭାଗ୍ୟ ଏବଂ ଅନିଶ୍ଚିତ ସମ୍ଭାବନା, କୌଣସି କିଛି ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଆତଙ୍କିତ 
କରିପାରେ ନାହିଁ। ଦୁଃଖ ଓ ଅଶୁଭ ତାକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ବିମୂଢ଼ କରିପାରେ 
ନାହିଁ। ଯାହାର ପୂରୋଦୃଷ୍ଠି ଅଛି ତାହା ପାଇଁ ଭଗବାନହିଁ ପଥ, ଭଗବାନହିଁ 
ତା”ର ଯାତ୍ରାର ଗନ୍ତବ୍ଯସ୍ଥଳ ସେହି ପଥରେ ନିଜକୁ ହରାଇବାର କୌଣସି 
ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ ଏବଂ ସେହି ଗନ୍ତବ୍ଯସ୍ଥଳ ଆଡ଼କୁ ତାହାର ସଦ୍‌ବୁଦଧିପରିଚାଳିତ 
ପଦକ୍ଷେପ ପ୍ରତିମୁହୂର୍ତରେ ତାକୁ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ନେଇଯାଏ। ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଜାଣେ ତାଂର ଓ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ପ୍ରଭୂରୂପରେଅ ସେ ଜାଣେ ଯେ ସେହିଁ 
ତାହାର ପ୍ରକୃତିର ଆଧାର, ପ୍ରକୃତି- ଆତ୍ମାର ସ୍ଵାମୀ, ପ୍ରେମିକ, ଭର୍ତା, ଏବଂ 
ତାହାର ସମସ୍ତ ଚିନ୍ତା ଓ ସମସ୍ତ କର୍ମର ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ସାକ୍ଷୀଂ । ଭଗବାନହିଁ 
ତା'ର ଗୃହ ଓ ଦେଶ, ତାହାର ଆଶା-ଆକାଡ୍‌କ୍ଷାର ଆଶ୍ରୟସ୍ଥଳଳ ସକଳ 
ଜୀବଙ୍କର ଜ୍ଞାନୀ, ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଓ ହିତୈଷୀ ବନ୍ଧୁ। ଦୃଷ୍ଟ ଜଗତର ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟି, 
ସ୍ଥିତ ଲୟ ସେହି ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟଙ୍କର ଲୀଳା, ସେହି ଚିରନ୍ତନ ପୁନରାବର୍ଭିତ 
ଲୀଳାରେ ସେ ପୁନଃ ପୁନଃ ନିଜର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶକୁ ଦେଶ ଓ କାଳ ମଧ୍ୟରେ 


ହେଉଛି ନିଗୂଢ଼ ପରମ ଚୈତନ୍ୟର ସର୍ବଶଚ୍ତିମତ୍ତାର ସରା ¬ ` ପ୍ରଜ୍ଞା? । ‹ ଓ”? ହେଉଛି 
ସର୍ବାତୀତ ପରମବସ୍ତୁ ¬ ' ' ତୃରୀୟ' ' | ¬ ମାଣୂକ୍ୟୋପନିଷଦ | 

× ଗଚତିର୍ଭର୍ତା ପ୍ରଭୂଃ ସାକ୍ଷୀ ନିବାସଃ ଶରଣଂ ସୁହୃତ୍‌। 
ପ୍ରଭବଃ ପ୍ରଲୟଃ ସ୍ଥାନଂ ନିଧାନଂ ବୀଜମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥ ଗୀତା ୯।୧୮ 


୪୨୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରକଟ କରଚ୍ି, ରକ୍ଷା କରନ୍ତି ଓ ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରନ୍ତି। ସେହି ଏକମାତ୍ର ଅବିନାଶୀ 
ବୀଜ; ଯାହାକିଛି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୂଅନ୍ତି ଓ ଧ୍ବଂସ ହୂଅନ୍ତି ବୋଲି ମନେହୁଏ ସେହି 
ସେସବୁର ମୂଳ ଉତ୍ସ) ଏବଂ ତାଙ୍କରି ଅବ୍ଯକ୍ତ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ୟରେହି ସେମାନେ 
ଚିରନ୍ତନ ବିଶ୍ରାନ୍ତି ଲାଭ କରନ୍ତି। ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅଗ୍ନିଶିଖା ମଧ୍ୟରେ ସେହି ପ୍ରଜ୍ପଳିତ 
ହୋଇ ଉତ୍ତାପ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। ସେହି ପ୍ରାବୂଟର ପ୍ରାଟୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ତାହାର 
ନିଗ୍ରହହ ଏହି ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ହେଉଛନ୍ତି ସେ( ୧)। 
ମୃତ୍ଯୁ ତାଙ୍କର ମୁଖାବରଣ, ଏବଂ ଅମୃତତ୍ଵ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ। ଯାହାକିଛିର 
ସ୍ଥିତି ଅଛି ବୋଲି ଆମେ କହୁ ସେସବୁହିଁ ସେ ଏବଂ ଯାହାକିଛିର ଅସ୍ତିତ୍ସ 
ନାହି ବୋଲି ଆମେ ମନେକରୁ ତାହାସବୁ ଏବେ ମଧ୍ୟ ଗୁପ୍ତ ଭାବରେ 
ଅନନ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିରାଜମାନ କରୁଛି ଏବଂ ତାହା ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଭଗବାନଙ୍କର 
ପରମ ରହସ୍ୟମୟ ସତ୍ତାର ଅଂଶୀଭୂତ । 

ସର୍ବୋତ୍ତମ ଜ୍ଞାନ ଓ ଭକ୍ତି, ସେହି ସର୍ବମୟ ପରମପୁରୂଷଙ୍କ ନିକଟରେ 
ସର୍ବାନ୍ତଃଃଂରଣରେ ଆତ୍ମୋସ୍ସର୍ଗ ଓ ଆତ୍ମସମର୍ପଣ - ଏସବୁ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ 
କୌଣସି କିଛି ଆମକୁ ସେହି ପରମଙ୍କ ନିକଟକୁ ନେଇ ଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 
ଅନ୍ଯ ଧର୍ମ, ଅନ୍ୟ ପୂଜା, ଅନ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ଅନ୍ୟ ଉପାସନା, ସବୁକିଛିର 
ଯଥାଯଥ ଫଳ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ସେସବୁ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତୀକ 
ଓ ଆଭାସର ଉପଭୋଗ ମଧ୍ୟରେହିଁ ସୀମାବଦ୍ଧ। ଆମର ମାନସିକ ଭାରସାମ୍ୟ 
ଅନୁସାରେ ଆମ ପାଇଁ ସର୍ବଦା ଦୁଇଟି ପଥ ଖୋଲା ହୋଇଛି, ବାହ୍ଯିକ 
ଜ୍ଞାନ ବା ଅନ୍ତରତମ ଜ୍ଞାନ, ବାହ୍ୟଯିକ ସାଧନା ବା ଅନ୍ତରତମ ନିଗୂଢ଼ ସାଧନା। 
ବାହ୍ଯିକ ଧର୍ମ ହେଉଛି ବାହ୍ଯ ଭାବରେ କୌଣସି ଦେବତାର ପୂଜା ଏବଂ 
ବାହ୍ଯ ସୁଖ ପାଇଁ ସାଧନା। ଏଭଳି ଭକ୍ତମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଚରିତ୍ରକୁ ନିର୍ମଳ 
କରନ୍ତି, ପାପଶୂନ୍ଯ କରନ୍ତି ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରର ବାହ୍ଯ ବିଧାନକୁ ପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ପାଳନ 
କରିବା ପାଇଁ ନୈତିକ ଧର୍ମାନୂଯାୟୀ କର୍ମ କରନ୍ତି। ସେମାନେ ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ 
ବାହ୍ୟଯିକ ଯୋଗର ଅନୁଷ୍ଠାନାଦି କରନ୍ତି ୨୨। ସେମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଉଛି 
ପାର୍ଥୂ୍ଦ ଜୀବନର ଅନିତ୍ଯ ଦୁଃଖ ସୁଖ ପରେ ସ୍ବର୍ଗଲୋକର ସୁଖଭୋଗ କରିବା; 
ଇହଲୋକର ସୁଖଠାରୁ ତାହା ମହତ୍ତର, କିନ୍ତୁ ତଥାପି ସେହି ସୁଖ 


(୧) ତପାମ୍ଯହମହଂ ବର୍ଷଂ ନିଗୃହ୍ଣାମ୍ୟୁସୃଳାମି ଚ | 
ଅମୃତଞୈବ ମୃତ୍ୁଶ ସଦସଜାହମନୁନ || ଗୀତା ୯।୧୯ 


(୨) ଢୈବିଦ୍ଯା ମାଂ ସୋମପାଃ ପୂତପାପା ୟଞୈରିଷ୍ଠା ସର୍ଗତିଂ ପ୍ରାର୍ଥୟନ୍ତେ। 
ତେ ପୁଣ୍ଯମାସାଦ୍ଯ ସୁରେନ୍ଦ୍ ଲୋକ - ମଶ୍ଚି ଦିବ୍ୟାନ୍‌ ଦିବି ଦେବଭୋଗାନ୍‌ || ଗୀତା ୯|୨୦ 


କର୍ମ, ଭକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନ ୪୨୧ 


ଏହି ସୀମିତ ଓ ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣାପୂର୍ଣ୍ଣ ପୂଥବୀ ଅପେକ୍ଷା ବିଶାଳତର ଏକ ଜଗତରୁୂ 
ଆସିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଓ ଜାଗତିକ ସୁଖଭୋଗ। ଏବଂ ସେହି 
ଭପ୍‌ସିତ ସୁଖଭୋଗକୁ ସେମାନେ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଯଥାର୍ଥ ଅଧ୍ୟବସାୟ ଦ୍ବାରା 
ଲାଭ କରିଥା'”ନ୍ତି। କାରଣ ଜଡ଼ଜୀବନ ଓ ଜାଗତିକ କ୍ରିୟାକର୍ମ ଆମର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ସମ୍ଭାବନାର ଚରମସୀମା ନୂହେଁ କିଂବା ବିଶ୍ଵଜଗତର ସମଗ୍ରଧାରା ନୂହେଁ। 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବହୂଜଗତ ବା ବିଭିନ୍ନ ଲୋକ ରହିଛି ଏବଂ ସେସବୁ ପୃଥ୍ବୀ 
ଅପେକ୍ଷା ବିଶାଳତର ସୁଖର କ୍ଷେତ୍ର, ସ୍ଵବର୍ଗଲୋକଂ ବିଶାଲମ୍‌। ସେଇଥ୍‌ ପାଇଁ 
ପ୍ରାଚୀନ ବେଦପରାୟଣ ବ୍ଯକ୍ତି ବେଦତ୍ରୟର ବହିରଙ୍ଗ ଅର୍ଥ ଆୟତ୍ତ କରୁଥ୍‌ଲେ, 
ନିଜକୁ ପାପମ୍ବକ୍ତ କରୁଥ୍‌ଲେ ଓ ଦେବ-ସଂସର୍ଗର ସୋମପାନ କରୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ 
ଯଜ୍ଞ ଓ ସତ୍‌କର୍ମ ଦ୍ବାରା ସ୍ବର୍ଗଫଟଳ ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଯତ୍ନ କରୁଥ୍‌ଲେ। 
ପରଲୋକରେ ଏହି ଦୃଢ଼ବିଶ୍ବାସ ଏବଂ ଏକ ଦିବ୍ୟଲୋକକୁ ଗମନ କରିବାର 
ଏହି ଆକାଙ୍କ୍ଷା, ଜୀବକୁ ଅନ୍ତିମ କାଳରେ ଏପରି ଶକ୍ତି ଦିଏ ଯେ ତାହାଦ୍ବାରା 
ସେ ତାଂର ଏକାନ୍ତ ଅଭିଳପଷିତ ସେହି ସ୍ଵର୍ଗଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ ଯାହା ଉପରେ 
ତା”ର ସମସ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ପ୍ରୟାସ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ହୋଇ ଆସିଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ତଥାପି 
ମଧ୍ଯ ଜୀବକୁ ମର୍ତ୍ୟକୁ ଫେରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ। କାରଣ ସେହି ଜୀବନର 
ଯଥାର୍ଥ ଲକ୍ଷ୍ୟର ସନ୍ଧାନ ସେ ପାଇ ନ ଥାଏ, ବା ତାକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରି 
ନ ଥାଏ। ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ନୂହେଁ, ଏହିଠାରେହିଁ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜାଣିବାକୁ 
ହେବ, ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ମାନବୀୟ ଜଡ଼ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରୁ ଆତ୍ମାର ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତିକୁ ବିକଶିତ 
କରାଇବାକୁ ହେବ; ଭଗବାନ୍‌, ମନୂଷ୍ଯ ଓ ବିଶ୍ବର ମିଳନ ମଧ୍ଯରେ ସରନ୍ତାର 
ବିଶାଳତର ସତ୍ଯ ଆବିଷ୍ଟକ୍ୃତ ହେବ ଏବଂ ସେହି ସତ୍ୟ ଅନୁସାରେ ଜୀବନକୁ 
ଏପରି ଗଢ଼ିବାକୁ ହେବ ଯେପରି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବରେ ତାହା ହୋଇଉଠିବ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟ । 
ତଦ୍ଦ୍ରାରା ଆମ ସମ୍ଭାବନାର ଏକ ଦୀର୍ଘ ପୁନରାବର୍ଭନ ଚକ୍ର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ 
ଏବଂ ଆମେ ଏକ ପରମ ସିଵିର ଅଧୁକାରୀ ହେଉ। ମଣିଷଜନ୍ଗ ଦ୍ବାରା 
ଜୀବକୁ ଏହି ସୁଯୋଗ ଦିଆଯାଇଛି ଏବଂ ଏହା ସମ୍ପନ୍ନ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏହି ମଣିଷଜନ୍ମର ପରିସମାପ୍ତି ନାହି। ଏହି ଜଗତରେ ଆମର ଜନ୍ମନେବାର 
ଯେଉଁ ଚରମ ପ୍ରୟୋଜନ ତାକୁ ସିଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମୀ ପ୍ରଗାଢ଼ 
ପ୍ରେମ ଓ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତ ଦ୍ବାରା ସେହି ଦିଗରେ ଅବିଚ୍ଛିନ୍ନ ଭାବରେ ଅଗ୍ରସର 
ହୋଇଥାଏ। ସେହି ପ୍ରେମ ଓ ଭଜ୍ତି ଦ୍ବାରା ସେ ପରମେଶ୍ବର ଓ ଜଗଦାୀଶ୍ମରଙ୍କୁ 
ତା'ର ଜୀବନର ସମଗ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବୋଲି ଜାଣିଥାଏ, ଏହି ପୃଥ୍‌ବୀର କ୍ଷୁଦ୍ର 
ଅହଂର “ଭୋଗ ବା ସ୍ବର୍ଗ ଭୋଗକୁ ନୁହେଁ - ଏବଂ ତାଙ୍କୁହିଁ ସେ ତା”ର 
ସମସ୍ତ ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନର ଏକ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଏ। ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଆଉକିଛି ନ ଚାହିଁବା, ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୁହୂର୍ରରେ 


୪୨୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତାଙ୍କରି ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ରହିବା, ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ଯରେ ତାଙ୍କୁହିଁ ଭଲପାଇବା 
ଏବଂ ସବୂକିଛି ମଧ୍ୟରେ ତାଙ୍କରି ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରିବା ପ୍ରଭୂତି ହେଉଛି 
ତା'ର ଅଧାମ୍ଜୀବନର ସମଗ୍ର ସ୍ଵରୂପ। ତାହାର ଭଗବତ୍‌ ଦର୍ଶନ ତାକୂ ଜୀବନରୁୂ 
ବିଚ୍ଛିନ କରେ ନାହିଁ କିଂବା ଜୀବନର ପୂର୍ଣ୍ଣତାରୂ ସେ ବିନ୍ଦୁମାତ୍ର ହରାଇ 
ବସେ ନାହିଁ। କାରଣ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵୟଂ ନିଜଆଡଢୁ ତା”ପାଇଁ ସକଳପ୍ରକାର 
କଲ୍ୟାଣ, ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ୟ ଉଭୟ ଯୋଗକ୍ଷେମ ଆଦିଦି ଅନ୍ତି ¬ ““ୟୋଗକ୍ଷେମଂ 
ବହାମ୍ୟହମ୍‌ (୧)।”' ସ୍ଵର୍ଗର ସୁଖ ଓ ମର୍ଭ୍ୟର ସୁଖ କେବଳ ତାହାର ଅଧୁକୃତ 
ବିଭବର ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଛାୟା ମାତ୍ର। କାରଣ ସେ ଯେତେବେଳେ ଭଗବତ୍‌ 
ଭାବରେ ବିକଶିତ ହୋଇଉଠେ, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ତାଂ ଉପରେ 
ଢାଳି ଦିଅନ୍ତି ଅନନ୍ତ ଜୀବନର ଅଜସ୍ର ଜ୍ଞାନାଲୋକ, ଶକ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ । 

ସାଧାରଣ ସ୍ତରର ଧର୍ମ ହେଉଛି ଆଂଶିକ ଦେବଗଣଙ୍କ ପାଇଁ ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନ 
କରିବା, ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ ନୁହେଁ। ପ୍ରାଚୀନ ବୈଦିକ ଧର୍ମର ଯେଉଁ 
ବାହ୍ୟିକ ଅଂଶଟି ସେତେବେଳେ ବିକଶିତ ହୋଇଥଲା, ତାହାରି ମଧ୍ୟରୂହିଁ ଗୀତା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଗ୍ରହଣ କରିଛି। ଏହି ପ୍ରକାରର ବହିରଙ୍ଗ ଉପାସନାକୁ ଗୀତା 
କହିଛି ଯେ ତାହା ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଯଜ୍ଞ ଅନ୍ଯ ଦେବତା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେବାନ୍‌, ପିତୃନ୍‌ ଓ ଭୂତାନି(୨୨। ଭାଗବତ ସତ୍ତାର କୌଣସି 
ଆଂଶିକ ଶକ୍ତି ବା ବିଭାବସକଳକୁ ଲୋକମାନେ ଯେପରି ଭାବରେ ଦେଖନ୍ତି 
ବା ଧାରଣା କରିଥାନ୍ତି ସେହିସବୁ ରୂପ ନିକଟରେ ନିଜର ଜୀବନ ଓ କର୍ମକୁ 
ସାଧାରଣତଃ ସେମାନେ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଥାଂନ୍ତି- ବିଶେଷତଃ ମଣିଷ ଓ ପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଧାନ ଯାହାକିଛି ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ସହଜରେ ଆକର୍ଷଣ କରେ, ସେହି 
ସମସ୍ତକିଛିର ଅନ୍ତର୍ଦେବତା ରୂପେ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ ଶକ୍ତି ଓ ବିଭାବର ଉପାସନା 
ସେମାନେ କରିଥା'ନ୍ତି କିଂବା ଯାହା ଉଚ୍ଚ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରତୀକ ମଧ୍ୟଦେଇ ନିଜର 
ମାନବଦୀୟତାକୁ ପ୍ରତିଫଳିତ କରେ ସେମାନେ ସେସବୁର ପୂଜା କରନ୍ତି। ଯଦି 
ସେମାନେ ବିଶ୍ଵାସର ସହିତ ଏପରି କରିଥାଂନ୍ତି ତେବେ ସେମାନେ ସେହି 


(୧) ଅନନ୍ୟାଶ୍ଚିନ୍ତୟନ୍ତୋ ମାଂ ୟେ ଜନାଃ ପର୍ଯୁପାସତେ | 
ତେଷାଂ ନିତ୍ୟାଭିୟୁକ୍ତାନାଂ ୟୋଗକ୍ଷେମଂ ବହାମ୍ୟହମ୍‌ || ଗୀତା ୯।୨ ୨ 


ସମସ୍ତ ବାହ୍ଯିକ ଓ ଆନ୍ତର ସମ୍ପଦ ପ୍ରାପ୍ତିକୁ “ଯୋଗ”” କୁହାଯାଏ ଏବଂ ସେସବୁକୁ 
ରକ୍ଷା କରିବାକୁ “ ' କ୍ଷେମ' ' କୁହାଯାଏ | 


(୨) ୟେଅପ୍ଯନ୍ଯଦେବତା ଭକ୍ତା ୟଜନ୍ତେ ଶ୍ରଦ୍ଧୟାନ୍ଦିତାଃ । 
ତେଏପି ମାମେବ କୌନ୍ତେୟ ୟଜନ୍ତ୍ୟବିଧ୍‌ପୂର୍ବକମ୍‌ ॥ ଗୀତା ୯।୨୩ 


କର୍ମ, ଭକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନ ୪୨୩ 


ବିଶ୍ଵାସର ଫଳ ପାଇବେ। କାରଣ ଭକ୍ତର ମନ ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଯେକୌଣସି 
ପ୍ରତୀକ ରୂପ ବା ଧାରଣା ଥାଉନା କାହିଁକି, ଭଗବାନ ତାହାହିଁ ସ୍ଵୀକାର 
କରନ୍ତି “ଠୟାଂ ୟାଂ ତନୁଂ ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ଅର୍ଚତିଂଂ ଏବଂ ଭକ୍ତର ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅନୁସାରେ ତା'ର ସମ୍ମୁଖରେ ସେ ଆବିରଭ୍ଭୁତ ହୁଅନ୍ତି। ସମସ୍ତ ଆନ୍ତରିକ 
ଧର୍ମବିଶ୍ଵବାସ ଓ ଉପାସନା ପ୍ରକୃତରେ ସେହି ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟ ପରମେଶ୍ବର 
ଜଗଦୀଶ୍ବରଙ୍କରହିଁ ଉପାସନା, କାରଣ ସର୍ବଦା ସେହି ମନୂଷ୍ଯର ସକଳ ଯଜ୍ଞ 
ଓ ତପସ୍ୟାର ପ୍ରଭୂତ ତାହାର ସମସ୍ତ ସାଧନା ଓ ଅଭୀପ୍‌ସାର ଅନନ୍ତ ଭୋକ୍ତା( ୧) | 
ପୂଜାର ଅନୁଷ୍ଠାନ ଯେତେ ଛୋଟ ଓ ନିମ୍ନସ୍ତରର ହେଉନା କାହିକି, ଦେବତାର 
କନ୍ପନା ଯେତେ ସୀମିତ ହେଉନା କାହିଁକି, ଆତ୍ମଦାନ ଓ ଦିଶ୍ଵାସ ଯେତେ 
ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଉନା କାହିଁକି, ନିଜର ଅହଂକୁ ପୂଜା ଓ ସେବା କରିବାର ମାୟା 
ଓ ଜଡ଼ପ୍ରକୃତିର ବନ୍ଧନକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବାର ପ୍ରୟାସ ଯେତେ ସଂକୁଚିତ 
ହେଉନା କାହିଁକି, ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଏହା ମାନବାମ୍ବା ଓ ସର୍ବାମ୍ବା ମଧ୍ୟରେ 
ଏକ ଯୋଗସୂତ୍ର ସ୍ଥାପନ କରାଇଥାଏ ଏବଂ କୌଣସି ନା କୌଣସି ଫଳ 
ମଧ୍ଯ ମିଳିଥାଏ। ତଥାପି ପୂଜା ଓ ଅର୍ପଣର ଯେଉଁ ଫଳ ମିଳିଥାଏ ତାହା 
ଜ୍ଞାନ, ବିଶ୍ବାସ ଓ କର୍ମ ଅନୁଯାୟୀ ମିଳିଥାଏ ଏବଂ ତାହାକୁ କେବେ ଅତିକ୍ରମ 
କରିଯାଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏକମାତ୍ର ଯେଉଁ ମହତ୍ତର ଭଗବତ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଜୀବନଲୀଳାର 
ସମଗ୍ର ସତ୍ୟ ଦେଇପାରେ, ସେହି ଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ, ନିମ୍ନସ୍ତରର ଏହି 
ପୂଜା ଯଜ୍ଞର ସତ୍ଯ ଓ ଉଚ୍ଚତମ ବିଧ୍‌ ଅନୁସାରେ ଅପିତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ସମଗ୍ର ସନ୍ତା ଓ ତାଙ୍କର ସ୍ଵୟଂପ୍ରକାଶର 
ସମସ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ଜାଣି ହୁଏ, ସେହି ଜ୍ଞାନ ଉପରେ ଏହି ପୂଜା ପ୍ରତିଷଶ୍ଚିତ 
ନୂହେଁ। ତାହା କେବଳ ବାହ୍ଯ ଓ ଆଂଶିକ ରୂପ ସହିତ ଜଡ଼ିତ - ନ ମାମ୍‌ 
ଅଭିଜାନନ୍ତି ତତ୍ବେନ। ତେଣୁ ଏହି ଯାଜ୍ଞ ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ସୀମିତ, 
ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପ୍ରଧାନତଃ ଅହଂଭାବଯୁକ୍ତଃ ନିଜର କର୍ମ ଓ ସମର୍ପଣରେ 
ଏହା ଆଂଶିକ ଓ ଭ୍ରାନ୍ତ ୟଜନ୍ତି ଅବିଧ୍‌ପୂର୍ବକମ୍‌। ଏକ ସମଗ୍ର ସଚେତନ 
ଆତମ୍ମସମର୍ପଣର ସର୍ତ ହେଉଛି ସମଗ୍ର ଭାବରେ ଭଗବତ୍‌ ଦର୍ଶନ। ଅବଶିଷ୍ଟ 
ଯାହାକିଛି ଅଛି ସେସବୁର ଫଳସ୍ବରୂପ ଯାହା ମିଳେ ତାହା ଅପୂର୍ଣ୍ରଥ ଆଂଶିକ 
ଏଵଂ ଏକ ମହିରତ୍ତର ସାଧନା ଓ ବ୍ଯାପକ ଭଗବତ୍‌ ଅଭିଜ୍ଞତା ମଧ୍ୟରେ 
ନିଜକୁ ପ୍ରସାରିତ କରିବା ସକାଶେ ସେ ସବୁଣଥ୍୍‌ରୂ ଓହରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼ିବ। 
କିନ୍ତୁ ଯିଏ ପରମ ବିଶ୍ବପୁରୂଷଙ୍କୁ ଏକାନ୍ତ ଓ ସମଗ୍ରଭାବରେ ଅନୂସରଣ 


(୧) ଅହଂ ହି ସର୍ବୟଜ୍ଞାନାଂ ଭୋକ୍ତା ଚ ପ୍ରଭୁୂରେବ ଚ। 
ନ ତ୍ର ମାମଭିଜାନନ୍ତି ତନ୍ତ୍ଵେନାତଶ୍ଚ୍ୟବନ୍ତି ତୋ॥ ଗୀତା ୯।୨୪ 


୪୨୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରିଥାଏ, ସେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସାଧନାଲନ୍ଧ ସମସ୍ତ ଫଳ ଲାଭକରେ, 
କିନ୍ତୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବିଭାବ ଦ୍ବାରା ଆବଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ) ଯଦିଓ ସମସ୍ତ 
ଭାବ ମଧ୍ୟରେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଥ୍‌ବା ସତ୍ଯକୁ ଦେଖିପାରିଥାଏ । 
ଏହି ପ୍ରକାରର ସାଧନା ପରମ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆଗେଇଯିବା ପଥରେ 
ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାର ସମସ୍ତ ବିଭାବକୁ ଓ ରୂପକୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିଥାଏଂ | 

ଏହି ପ୍ରକାରର ସଂପୂର୍ଣ ଆତ୍ମୋସ୍ସର୍ଗ। ଏଁକାନ୍ତିକ ଶରଣାଗତି ହେଉଛି 
ସେହି ଭକ୍ତି ଯାହାକୁ ଗୀତା ତାହାର ସମନ୍ରୟର ମୁକୁଟ ରୂପେ ଦେଖାଇଛି। 
ଏହି ଭକ୍ତି ଦ୍ାରାହି ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ ସମସ୍ତ ପ୍ରୟାସ ପରମ ଜଗଦୀଶଙ୍କ 
ନିକଟରେ ସମର୍ପଣରେ ପରିଣତ ହୁଏ (ଶ୍ଳୋକ ୨୬-୨୭-୨୮)। ଭଗବାନ 
କହୂଛନ୍ତି। “ତୁମେ ଯେଉଁ କର୍ମ କର ଯାହା ଭୋଗ କର, ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞ 


କର, ଯାହା ଦାନ କର, ତପସ୍ଯା ୯ ଓ ଆତ୍ମାର ¢ ଇଚ୍ଛା ବା ପ୍ରୟାସରେ 
ଯେତେ ଶକ୍ତି ଦିନିଯୋଗ କ୍ରର, ସେସ ସେସବୁୂକିଛିକୁ ମୋତେହି ସ ସମର୍ପଣ କ୍ର | ” 
ଏହିପରି ଭାବରେହି ଜୀବନର କ୍ଷୁଦ୍ରତମ ତୁଚନ୍ଛତମ ଘଟନା, ନିଜ ମଧ୍ୟରୁ ବା 
ନିଜର ଯାହାକିଛି ଅଛି ତାହାମଧ୍ଯରୁ ନିତାନ୍ତ ମୂଲ୍ୟହୀନ ଦାନ, ନିହାତି ସାମାନ୍ୟ 
କର୍ମ“ ଏସବରକିଛି ସେତେବେଳେ ଦିବ୍ୟସାର୍ଥକତା ଲାଭକରେ; ଏବଂ ଏହି 
ସମର୍ପଣ ହୋଇଥାଏ ଭଗବାନଙ୍କର ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ଯଃ ଭଗବାନ ଭକ୍ତର ଆତ୍ମା 
ଓ ଜୀବନକୁ ଅଧୁକାର କରିବା ପାଇଁ ଏସବୁକୂହିଁ ଉପଲକ୍ଷ୍ଯ କରିଥାଂନ୍ତି। 
କାମନା ଓ ଅହଂ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବା ସମସ୍ତ ଭେଦ ସେତେବେଳେ 
ଦୂର ହୋଇଥାଏ। କର୍ମର କୌଣସି ଶୁଭଫଳ ଲାଭ ପାଇଁ ଉକ୍ରଣ୍ଢା ଆଉ 
ସେତେବେଳେ ନ ଥାଏ, ଅଶୁଭଫଳ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ବିମୁଖଭାବ ନ 
ଥାଏ, ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ ସମସ୍ତ ଫଳ ସେହି ପରମଙ୍କ ନିକଟରେ ଅପିତ 
ହୋଇଥାଏ ଯିଏ ଜଗତର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ ସମସ୍ତ ଫଳର ଚିର ଅଧ୍କାରୀ; 
ସୁତରାଂ ଆଉ କୌଣସି କର୍ମବନ୍ଧନ ରହେ ନାହିଁ। କାରଣ ଏକ ଅନନ୍ୟ 
ଆତମ୍ମସମର୍ପଣ ଫଳରେ ଅହଂଗତ କାମନା ହୂଦୟ ମଧ୍ୟରୁ ଅଦୃଶ୍ୟ ହୂରଏ ଏବଂ 
ଜୀବ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଦ୍ବାରା ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ରା ପରିହାର କରି ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମିଳିତ ହୋଇଥାଏ (ଶ୍ଳୋକ ୨୮- ୯ମ ଅଧ୍ୟାୟ) । ସେତେବେଳେ 
ସମସ୍ତ ଇଚ୍ଛା ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ ସମସ୍ତ ଫଳ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଏବଂ ତାହା ବିଶ୍ଦ୍ଧା ଓ ପ୍ରବୂଦ୍ଧା ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯଦେଇ ଦିବ୍ଯଭାବରେ କ୍ରିୟା 
କରେ ଏବଂ ତାହା ଆଉ ସୀମିତ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଅହଂ ମଧ୍ୟରେ ରହେ ନାହିଁ। 


× ୟାନ୍ତି ଦେବବ୍ରତା ଦେବାନ୍‌ ପିତୁନ୍‌ ୟାନ୍ତି ପିତୃବ୍ରତାଃ। 
ଭୂତାନି ୟାନ୍ତି ଭୂତେଜ୍ୟା ୟାଚ୍ରି ମଦ୍‌ୟାଜିନୋଃପି ମାମ୍‌ ॥ ଗୀତା ୯।୨୫ 


କର୍ମ, ଭକ୍ତି ଓ ଞ୍ଞାନ ୪୨୫ 


ସୀମିତ ପ୍ରକୃତି ଏହି ଭାବରେ ସମର୍ପିତ ହେବା ଦ୍ବାରା ଅସୀମର ମୁକ୍ତ ଯନ୍ତ୍ରରେ 
ପରିଣତ ହୁଏ। ଜୀବାତ୍ମା ତାହାର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସତ୍ତାକୁ, ଅଜ୍ଞାନ ଓ ସୀମାବନ୍ଧନ 
ମଧ୍ୟରୁ ଉର୍ଧ୍ଧ୍‌କ୍‌ ଉତ୍ତୋଳିତ କରିଥାଏ ଏବଂ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ସହିତ ଏକତ୍ସ ସାଧନ 
ପାଇଁ ଫେରିଯାଇଥାଏ । ସନାତନ ଭଗବାନ ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ଯରେ ଅଧ୍ଶ୍ଚିତ ରହିଅଛନ୍ତି । 
ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସମାନ ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସମଭାବରେ ବନ୍ଧୁ, 
ପିତା, ମାତା, ସ୍ରଷ୍ଟା ପ୍ରେମିକ ଓ ଭର୍ରାଂ। ସେ କାହାର ଶତୁ ନୂହନ୍ତି - 
ବା କାହା ପ୍ରତି ପ୍ରେମରେ ସେ ପକ୍ଷପାତିତା କରନ୍ତି ନାହିଁ। କାହାକୁ ସେ 
ପରିତ୍ଯାଗ କରନ୍ତି ନାହି, କାହାକୁ ସେ ଚିରଦିନ ପାଇଁ ଦଣ୍ଡ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। 
ବିନାକାରଣରେ ଖିଆଲ୍‌ ଓ ସ୍ଵେଚ୍ଛାଚାର ବଶରେ ସେ କାହାକୁ ଅଧୁକ ଦୟା 
ଦେଖାନ୍ତି ନାହି ଅଜ୍ଞାନର ଆବର୍ତ ମଧ୍ୟରେ ଘୂରି ଘୂରି ସର୍ବଶେଷରେ ସମସ୍ତେହିଁ 
ସମାନଭାବରେ ତାଙ୍କ ନିକଟକୁ ଫେରି ଆସନ୍ତି। କିନ୍ତୁ କେବଳ ଏହି ସଂପୂର୍ଣ୍ତ 
ବିଶୁଦ୍ଧ ଭକ୍ତି ଓ ପୂଜା ଦ୍ବାରାହିଁ ମଣିଷ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଓ ଭଗବାନ 
ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରିବାର ତତ୍ଵ୍‌ ହ୍ରଏ ଅଧ୍କ ସଚେତନ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
ମିଠନ ନୁଂଏ ସର୍ବତୋମୁଖୀ ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ। ପରମଙ୍କ ପ୍ରେମ ଏବଂ ଏକ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଆତ୍ମସମର୍ପଣ, ଏହି ଉଭୟ ଜିନିଷ୍ଠ ଭଗବତ୍‌ ଏକତ୍ସରେ ପହଞ୍ଚବାର ସିଧା 
ଓ କ୍ଷିପ୍‌ ମାର୍ର। 

ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ସମାନ ଭାବରେ ଯେଉଁ ଭଗବତ୍‌ସତ୍ତା ବିଦ୍ୟମାନ 
ସେ ପ୍ରଥମତଃ ଆଉ କିଛି ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ କେବଳ ଯଦି ଥରେ ମାତ୍ର 
ଏହି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମସମର୍ପଣ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଆନ୍ତରିକତାର ସହିତ ଓ ଏକ ମୌଳିକ 
ପୂର୍୍୍ଚତା ସହିତ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ଦ୍ବାର ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଉନ୍ଲକ୍ତକ ସମସ୍ତେ 
ଏହି ମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରବେଶ କରିପାରିବେ ଆମର ଜାଗତିକ ଭେଦବୈଶଷମ୍ୟ 
ସେହି ବିଶ୍ଵପ୍ରେମିକଙ୍କ ପ୍ରାସାଦରେ ଦୂର ହୋଇଥାଏ। ସେଠାରେ ପୁଣ୍ଯବାନ୍‌କୁ 
ଅଧୁକ ଆଦର କରାଯାଏ ନାହିଁ କିଂବା ପାପୀକୁ ଭଗବତ୍‌ସାନିଧ୍ୟରୁ ବହିଷ୍ଟ୍ତ 
କରାଯାଏ ନାହି। ଏହି ପଥରେ ପୁଣ୍ଯବାନ୍‌ ସଦାଚାରୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏବଂ ଅସ୍ତ୍ଵଶ୍ଯ 
ଦୁଃଖପାପମୟଗର୍ଭଜାତ ଚଣ୍ଡାଳ, ସମସ୍ତେହିଁ ଏକତ୍ର ଯାତ୍ରା କରିପାରନ୍ତି ଏବଂ 
ଦେଖିପାରନ୍ତି ଯେ ଚରମ ମୁକ୍ତି ଓ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପରମ ନିବାସ କରିବା 
ପାଇଁ ଦ୍ବାର ସମସ୍ତଙ୍କ ସକାଶେ ସମାନ ଭାବରେ ଉନ୍ଜଲକ୍ତ। ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ 
ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମାନ ଅଧ୍‌କାର ପାଇଥାଂନ୍ତିଃ କାରଣ ପରମାତ୍ମା କୌଣସି 
ବ୍ଯକ୍ତିଡ୍ଵ ପ୍ରତି ସାମାଜିକ ଭେଦଭାବ ବା ବିଧ୍ବ୍ଯବସ୍ଥା ପ୍ରତି କୌଣସି ମୂଲ୍ଯ 


× ` ସମୋଃହଂ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ନ ମେ ଦ଼େଷ୍ୟୋଃଞ୍ତି ନ ପ୍ରିୟଃ । 
ୟେ ଭଜନ୍ତି ତୂ ମାଂ ଭକ୍ତ୍ୟା ମୟି ତେ ତେଷୁ ଚାପ୍ୟହମ୍‌ ॥ ଗୀତା ୯।୨୯ 


୪୨୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଦିଅନ୍ତି ନାହି। କୌଣସି ମଧ୍ୟସ୍ଥ ବା ବାଧାସୂଚକ ସର୍ତ ବ୍ୟତିରେକେ ସବୁକିଛି 
ସିଧା ତାଙ୍କରି ପାଖକୁ ଯାଇପାରେ। ଦିବ୍ଯଗୁରୁ କହୁଛନ୍ତି “ଏପରିକି ଯଦି 
ଜଣେ ନିତାନ୍ତ ଦୁରାଚାରୀ ଅନନ୍ୟ ଓ ସମଗ୍ର ପ୍ରେମ ନେଇ ମୋର ଭଜନା 
କରେ, ତେବେ ତାକୁ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ସାଧୁବୋଲିହିଁ ଅଭିହିତ କରାଯିବ। 
କାରଣ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ସାଧନା ପାଇଁ ଥ୍‌ବା ଦୂଢ଼ ସଂକଳ୍ପ ହେଉଛି ସତ୍‌ 
ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ। ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ବର ଧର୍ମାତମ୍ବା ହୋଇଉଠେ ଓ ଚିରଶାନ୍ତି ଲାଭକରେ । 
ଅନ୍ଯକଥାରେ କହିଲେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମସମର୍ପଣର ଯେଉଁ ସୁଦୂଢ଼ ସଂକଳ୍ପ ତାହ୍‌ 
ଆତ୍ମାର ଦ୍ରାର ଉନ୍ଲନ୍ତୁ କରିଦିଏ ଏବଂ ତା'ର ପ୍ରତିବଦଳରେ ନେଇଆସେ 


ମନୂଷ୍ଯ ନିକଟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବତରଣ ଓ ଆମ୍ମଦାନ। ଏବଂ 


<= କକ ଲର ର କରନା = ର 5555 
ଅମ ଵ୫୫ˆ”ˆ”ˆ୮୬୭୮ 


ତାହାହିଁ ଆମର ନିମୁତର ପ୍ରକୃତିକୁ ଏକ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ _ ଆଧାମିକ ପିକୃତି6 ରେ ତ୍ଵରିତ ରୂପାନ୍ତର 
ସାଧନ କରିବା ଦାରା ଆମ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ ଥୁବା ସମସ୍ତ କିଛିକୁ ଅବିଳମ୍ବେ ଦିବ୍ୟଜୀବନର 
ଧାରାରେ ଗଢ଼ିତୋଳେ। ଆତ୍ମୋତସ୍ସର୍ଗର ସଂକଳ୍ପର ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ତାହା ମଣିଷ 
ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ଆବରଣକୁ ଅପସାରଣ କରିଥାଏ। ତାହା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭ୍ରାନ୍ତିକୁ ବିନାଶ କରେ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବାଧାକୁ ଧ୍ବଂସ କରେ । ଯେଉଁମାନେ 
ନିଜର ମାନବୀୟ ଶକ୍ତିରେ, ଜ୍ଞାନ, ପୁଣ୍ଯକର୍ମ ବା କୃଚ୍ଛ ଆତ୍ମସଂଯମର ପ୍ରୟାସ 
ଦ୍ବାରା ମହତ୍‌ପଦ ଲାଭ ପାଇଁ ଉଚ୍ଚ ଅଭିଳାଷ ପୋଷଣ କରିଥା'ନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଅତି କଷ୍ଟରେ ଓ ସଂଶୟ ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୁଅନ୍ତି। 
କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଜୀବାତ୍ମା ତାହାର ଅହଂଭାବକୁ ଓ ନିଜର ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମର୍ପଣ କରିଥାଏ, ସେତେବେଳେ ସୁୟଂ ଭଗବାନହିଁ ଆମ ନିକଟକୁ 
ଆସନ୍ତି ଓ ଆମର ଭାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। ଅଜ୍ଞାନୀଙ୍କ ପାଇଁ ସେ ଆଣିଦିଅନ୍ତି 
ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନର ଆଲୋକ, ଦୁର୍ବଳକୁ ସେ ଆଣିଦିଅନ୍ତି ଭାଗବତ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି, ପାପୀ 


୭୭୯୮, ୨ < ଏ 


ପାଇଁ ସେ ଆଣିଦିଅତି ଦିବ୍ଯପବିତ୍ରତାର ମୁକ୍ତି ଦୀନଦୁଃଖୀଙ୍କ ପାଇଁ ସେ 
ଆଶିଦିଅନତି ଅନନ୍ତ ଅଧାତ୍ମ ସୁଖ ଓ ଆନନ୍ଦ ସେମାନଙ୍କ ଦୁର୍ବଳତା ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ମାନବୀୟ ଶକ୍ତିର ତ୍ରଟିବିଚ୍ଯୁତି ପ୍ରଭୂତିରେ କିଛି ଯାଏଆସେ ନାହିଁ। 
ଶ୍ରୀଭଗବାନ ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, “ “ଏହାହିଁ ମୋର ପ୍ରତିଜ୍ଞାବାକ୍ୟ - ଯିଏ ମୋତେ 
ଭଲପାଏ ତାହାର ବିନାଶ ନାହିଁ। ପୂର୍ବ ଉଦ୍ୟମ ଓ ପ୍ରସ୍ତୃତି, ବ୍ରାହ୍ମଣର ବିଶୁଦ୍ଧି 
ଓ ପୁଣ୍ଯ କର୍ମ, କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନରେ ପ୍ରବୁଦ୍ଧ ମହାନ୍‌ ରାଜଷିର ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ 
ଶକ୍ତି- ଏସବୂର ମୂଲ୍ୟ ରହିଛି କାରଣ ଏସବୁ ଦ୍ବାରାହିଁ ଦୁର୍ବଳ ଅପୂର୍ଣ୍ର 
ମନୂଷ୍ଯର ବ୍ଯାପ୍ତ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଆତ୍ମସମର୍ପଣରେ ଉପନୀତ ହେବା ଅପେକ୍ଷାକୃତ 
ସହଜ ହୂୁଏ। କିନ୍ତୁ ଏପରି ପ୍ରସ୍ତୁତି ନ ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରେମମୟ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାର ଉନ୍ଜକ୍ତ 
ଥାଏ। ସେମାନେ ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାର ବ୍ଯକ୍ତି ହୋଇପାରନ୍ତି -- ଧନୋପାର୍ଜନର 


କର୍ମ, ଭକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନ ୪୨୭ 


ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ଓ ଧନୋପତ୍ପାଦନରେ ମଗ୍ନ ବୈଶ୍ଯ, ସହସ୍ର ସହସ୍ର କଠିନ ନିଷେଧ 
ଦ୍ବାରା ନିର୍ଯାତିତ ଶୂଦ୍ର ସମାଜର ସଂକୀର୍ଣ୍ପତାରେ ଆବଦ୍ଧ ଓ ଆତ୍ମବିକାଶରେ 
ପ୍ରତିହତ ସ୍ତ୍ରୀଜାତି, ଏପରିକି ପାପୟୋନୟଃ, ଯେଉଁମାନେ ପୂର୍ବଜନ୍ମର କର୍ମଫଳ 
ଯୋଗୁଁ ପତିତ, ଯେଉଁମାନେ ଜାତିରୁ ବହିଷ୍କୃତ, ଚଣ୍ଡାଳ - ଏହି ସମସ୍ତେହିଁ 
ନିଜ ନିଜର ସମ୍ମୁଖରେ ସତ୍ଵର ଦେଖିବାକୁ ପାଆନ୍ତି ଯେ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଦ୍ବାର ଉନ୍ଲକ୍ତ। ମନୁଷ୍ୟର ମନ ଯେଉଁ ସମସ୍ତ ବାହ୍ୟିକ ଭେଦ- ବୈଷମ୍ୟକୁ 
ବହୁତ ମୂଲ୍ଯ ଦିଏ କାରଣ ତାହାର ପ୍ରଭାବ ତାଂର ବହିର୍ମୂଖୀ ମନ ଉପରେ 
ଅତ୍ଯଧ୍‌କ ଆଧ୍୍‌୍‌ପତ୍ଯ ବିସ୍ତାର କରିଥାଏ, ସେହି ସମସ୍ତ ଭେଦ-ବୈଷମ୍ୟ 
ଦିବ୍ୟାଲୋକର ସମତା ଏବଂ ନିରପେକ୍ଷ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତିର ଅଜେୟ ବ୍ୟାପ୍ରିର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇପାରେ ନାହି। 

ପାର୍ଥ୍ବ ଜଗତ୍‌ ଦୁନ୍ଦ୍ରମୟ ଏବଂ ପ୍ରତି ଘଣ୍ଟା ଓ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ତ ସହିତ 
ଅନିତ୍ଯ ବାହ୍ଯିକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବନ୍ଧା ହୋଇଥାଏ। ମଣିଷ ଯେତେଦିନ ଏହିସବୁ 
ବସ୍ତୁ ସହିତ ଆସକ୍ତ ହୋଇ ଏଠାରେ ବାସ କରେ ଏବଂ ସେମାନେ ତାହା 
ଉପରେ ଜୀବନର ବିଧାନ ବୋଲି ଲଦି ଦେଇଥ୍‌ବା ନିୟମଗୁଡ଼ିକୁ ଜୀବନର 
ଆଦର୍ଶନୀତି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରେ, ସେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ପାର୍ଥ୍ବ ଜଗତ୍‌ 
ମଣିଷ ପାଇଁ ହୋଇଥାଏ ସଂଗ୍ରାମ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ଦୁଃଖର ଜଗତ୍‌ । ଏସବୁଥ୍‌ରୁ 
ମୁତ୍ତି ପାଇବାର ଉପାୟ ହେଉଛି ବଦହିର୍ମୂଖୀ ନ ହୋଇ ଅନ୍ତର୍ମୂୁଖୀ ହେବା, 
ଏବଂ ଯେଉଁ ଭୌତିକ ଜୀବନ ମନ ଉପରେ ନିଜର ଭାର ଚାପି ବସିଛି 
ଏବଂ ଶରୀର ଓ ପ୍ରାଣର ସଂକୀଣ୍ତ ସୀମାରେଖା ମଧ୍ୟରେ ମନକୁ ଆବଦ୍ଧ 
କରିଛି ସେହି ଭୌତିକ ଜୀବନର ରୁପ ଓ ମାୟାକୁ ଛାଡ଼ି ସେହି ଦିବ୍ୟ 
ସତ୍ଯ ଦିଗରେ ଯିବା; ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯ ସତ୍ଯ ଆତ୍ମାର ମୁକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ନିଜକୁ 
ପ୍ରକଟିତ କରିବାର ପ୍ରତୀକ୍ଷାରେ ରହିଥାଏ। ଭୌତିକ ଜଗତ୍‌ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ 
ହେଉଛି ମୁଖାସଦୂଶ କେବଳ ବାହ୍ୟ ଆବରଣ ଏବଂ ସେହି ପ୍ରେମକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ 
କରିବାକୁ ହେବ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଥୁବା ପ୍ରେମରେ ଯାହା ହେଉଛି ସତ୍ଯସ୍ଵରୂପ। 
ଥରେ ଯଦି ଏହି ନିଗୂଢ଼ ଗୋପନ କଥାକୁ ଜାଣିହୁଏ ଓ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିହ୍ରୁଏ 
ବା ଧରି ରଖିହ୍ନଏ ତେବେ ସମଗ୍ର ସତ୍ତା ଓ ସମଗ୍ର ଜୀବନ ଉର୍ବ୍ଵଗତି 
ଲାଭ କରିବ ଏବଂ ସେଥ୍‌ରେ ଦେଖାଦେବ ଏକ ଟମକ୍ରାର ରୂପାନ୍ତର। ବାହ୍ୟ 
କ୍ରିୟାବଳୀ ଓ ବାହ୍ଯ ରୂପରେ ମଗ୍ନ ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତିର ଅଜ୍ଞାନତା ପରିବର୍ଭେ 
ଚକ୍ଷୁ ସର୍ବଭୂତରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖିବ ଏବଂ ଆତ୍ମାର ଏକ୍ଯ ଓ ସାର୍ବଭୌମତା 
ଦେଖି ପାରିବ। ସର୍ବାନନ୍ଦମୟଙ୍କ ଆନନ୍ଦ ମଧ୍ଯରେ ଲୋପ ପାଇବ ପାର୍ଥ୍ୁବ 
ଦୁଃଖ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା। ଆମର ଦୁର୍ବଳତା, ଭୁଲଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ପାପ ପରିଣତ ହେବ 
ଶାଶ୍ବତଙ୍କ ସର୍ବଗ୍ରାହୀ ଓ ସର୍ବରୂପାନ୍ତରକାରୀ ଶକ୍ତି, ସତ୍ଯ ଏବଂ ପବିତ୍ରତାରେ। 


୪୨୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମନକୂ ଦିବ୍ୟଚେତନା ସହିତ ଏକ କରିବା, ଆମର ସମଗ୍ର ଭାବମୟ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ସର୍ବଭୂତରେ ବିରାଜିତ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନନ୍ଯ ପ୍ରେମରେ ପରିଣତ କରିବା, 
ଆମର ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଜଗଦୀଶ୍ଵରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଞରେ ପରିଣତ କରିବା, 
ଏଵଂ ଆମର ଉପାସନା ଓ ଅଭୀଫପ୍‌ସାକୁ କେବଳ ତାଙ୍କରି ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ଏବଂ 
ଆତମ୍ମସମପିଣରେ ପରିଣତ କରିବା, ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମିଳନ ମଧ୍ଯରେ ସମୁଦାୟ 
ସତ୍ତାକୁ ଭଗବଦଭିମୁଖୀ କରିବା ¬ ଏହିସବୁହି ହେଉଛି ପାର୍ଥିବ ଜୀବନ ମଧ୍ଯରୁ 
ଦିବ୍ଯଜୀବନ ମଧ୍ୟକୁ ବିକଶିତ ହୋଇ ଉଠିବାର ପ୍ରକୃଷ୍ଠ ଉପାୟ” । ଦିବ୍ୟପ୍ରେମ 
ଓ ଭକ୍ତି ସଂପର୍କରେ ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା। ସେଥ୍‌ରେ ଜ୍ଞାନ, 
କର୍ମ ଏବଂ ହୃଦୟର ଆକାଙ୍କ୍ଷା ଏକ ପରମ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଏକ 
ହୋଇଯାଏ, ତାହାର ସମସ୍ତ ବିଭିନ୍ନତା ଲୋପ ପାଇଯାଏ, ସମସ୍ତ ସୂତ୍ର 
ଏକତ୍ର ସଂଗ୍ରଥ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ଏକ ଅତ୍ଯୁଚ୍ଚ ସମନୂୟ, ଏକ ବ୍ୟାପ୍ତ ଏକ୍ଯ 
ସଂଘଟିତ ହୋଇଥାଏ। 


# ମନୁନା ଭବ ମଦ୍‌ଭକ୍ତୋ ମଦ୍‌ୟାଜୀ ମାଂ ନମସ୍କରୁ | 
ମାମେବୈଷ୍ୟସି ୟୁକ୍ସ୍ରେବମାତ୍ମାନଂ ମତ୍‌ପରାୟଣଃ || ଗୀତା ୯।୩୪ ` 


୭ 
ଗୀତାର ପରମ ବାକଧ୍ୟ 


ଆମେ ବର୍ତମାନ ଗୀତା-ଯୋଗର ଅନ୍ତରତମ ସାରତତ୍ତ୍ଵରେ, ଏହାର ଶିକ୍ଷାର 
ସମଗ୍ର ଜୀବନ୍ତ ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ରରେ ପହଞ୍ଚଛୁ। । ଆମେ ବର୍ତମାନ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ 
ଦେଖ୍‌ପାରୂଛୁ ଯେ ସୀମାବଦ୍ଧ ମାନବାତ୍ମା ଯେତେବେଳେ ଅହଂ ଓ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିରୁ 
ନିଜକୁ ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରି ଶାନ୍ତ ନୀରବ ଓ ସ୍ଥିର ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟକୁ 
ଉଠିଯାଏ, ସେହି ଆରୋହଣ କେବଳ ଏକ ପ୍ରଥମ ସୋପାନ, ଏକ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ 
ପରିବର୍ତନ ମାତ୍ର। ଆଉ ବର୍ତମାନ ଆମେ ଏହା ମଧ୍ୟ ବଟଝିପାରୂଛୁ ଯେ 
ଗୀତା କାହିକି ପ୍ରଥମରୁହିଁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ, ମାନବରୂପୀ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ 
ଏତେ ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି, ଯେଉଁ ଭଗବାନ୍‌ ସର୍ବଦା ନିଜକୁ ସୂଚିତ କରି ( ଅହଂ, 
ମାଂ) କହିଛନ୍ତି ଯେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ ମହାନ୍‌ ନିଗୂଢ଼, ସର୍ବବ୍ଯାପୀ ସତ୍ତା, 
ସର୍ବଲୋକର ଭଶ୍ଵର, ମାନବାତ୍ମାର ପ୍ରଭୁ ଓ ଏପରିକି ଯେଉଁ ଅକ୍ଷର ସତ୍ତା 
ଚିରଶାନ୍ତ ଓ ଅବିଚଳ ଓ ଯାହାକୁ ପ୍ରାକୃତ ବିଶ୍ବର ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ଯ ବିଷୟ 
କେବେହେଲେ ସ୍ତପର୍ଶ କରିପାରେ ନାହି, ସେହି ଅକ୍ଷର ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତା ଅପେକ୍ଷା 
ବି ମହତ୍ତର। 

ସମସ୍ତ ଯୋଗ ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ସନ୍ଧାନ, ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ମିଳନର 
ଏକ ପ୍ରୟାସ। ଭଗବାନ୍‌ ଓ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଆମର ଉପଲବ୍ଧ ଯେତିକି 
ପୂର୍ଣ୍ଣହେବ ସେହି ଅନୁଯାୟୀହିଁ ହେବ ଆମର ସନ୍ଧାନର ମାର୍ଗ, ମିଳନର 
ଗଭୀରତା ତଥା ପୂର୍ଣ୍ରତା ଏବଂ ସିଦ୍ଧିର ସମଗ୍ରତା। ମନୋମୟ ଜୀବ ମାନବ 
ନିଜର ସୀମିତ ମନ ଜରିଆରେହି ଅନନ୍ତଙ୍କ ଅଭିମୁଖରେ ଅଗ୍ରସର ହେଉଥାଏ 
ଓ ତାହାକୁ ତାଂର ଏହି ସୀମିତତାର ସନିିହିତ କୌଣସି ଏକ ଦ୍ବାରକୁ ସେହି 
ଅନନ୍ତଙ୍କ ଦିଗରେ ଖୋଲି ଧରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ। ସେ ଏପରି କୌଣସି 
ଧାରଣା ଖୋଜୁଥାଏ ଯାହାକୁ ତା'ର ମନ ଧରିପାରିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରେ, 
ତାହାର ପ୍ରକୃତିର ଏପରି କୌଣସି ଶକ୍ତିକୁ ବାଛିନିଏ ଯାହାକି ନିଜକୁ ଚରମ 
ଭାବରେ“ ଉନ୍ନୀତ କରାଇ ସେହି ଅନନ୍ତସତ୍ୟଯ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ପାରେ ଓ 
ତାହାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରେ, ଯେଉଁ ସତ୍ଯ ତାଂର ନିଜର ସ୍ବଵରୂପରେ ତାହାର 
ମାନସିକ ଧାରଣାର ଅତୀତ। ସେହି ସତ୍ଯ ଅନନ୍ତ, ତେଣୁ ତାର ମୁଖ 


୪୩୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅଗଣନ, ତାର ଅର୍ଥବାଚକ ଶବ୍ଦ ଅଗଣନ, ତାଂର ବ୍ଯଞ୍ଜନା ଅଗଣନ। 
ସେ ଏହି ଅନନ୍ତ ସତ୍ଯର କୌଣସି ଗୋଟିଏ ମୁଖକୁ ଦେଖ୍‌ବାର ପ୍ରୟାସ 
କରେ, ଯେପରିକି ତାହାକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅନୂଭୂତିର ଭିତର 
ଦେଇ ସେହି ଅପ୍ରମେୟ ସତ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ପାରିବ, ସେହି ମୁଖଟି ହେଉଛି 
ଯାହାର ଏକ ପ୍ରତୀକ। ସେହି ଦ୍ବାର ଯେତେ ସଂକୀଣ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଯଦି 
ତାହା ତାହାକୂ ଆକର୍ଷିତ କରୂୁଥ୍‌ବା ସେହି ବିପୂଳ ପ୍ରସାରତା ଲାଭ କରିବା 
ଦିଗରେ କିଛି ସମ୍ଭାବନା ଦେଖାଏ, ଯଦି ତାହା, ତାହାର ଆତ୍ମାକୁ ଆହ୍ଵାନ 
କରୂଥ୍‌ବା ସେହି ସତ୍ୟର ଅତଳ ଗଭୀରତା ଓ ଦୁରାରୋହ ଶିଖରରେ ପହଞ୍ଚବା 
ପାଇଁ ପଥ କଢ଼ାଇ ନିଏ ତାହେଲେ ସେତିକିରେ ସେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଏ। ଯେଉଁ 
ଭାବରେ ସେ ସେହି ସତ୍ଯ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହ୍ରୁଏ, ସେ ମଧ୍ୟ ତାହାକୁ 
ସେହି ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରେ, ୟେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ। 

ଦାର୍ଶନିକ ମନ ଏକ ବ୍ଯତିରେକୀ (&୫୭୭୫୮୯ଥ୦୮୩୧) ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଶାଶ୍ଵତଙ୍କୁ 
ପାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରେ। ଜ୍ଞାନର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଅବଧାରଣା କରିବା, 
ଏବଂ ସୀମିତ ବୁଦ୍ଧି ପାଇଁ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବିଶେଷ ସଂଜ୍ଞା ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
କରିବା ଓ ନିର୍ଦ୍ଧାରଣ କରିବା। କିନ୍ତୁ ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବସ୍ତୁକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିବାର 
ଏକମାତ୍ର ପନ୍ଥା ହେଉଛି ଏକ ପ୍ରକାର ସର୍ବତୋମୁଖୀ ନେତି ଭାବ, “ନେତି 
ନେତିଂ। ସୂତରାଂ ମନ ଶାଶ୍ଵତର ଧାରଣା କରିବାକୁ ଗଲାବେଳେ ସେଥ୍‌ରୁ 
ଆମ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ହୃଦୟ ଦ୍ବାରା ସୀମିତ ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହେଉଥ୍‌ବା 
ସମସ୍ତ ଜିନିଷକୁ ବାଦ୍‌ ଦେବାକୁ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ। ଆତ୍ମା ଓ ଅନାତ୍ମା ଭିତରେ, 
ଶାଶ୍ବତ, ଅକ୍ଷର, ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତା ଓ ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟ ଜିନିଷ ଭିତରେ, 
ବ୍ରହ୍ମ ଓ ମାୟା ଭିତରେ, ଅନିର୍ବଚନୀୟ ସଦ୍‌ବସ୍ତୂ ଓ ତାହାକୁ ପ୍ରକଟ କରିବାକୁ 
ଚାହୁଁଥିବା ଅଥଚ ପାରୂ ନ ଥ୍‌ବା ସମସ୍ତ ଜିନିଷ ଭିତରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧ 
ଛିଡ଼ା କରାହୁଏ, କର୍ମ ଓ ନିର୍ବାଣ ଭିତରେ, ଏକ ପକ୍ଷରେ ବିଶ୍ଵଶକ୍ତିର ଅବିରତ 
ଅଥଟ ଚିର ଅସ୍ଥାୟୀ କର୍ମଧାରା ଓ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଏକ ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ପରମ ନିଷ୍ରିୟତା, ଯେଉଁଠି କୌଣସି ଜୀବନ ନାହି, କୌଣସି ମନୋବୁୃଭି 
ନାହିଁକି କର୍ମର ଆଉ କୌଣସି ଗତିଶୀଳ ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ନାହିଁ/ ଏହି ଦୂଇଟି ଭିତରେ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧ ଛିଡ଼ା କରାହୁଏ। ଶାଶ୍ବତଙ୍କ ଦିଗରେ ଜ୍ଞାନର ସେହି ପ୍ରବଳ 
ଦେଗ ମନୁୂଷ୍ଯକୂ ସବୁକିଛି ଅନିତ୍ଯ ଓ ଅସ୍ଥାୟୀଠାରୁ ହଟାଇ ନିଏ। ଜୀବନର 
ଉତ୍ସକୁ ଫେରିଯିବା ପାଇଁ ଏହା ଜୀବନକୁ ଅସ୍ପୀକାର କରେ, ଆମେ ଯାହା 
ଅଟୁ ବୋଲି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ, ସେସବୁକୁ ଆମ ଭିତରୁ ବାଦ୍‌ ଦିଆଯାଏ, 
ଯେପରିକି ଆମେ ଏସବୁଭିତରୁ ବାହାରି ଯାଇ ଆମ ସତ୍ତାର ଅନାମ ଅପୌରୂଷେୟ 
ସତ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ପାରିବୁ। ହୃଦୟର ବାସନା, ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତିର ଦ୍ରିୟାା ମନର ଧାରଣା 


ଗୀତାର ପରମ ବାକ୍ୟ ୪୩୧ 


ସବୁକିଛିକୁ ବର୍ଚନ କରାଯାଏ; ଏପରିକି ସ୍ବୟଂ ଜ୍ଞାନକୁ ମଧ୍ୟ ପରମ ଅଭେଦ 
ନିର୍ବିଶେଷ ଓ ଅଜ୍ଞେୟ ସତ୍ତାରେ ନିର୍ବାପିତ ଓ ଉଚ୍ଛେଦ କରାଯାଏ । କ୍ରମବର୍ଵମାନ 
ଏହି ନିବୃତ୍ତିମୟ ଶାନ୍ତିର ମାର୍ଗ ଯାହାକି ଶେଷରେ ଏକ ପରମ ନିଷ୍ରିୟତାରେ 
ପହଞ୍ଚ୍‌ ଥାଏ, ଏହା ଦ୍ବାରା ମାୟାସୃଷ୍ଠ ଆମ୍ମା ବା ଯେଉଁ ସଂସ୍କାରସମଷ୍ଟିକୁ 
ଆମେ “ଆମେ” ବୋଲି କହୁ ତାହା ନିଜ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବର ଭାବକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ 
କରିଦିଏ, ଜୀବନଧାରଣ ରୂପକ ମିଥ୍ଯାର ଅବସାନ କରିଦିଏ ଓ ନିର୍ବାଣ 
ମଧ୍ଯରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ। 

କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମଦନିର୍ବାରର ଏହି କଠିନ ବ୍ଯତିରେକୀ ପ୍ରଣାଳୀ (ଞ୦୫୮୫୦୩ 
୮୩୦୩୦୦) କେବଳ ଅସାଧାରଣ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକଙ୍କୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷଣ କଲେ 
ମଧ୍ୟଃ ଏହା ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ଦେହଧାରୀ ଆତ୍ମାକୁ ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବେ 
ତୃପ୍ତ କରିପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ପୂର୍ଣ୍ଣତମ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଯିବା ପାଇଁ 
ତା'ର ବହୁମୁଖୀ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଆଗ୍ରହ ରହିଛି, ସେସବୁ ପାଇଁ 
ଏଥୁରେ କୌଣସି ରାସ୍ତା ଖୋଲେ ନାହିଁ। କେବହ ତାହାର ବ୍ଯତିରେକୀ 


ଧ୍ଵ୍‌ 


ଧ୍ଧାନପରାୟଣ ବୁଦ୍ଧି ନୁହେଁ। ତାଂର ପିପାସୁ ହୁଦୟ, ତାର ସକ୍ରିୟ ଇଚ୍ଛା, 
ତା ର ବ୍ୟବହାରିକ ମନ ଯାହାକି ଏପରି ଏକ ସତ୍ଯର ସଂଧାନ କରୁଥାଏ, 
ନିଜର ଜୀବନ ଓ ବିଶ୍ଵର ଜୀବନ ଯାହା ପାଇଁ ଏକ ବହୁବିଧ ଚାବି ପରି ¬ 
ଏ ସମସ୍ତଙ୍କର ସେହି ଶାଶ୍ବତ ଓ ଅନନ୍ତ ଦିଗରେ ଯିବା ପାଇଁ ଏକ ପ୍ରୟାସ 
ରହିଛି, ଏବଂ ସେମାନେ ତାହାରି ଭିତରେହି ସେମାନଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଉତ୍ସ ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତିର ସାର୍ଥକତାର ସନ୍ଧାନ କରନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରୟୋଜନ 
ଭିତରୂହିଁ ଭକ୍ତିମୂଳକ ଓ କର୍ମମୂଳକ ଧର୍ମସବୁର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି, ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ଶକ୍ତି ହେଉଛି ଏହା ଯେ ସେମାନେ ଆମ ମାନବତାର ସବୁଠୁ ସକ୍ରିୟ ଓ 
ବିକଶିତ ବୃତ୍ତିସବୁକୁ ତୃପ୍ତ କରନ୍ତି ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ନେଇ ଯାଆନ୍ତି 
କାରଣ ଏହିମାନଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କଲେହି ଜ୍ଞାନ ଫଳପ୍ରଦ ହୋଇପାରେ। ଏପରିକି 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଯେକି କଠୋର ଅକୂଣ୍ଠ ଭାବରେ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଆତ୍ମା ଓ ବାହ୍ଯ 
ବସ୍ତୁ ଉଭୟକୁହିଁ ନେତିବାଚକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ନେଇ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛି, ତାହାକୁ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରଥମେ ନିଜକୁ କର୍ମର ଏକ ଦିବ୍ଯସାଧନା ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା 
ପାଇଁ ଓ ଭକ୍ତି ସ୍ଥାନରେ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରେମ ଓ କରୁଣାର ଆଧ୍ୟାମବିକ 
ଆବେପଗପ୍ରବଣତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହୋଇଥ୍‌ଲା, କାରଣ କେବଳ ଏହି ଭାବରେହିଁ 
ଏହା ମାନବଜାତି ପାଇଁ ଏକ ଫଳପ୍ରଦ ମାର୍ଗ ଓ ଏକ ଯଥାର୍ଥ ମୁକ୍ତିପ୍ରଦ 
ଧର୍ମ ହୋଇ ପାରିଥ୍‌ଲା। ଏପରିକି ଜଗତକୁ ଭ୍ରମ ବୋଲି କହୁଥୁବା ମାୟାବାଦ 
ଯେକି ଅତ୍ଯନ୍ତ ତର୍କମୂଳକ ଭାବ ନେଇ କର୍ମ ଓ ମାନସିକ ସୃଷ୍ଟିସବୁ ପ୍ରତି 
ଏତେ ଅସହିଷ୍ପତା ପ୍ରକାଶ କରିଛି, ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟ ଜଗତ୍‌ ଓ ଜଗତରେ 


୪୩୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ସାମୟିକ ଓ ବ୍ୟବହାରିକ ବାସ୍ତବତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିଛି, ଯେପରିକି ସେ ପ୍ରଥମେ ଛିଡ଼ାହେବା ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନ ପାଇବ 
ଓ ଆରମ୍ଭ କରିବା ଭଳି ଏକ ସୂତ୍ର ପାଇବ। ମଣିଷର ବନ୍ଧନ ଓ ସେଥ୍‌ରୁ 
ତା'ର ମୁକ୍ତିର ପ୍ରୟାସକୁ କିଛିଟା ବାସ୍ତବତା ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ଯାଇ ମାୟାବାଦ 
ଯାହାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରେ ତାହାକୁହି ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇଛି। 

କିନ୍ତୁ କର୍ମମୁଖୀ ଓ ହୃଦୟାବେଗମୂଳକ ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକର ଦୁର୍ବଳତା ହେଉଛି 
ଏହା ଯେ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର କୌଣସି ବିଶେଷ ବ୍ଯକ୍ତିରୂପରେ ଓ 
ସସୀମର ଦିବ୍ଯଭାବ ସବ୍ରରେ ଅତିମାତ୍ରାରେ ନିମଜିତ ହୋଇପଡ଼ନ୍ତି। ଏପରିକି 
ଯେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କର ଅନନ୍ତ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତା ସଂପର୍କରେ କୌଣସି 
ଭାବନା ଥାଏ, ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ତାହା ଆମକୁ ଜ୍ଞାନର ପୂର୍ଣ୍ରତୃପ୍ରି ଦିଏ 
ନାହିଁ, କାରଣ ସେମାନେ ଏହାକୁ ଏହାର ପରମ ଓ ଉର୍ତ୍ବତମ ଚ଼ଡ଼ାନ୍ତ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଯାଏ ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି ଧର୍ମସବୁ ସେହିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ ଯେଉଁଠି ଶାଶ୍ବତଙ୍କ ଭିତରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିମଜ୍ଜନ ଓ ତାଙ୍କ ସହ 
ଏକାତ୍ମତା ଦ୍ବାରା ପୂର୍ଚ୍ଚ ମିଳନ ଲାଭ କରାଯାଏ, ଯଦ୍ଯପି ସେହି ଏକାମତ୍ମତାରେ 
ମନୂଷ୍ଯର ଆତ୍ମାକୁ ଦିନେ ନା ଦିନେ ପହଞ୍ଚବାକୁ ହେବ, ଯଦି ଖାଲି ବ୍ଯତିରେକୀ 
ତାତ୍ତ୍ରିକ ପଦ୍ଧତିରେ ନ ହରଏ ତେବେ ଯେକୌଣସି ଉପାୟରେ, କାରଣ ସେଇଠିହିଁ 
ରହିଛି ସମସ୍ତ ଏକତ୍ସର ଭିରି। ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ଏକ ଧ୍ୟାନ ଓ ବିଚାରପରାୟଣ 
ନିବୂତ୍ତିମୂଳକ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ଦୁର୍ବଳତା ହେଉଛି ଏହା ଯେ ସେ ଏହି ପରିଣତିରେ 
ପହଞ୍ଚେ ଏକ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବ୍ଯତିରେକୀ ତାନ୍ତ୍ରିକତା ଦାରା ଏବଂ ଶେଷରେ ଏହା 
ମାବବାତ୍ମାକୁ ଏକ ଅବାସ୍ତବ ମିଥ୍ଯା କନ୍ପନା ବୋଲି ବିଚାର କରେ, ଅଥଚ 
ବରାବର ଏହି ମାନବାତ୍ମାର ଅଭୀପ୍ସପାହିଁ ଏହି ମିଳନ-ପ୍ରୟାସର ସମଗ୍ର ଅର୍ଥ, 
କାରଣ ଆତ୍ମା ଓ ତାହାର ଅଭୀପ୍କା ବିନା ମୁକ୍ତି ଓ ମିଳନର କୌଣସି 
ଅର୍ଥ ନାହିଁ। ଏହି ଚିନ୍ତାଧାରା ମାନବ ଜୀବନର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଶକ୍ତିକୁ ଯେତେ 
ଟିକେ ସ୍ଵୀକାର କରେ, ତାହାକୁ ସେ ଏପରି ଏକ ନିମ୍ନତର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ କ୍ରିୟାର 
ସ୍ତରରେ ରଖ୍‌ଦିଏ, ଯାହାକି କେବେହେଲେ ଶାଶ୍ବତ ଓ ଅନନ୍ତ ମଧ୍ଯରେ ଆସି 
କୌଣସି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସନ୍ତୋଷଜନକ ପରିଣତି ଲାଭ କରିପାରେ ନାହିଁ। ଅଥଚ 
ଏଇସବୁ ଜିନିଷ ଯାହାକୁ ଏହି ମାର୍ଗ ଅନୁଚିତ ଭାବରେ ସୀମାବଦ୍ଧ କରି 
ରଖେ ¬ ସମର୍ଥ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି, ପ୍ରେମର ତୀବ୍ର ଆବେଗ, ସଚେତ ମାନସ ସତ୍ତାର 
ବ୍ୟବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ସର୍ବତୋମୁଖୀ ବୋଧ୍‌ - ଏ ସମସ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୂହିଁ 
ଆସିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ମୂଳଶକ୍ତିରହି ପ୍ରତିନିଧୁତ୍ବ କରନ୍ତି। ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କ 
ମୂଳ ଉତ୍ସରେ ସେମାନଙ୍କର କିଛି ନା କିଛି ସାର୍ଥକତା ନିଶ୍ଚୟ ଅଛି ଓ 
ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସେମାନଙ୍କ ଆତ୍ମପୂର୍ଣ୍ଚତାଲାଭର କୌଣସି ନା କୌଣସି 


ଗୀତାର ପରମ ବାକ୍ୟ ୪୩୩ 


ଗତିଶୀଳ ମାର୍ଗ ବି ରହିଛି। କୌଣସି ଭଗବତ୍‌-ଜ୍ଞାନ କେବେହେଲେ ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ, 
ସିଦ୍ଧ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବେ ସନ୍ତୋଷଜନକ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ ଯଦି ତାହା 
ସେମାନଙ୍କର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଦାବିକୁ ଅପୂରଣ ରଖ୍‌ଯାଏ। କୌଣସି ବିଜ୍ଞତାକୁ ବି 
ପୂର୍ଣ୍ଣବିଞ୍ଚତା ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଯଦି ତାହା ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାର 
ଏହିସବୁ ଭାବ ପଛରେ ଯେଉଁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସତ୍ଯ ରହିଛି, ତାହାକୁ ନିଜ 
ଜିଜ୍ଞାସାର ତପସ୍ଯାମୁଖୀ ଅସହିଷ୍ଣୁତା ନେଇ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ୟାନ କରିଦିଏ ବା ଶୁଦ୍ଧ 
ଜ୍ଞାନର ଗର୍ବନେଇ ତାହାକୁ ତୁଚ୍ଛ ବୋଲି ଦେଖେ। 

ଗୀତାର ଯେଉ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ତାହାର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସମସ୍ତ ସୂତ୍ର ଗୁଡ଼ିକ 
ମିଳିତ ଓ ଏକୀଭୁତ ହୋଇଛନ୍ତି ତାହାର ମହତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି ତାହା ଏପରି 
ଏକ ସମନ୍ୂୟକାରୀ ଭାବନା ଯାହାକି ବିଶ୍ଵ ଭିତରେ ମାନବାମ୍ବାର ସମଗ୍ର 
ପ୍ରକୃତିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଚପତା ଓ ଅମୃତତ୍ସର ସନ୍ଧାନରେ, 
ଏକ ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବତମ ଆନନ୍ଦ, ଶକ୍ତି ଓ ଶାନ୍ତିର ସନ୍ଧାନରେ ଯେଉଁ ପରମ ଓ 
ଅନନ୍ତ ସତ୍ଯ, ଶକ୍ତି, ପ୍ରେମ ଓ ସତ୍ତା ଦିଗରେ ଆକୃଷ୍ଠ ହୁଏ, ତାହାର 
ସେହି ବହ୍ରମୁଖୀ ପ୍ରୟୋଜନକୁ ଏକ ବ୍ଯାପକ ଓ ବିଜ୍ଞ ଏକ୍ଯସାଧନ ଦ୍ବାରା 
ସାର୍ଥକତା ଦିଏ। ଏଠାରେ ରହିଛି ଭଗବାନ, ମାନବ ଓ ବିଶ୍ଵଜଗତ ସଂପର୍କରେ 
ବ୍ୟାପକ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିଲାଭ ପାଇଁ ଏକ ସମର୍ଥ ଓ ବିଶାଳ ପ୍ରୟାସ। ଅବଶ୍ଯ 
ଏହା ନୁହେଁ ଯେ ଗୀତାର ଏହି ଅଠରଟି ଅଧ୍ୟାୟ ଭିତରେହି ସବୁକିଛି ବିଷୟ 
ଆସିଯାଇଛି, କିଛି ବି ବାଦ୍‌ ପଡ଼ି ନାହିଁ ଦା ଆଉକୌଣସି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସମସ୍ଯାର 
ସମାଧାନ ବାକି ନାହି। ତଥାପି ଏଠାରେ ଏପରି ଏକ ବିଶାଳ ଯୋଜନା 
ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ସେଥ୍‌ରେ କେବଳ କେଉଁଠି ଟିକେ ପୂରଣ କରିଦେବା 
ଦ୍ବାରା, ପରିସ୍ତୂଟ କରିଦେବା ଦ୍ବାରା, ସାମାନ୍ୟ ପରିବର୍ତିତ ହେବା ଦ୍ବାରା, 
କେଉଁଠି ଟିକେ ଜୋର୍‌ ଦେବା ଦ୍ବାରା, ସୂଚନାସବୁକୁ ଅନୁସରଣ କରିବା 
ଦ୍ବାରା, ଇଙ୍ଗିତସବୁକୁ ବିସ୍ତାର କରିବା ଦ୍ବାରା, ଅସ୍ପଷ୍ଠ ସ୍ଥାନଗୁଡ଼ିକୁ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ 
କରିବା ଦ୍ବାରା, ଆମେ ଆମ ବଦ୍ଧିର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସମସ୍ଯା ପାଇଁ ସମାଧାନର 
ସୂତ୍ର ଆବିଷ୍କାର କରିପାରୁ ଓ ଆମ ଆତ୍ମାର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରୟୋଜନକୁ ପୂରଣ 
କରିପାରୁ। ସ୍ଵୟଂ ଗୀତା ନିଜର ଉତ୍‌ଥାପିତ ପ୍ରଶ୍ନସବୁୂର କୌଣସି ସଂପୂର୍ଣ୍ 
ନୂତନ ସମାଧାନ ଉପସ୍ଥାପନ କରି ନାହିଁ। ଏହା ଯେଉଁ ବ୍ଯୟାପକତାର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି ସେଠାରେ ଉପନୀତ ହେବା ପାଇଁ ଏହା ବିଖ୍ୟାତ ଦର୍ଶନଗୁଡ଼ିକୁ 
ଛାଡ଼ି ତାଂ ପଛରେ ରହିଥ୍‌ବା ମୂଳ ବେଦାନ୍ତ ଓ ଉପନିଷଦ୍‌କୁ ଫେରିଯାଇଛି, 
କାରଣ ସେହିଠାରେହିଁ ଆମେ ଆତ୍ମା, ମାନବ ଓ ବିଶ୍ବଜଗତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ପ୍ରଶସ୍ତତମ ଓ ଗଭୀରତମ ସମନ୍ରୟର ଦୃଷ୍ଟି ପାଉ କିନ୍ତୁ ଉପନିଷଦ୍‌ଗୁଡ଼ିକରେ 
ସଂବୋଧ୍ମୂଳକ ଦୃଷ୍ଟିର ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ପ୍ରକାଶ ଓ ରୂପକାମ୍ଭକ ଭାଷାରେ ସମାବୃତ 


୪୩୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ହୋଇଥ୍ବାରୁ ଯାହା ଆମ ବୁଦ୍ଧି ପାଇଁ ଅନଧ୍‌ଗମ୍ଯ ହୋଇଛି ଗୀତା ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ପରବର୍ଭୀ ସମୟର ବୁଦ୍ିମୂଳକ ଚିନ୍ତା ଓ ବିଶିଷ୍ଠ ଅନୂଭୂତିର ଆଲୋକରେ 
ପ୍ରକାଶ କରି ଧରିଛି। 

ଗୀତା ନିଜର ସମନ୍ଧୟର ଗଢ଼ଣ ଭିତରେ ସେହିସବୁ ତତ୍ଵ୍ଵାନୁସନ୍ଧାନକୁ 
ମଧ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛି ଯାହା ଅନିର୍ଦ୍ଦୈଶ୍ୟ। ଟିର ଅବ୍ଯକ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସନ୍ଧାନ 
କରେ। ଯେଉଁମାନେ ଏହି ପନ୍ଥା ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ପୁରୂଷୋ୍ତମଙ୍କୁ, 
ପରମ ଦିବ୍ଯ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଓ ସର୍ବଭୂତର ପରମାତ୍ମା ଓ ପରମ ଭଶ୍ଧରଙ୍କୁ, 
ମାମ୍‌ ( ମୋତେ” ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। କାରଣ ତାଙ୍କର ପରମ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପ 
ଅଚିନ୍ତ୍ୟକ “ଅଟିନ୍ତ୍ଯ ରୂପମ୍‌ , ଏକ କନ୍ଥନାତୀତ ସଦ୍‌ବସ୍ତୂକୁ ସମସ୍ତ ପରାପ୍ଵରତାର 
ସାରସ୍ଵରୂପ, ବୁଦ୍ଧିର ନିର୍ଦାରଣର ବହୂ ଉର୍ଦ୍ଧବ୍ବରେ। ନେତିମୂଳକ ନିଷ୍କ୍ରିୟତା, ନୀରବ 
ନିଶ୍ଚଳତା, ଜୀବଂନ ଓ କର୍ମର ସନ୍ନ୍ୟାସ ଆଦି ଯେଉଁସବୁ ପନ୍ଥା ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯ 
ଏହି ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପରମର ସନ୍ଧାନ କରେ, ଗୀତାର ଦର୍ଶନ- ପ୍ରାଣାଳୀରେ ସେସବୁ 
ସ୍ଵୀକୃତ ଓ ଅନୁମୋଦିତ ହୋଇଛି, କିନ୍ତୁ ତାହା ଏକ ଗୌଣ ଅନୁମୋଦନ 
ମାତ୍ର। ଏହି ନନେତିମୂଳକ ଜ୍ଞାନ ସତ୍ୟର କେବଳ ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ ଦିଗଧରି 
ଶାଶ୍ବତଙ୍କ ଦିଟାରେ ଅଗ୍ରସର ହ୍ରଏଥ, ଏବଂ ସତ୍ୟର ସେହି ଦିଗଟିକୁ ଅନୁସରଣ 
କରିବା ଓ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚବା, ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଦେହଧାରୀ ଜୀବ ପକ୍ଷରେ 
ଅତିଶୟ କଠିନ, “ଦୁଃଖଂ ଦେହବଦ୍‌ଭିରବାପ୍ଯତେ୨। ଏହି ମାର୍ଗ ଏକ ବିଶେଷ 
ନିର୍ଦ୍ିଷ୍ଟତାଃ ଏପରିକି ଅନାବଶ୍ଯକ ଦୁଷ୍କରତା ଭିତର ଦେଇ ଗତି କରେ, ଏ 
ପଥରେ ଚାଲିବା କ୍ଷୁରର ଧାର ଉପରେ ଚାଲିବା ପରି ଅତ୍ୟନ୍ତ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ 
ଓ ଦୁଷ୍କର, ““କ୍ଷୁରସ୍ୟ ଧାରା ନିଶିତା ଦୁରତ୍ୟୟା””। ସମସ୍ତ ସଂପର୍କକୁ ଅସ୍ବୀକାର 
କରି ନୁହେଁ ବରଂ ସମସ୍ତ ସଂପର୍କର ଭିତର ଦେଇହି ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ବାଭାବିକ 
ଭାବରେ ଅନନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରେ ଏବଂ ସର୍ବାପେକ୍ଷା 
ସହଜ ଭାବରେ, ବ୍ଯାପକ ଭାବରେ ଓ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଭାବରେ ତାଙ୍କୁ ପାଇପାରେ । 
ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ମନୁଷ୍ଯର ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଦେହଗତ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସହ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଯେ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ “ ଅବ୍ୟବହାର୍ୟମ୍‌, ଏପ୍ରକାର ଦେଖ୍‌ବା ବାସ୍ତବରେ 
ପ୍ରଶସ୍ତତମ ଓ ସତ୍ୟତମ ସତ୍ଯ ନୁହେ, ବା ଯାହାକୁ ବସ୍ତୁସବୁର ବ୍ଯବହାରିକ 
ସତ୍ଯ କୁହାଯାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧସବୂର ସତ୍ଯଃ ତାହା ମଧ୍ଯ ଉଚ୍ଚତମ ଆ ୍ୟାର୍ମିକ 
ସତ୍ୟର, “ପରମାର୍ଥ'ର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପରୀତ ନୁହେଁ। ବରଂ ବିପରୀତପକ୍ଷେ ସହସ୍ର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଭିତର ଦେଇ ପରମ ଶାଶ୍ବତ ଆମ ମାନବ ସତ୍ତା ସହ ନିଗୁଢ଼ 
ଭାବରେ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଓ ଯୁକ୍ତ ମିଳିତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି। ଆଉ ଆମ ପ୍ରକୃତିର 
ଓ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ମୂଳ ଭାବ ନେଇ, “ସର୍ବଭାବେନଂ, ସେହି ସଂଯୋଗକୁ 
ଅନୁଭବଗମ୍ୟ କରାଯାଇପାରେ, ସେହି ମିଳନକୂ ଆମ ଆତ୍ମା, ହୁଦୟ, ଇଚ୍ଛା, 


ଗୀତାର ପରମ ବାକ୍ୟ ୪୩୫ 
ବୁଦ୍ଧି ଓ ଆତ୍ମଚେତନା ନିକଟରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଓ ବାସ୍ତବ କରାଯାଇପାରେ । 
ତେଣୁ ଏହି ଅନ୍ୟ ପନ୍ଥାଟି ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ ସ୍ଵାଭାବିକ ଓ ସହଜ, “ସୁଖମ୍‌ 
ଆପ୍ୟୁମ୍‌। ଭଗବାନ ନିଜକୁ ଏପରି କରି ରଖ୍‌ ନାହାନ୍ତି, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ତାଙ୍କୁ 
ପାଇବା ଆମ ପକ୍ଷରେ କଠିନ ହେବ; କେବଳ ଗୋଟିଏ ଜିନିଷ ପ୍ରୟୋଜନ, 
ଗୋଟିଏ ଦାବି ପୂରଣ କରିବା ଦରକାର, ତା”ହେଲା ଆମର ଅଞ୍ଚାନର 
ଆବରଣକୁ ବିଦୀର୍ଣ୍ଣ କରିବା ପାଇଁ ଏକାଗ୍ର ଅଦମ୍ୟ ସଂକଳ୍ପଳ ଏବଂ ସମଗ୍ର 
ମନ, ହୃଦୟ ଓ ପ୍ରାଣ ଦେଇ ଅବିରତ ତାହାର ସଂଧାନ କରିବା ଯାହାକି 
ସର୍ବଦା ଆମର ନିକଟରେ ରହିଛି, ଆମ ଭିତରେ ରହିଛି, ଯାହା ଆମର 
ମୂଳ ସତ୍ତା ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସାର, ଆମର ବ୍ଯଳକଳ୍ତିକତା ଓ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା, ଆମର 
ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତି। ଆମ ପକ୍ଷରେ କେବଳ ଏହି ଗୋଟିକ କଠିନ, ବାକିସବୁ 
ପ୍ରତି ଆମ ସତ୍ତାର ଅଧୀଶ୍ବର ଦୃଷ୍ଠିଦେବେ ଓ ନିଜେ ସଂପନ୍ନ କରିଦେବେ, 
“ଅହଂ ତ୍ସାଂ ମୋକ୍ଷୟିଷ୍ୟାମି ମା ଶୁଚ।' ' 

ଗୀତା-ଶିକ୍ଷାର ଯେଉଁ ଅଂଶରେ ଗୀତାର ସମନ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନ ଦିଗରେ 
ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି, ସେଠାରେ ଆମେ ଦେଖ୍‌ଛୁ ଯେ ଗୀତା 
ବରାବର ଏହି ପୂର୍ଣ୍ଚତର ସତ୍ଯ ଓ ଗଭୀରତର ଅଧ୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପଲବ୍ଧି ପାଇଁ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରସ୍ତୁତି କରିଚାଲିଛି। ବସ୍ତୁତଃ ଗୀତା ସ୍ଵ-ପ୍ରତିଷ୍ଠ ଅକ୍ଷର ସତ୍ତାର ଉପଲବ୍ଧିକୁ 
ଯେଉଁ ରୂପ ଦେଇଛି ସେହିଥ୍‌ରେହି ଏହି ଭାବ ନିହିତ ରହିଛି। ସର୍ବଭୂତର 
ସେହି ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମା ପ୍ରକୃତିର କର୍ମରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସକ୍ରିୟ ହସ୍ତକ୍ଷେପ 
ନ କରି ଅପସରି ରହିଛି ବୋଲି ମନେହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଏହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ 
ସମସ୍ତ ସଂପର୍କ ବର୍ଜିତ ନୁହେଁ ବା ସମସ୍ତ ସଂଯୋଗଠାରୁ ସର୍ବଥା ଦୂରରେ 
ରହି ନାହିଁ। ଏହା ଆମର ସାକ୍ଷୀ ଓ ଭର୍ତ୍ଭଚା, ଏହା ନୀରବ ଓ ନୈବର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ଅନୁମତି ଦେଇଥାଏ, ଏପରିକି ଉଦାସୀନ ଭାବେ ଏହା ଉପଭୋଗର ଆସ୍ଵାଦନ 
ମଧ୍ଯ ପାଇଥାଏ। ଯେତେବେଳେ ଆତ୍ମା ସେହି ଶାଚ୍ତି ଓ ସ୍ଥିର ଆତ୍ମସ୍ଥିତି 
ଭିତରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥାଏ ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତିର ବହୁମୁଖୀ କର୍ମ ସମ୍ଭବପର, 
କାରଣ ସାକ୍ଷୀ-ଆମ୍ମା ହେଉଛି ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ପୁରୂଷର 
ବରାବର କିଛି ସଂପର୍କ ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ନୀରବ ନିଷ୍ପରିୟତା ଓ ସକ୍ରିୟତାର 
ଏହି ଦ୍ଧିବିଧ ବିଭାବର କାରଣକୁ ତାହାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ସହ ପ୍ରକାଶ 
କରି ଦିଆଯାଇଛି - କାରଣ ନିଷ୍ପିରିୟ ନୀରବ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆତ୍ମା ଭଗବାନଙ୍କ 
ସ୍ବରୂପର କେବଳ ଗୋଟିଏ ଦିଗର ସତ୍ଯ। ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଆତ୍ମାରୂପେ ଯେ 
ଜଗତଭେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ତାହାର ସମସ୍ତ ପରିବର୍ତନକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଥାଂ ନ୍ତି, 
ସେ ମଧ୍ଯ ପୁଣି ମନୂଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ବିରାଜିତ ଭଗବାନ୍‌, ସର୍ବଭୂତର ହୃଦ୍‌ଦେଶରେ 
ଅଧ୍‌ଷ୍ତିତ ଭଶ୍ଵର ଆମର ସମସ୍ତ ଆନ୍ତର ବିକାଶ ତଥା ସମସ୍ତ ଅନ୍ତମ୍ମୁଖୀ 


୪୩୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ବହିର୍ମୁଖୀ ବାସ୍ତବ କର୍ମଧାରାର ସଚେତନ କାରଣ ଓ ପ୍ରଭୂ। ଯେ ଯୋଗୀମାନଙ୍କର 
ଭଶ୍ଵର ସେହି ମଧ୍ୟ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗୀଙ୍କର ବ୍ରହ୍ମ, ସେହି ଏକ ପରମ ଓ ଜପଦାତ୍ମା, 
ସେହି ଏକ ପରମ ଓ ଜଗଦୀଶ୍ଵବର। 

ଏହି ଭଗବାନ୍‌ ସେହିସବୁ ବହୂ ଲୌକିକ ଧର୍ମ-ସଂପ୍ରଦାୟର ସୀମାବଦ୍ଧ 
ବ୍ଯନ୍ତିକ ଭଗବାନ୍‌ ନୂହନ୍ତି। କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କର ସେହିସବୁ ରୂପ ହେଉଛି 
ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ତାର ଯେଉଁ ଅନ୍ଯଦିଗଟି ରହିଛି, ସେହି 
ସୃଜନ ଓ ପରିଚାଳନା ବିଭାବର, ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିକତା ବିଭାବର ଏକ ଆଂଶିକ 
ଓ ବାହ୍ୟିକ ରୁପାୟଣ ମାତ୍ର। ଏହି ଭଗବାନ୍‌ ହେଉଛନ୍ତି ଏକମେବ ପରମପୁରୁଷ, 
ପରମାତ୍ମା, ପରମସତ୍ତା, ସମସ୍ତ ଦେବତା ଏହି ପୁରୂଷଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ବିଭାବ ମାତ୍ର, ସମସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିକରୂପ ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତିରେ ତାଙ୍କରହି ସୀମିତ ବିକାଶ । 
ଏହି ଭଗବାନ୍‌ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର କୌଣସି ବିଶେଷ ନାମ ଓ ରୂପ ନୂହଚି, 
ଇଷ୍ଟଦେବତା ନୁହନ୍ତି ଯାହାକୁ ଭକ୍ତ ତାର ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା କଳ୍ପନା କରିଥାଏ 
ବା ଯାହା ଭିତରେ ଭକ୍ତର ବିଶେଷ କୌଣସି ଅଭୀପ୍ପା ମୂର୍ତ ହୋଇଥାଏ । 
ଏହି ସମସ୍ତ ନାମ ଓ ରୂପ ସେହି ଏକ ଦେବଙ୍କର କେବଳ ବିଭିନ୍ନ ଶକ୍ତି 
ଓ ବିଭିନ୍ନ ରୂପ, ଯେଉଁ ଦେବ ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତ ଭକ୍ତ, ସମସ୍ତ ଧର୍ମର 
ବିଶ୍ଵଜନୀନ ଭଶ୍ନର, ଯେକି ସ୍ଵୟଂ ବିଶ୍ବଦେବବ ଦେବଦେବ। ଏହି ଭଶ୍ଵର 
ଭ୍ରମାମ୍ମିକା ମାୟାରେ ଅପୌରୂଷେୟ, ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ମାତ୍ର ନୁହନ୍ତି, 
କାରଣ ସମସ୍ତ ବିଶ୍ବର ଅତୀତ ରହି ପୁଣି ବିଶ୍ବ ମଧ୍ଯରେ ରହି ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ଶାସନ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତ ଜଗତ୍‌ ଓ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣିକୂଳର ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ପ୍ରଭୁ। ସେ ପରବ୍ରହ୍ମ/ ସେ ମଧ୍ୟ ପରମେଶ୍ବର, କାରଣ ସେହି ପରମ ଆତ୍ମା 
ଓ ପରମପୁରୁଷ, ଏବଂ ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଧବତମ ମୂଳ ସତ୍ତାରୂୁ ସେ ଏହି ବିଶ୍ବକୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ କରିଛନ୍ତି ଓ ଶାସନ କରୁଛନ୍ତି। ନିଜେ ମୋହାବିଷ୍ଠ ହୋଇ ନୂହେ, 
ବରଂ ନିଜର ସର୍ବଜ୍ଚ ସର୍ବଶକ୍ତିମତ୍ତା ନେଇ। ଆଉ ମଧ୍ଯ ଜଗତରେ ତାଙ୍କର 
ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ କ୍ରିୟା ଚାଲିଛି ତାହା ତାଙ୍କର ବା ଆମର ଚେତନାର 
ଗୋଟାଏ ଭ୍ରାନ୍ତିମାତ୍ର ନୁହେଁ। ଏକମାତ୍ର ଭ୍ରମାମ୍ମିକା ମାୟା ହେଉଛି ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର 
ଅଞ୍ଚାନ ତାହା ଏକ ଓ ଅଦ୍ରିତୀୟ ବ୍ରହ୍ମର ଅଗୋଚର ସତ୍ତାର ଆଧାର 
ଉପରେ ଅସଦ୍‌ବସ୍ତୁ ସକଳର ସୃଷ୍ଟିକର୍ତ୍ରୀ ନୂହେ, କିନ୍ତୁ ତାହାର ଅନ୍ଧ, ଭାରାକ୍ରାନ୍ତ 
ଓ ସୀମିତ କ୍ରିୟା ଫଳରେ ସେ ଅହଂ ଭିତର ଦେଇ ଓ ମନ, ପ୍ରାଣ, 
ଜଡ଼ର ଅନ୍ୟାନ୍ଯ ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପ ଭିତର ଦେଇ, ସୃଷ୍ଠିର ମହତ୍ତର ବୋଧ 
ଓ ଗଭୀରତର ସତ୍ଯସବୂକୁ ମାନବ ବୁଦ୍ଥି ଆଗରେ ବିକୃତ କରି ଭୂଲ୍‌ ଭାବରେ 
ଧରିଥାଏ। ଏକ ପରା ଭାଗବତୀ ପ୍ରକୃତି ରହିଛି, ଯେକି ଏହି ବିଶ୍ଵର ପ୍ରକୃତ 
ସୃଜନକର୍ତରୀ। ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ସେହି ଏକ ଭଗବଦ୍‌ ସତ୍ତାର 


ଗୀତାର ପରମ ବାକ୍ୟ ୪୩୭ 


ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ସମସ୍ତ ଜୀବନ ସେହି ଏକ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଶକ୍ତିର ଲୀଳା, ସମଗ୍ର 
ପ୍ରକୃତି ସେହି ଏକ ଅନନ୍ତଙ୍କର ଏକ ପ୍ରକାଶ। ସେ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ 
ରଶ୍ଵର, ଜୀବ ହେଉଛି ତାଙ୍କରି ସତ୍ତାର ଏକ ସତ୍ତା। ସେହି ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ଯରେ 
ଭଗବାନ, ଦେଶ ଓ କାଳର ଏହି ଜଗତ୍‌ ତାଙ୍କରି ପ୍ରାତିଭାସିକ ଆତ୍ମ- ବିସ୍ତାର | 
ସୃଷ୍ଠି ଓ ସୃଷ୍ଟିର ଅତୀତ ସତ୍ଯ ସଂପର୍କରେ ଏହି ବ୍ୟାପକ ଦୃଷ୍ଟିକୁ 
ଖୋଲି ଦେବା ଭିତରେହି ଗୀତାର ଯୋଗ ତାର ସମନ୍ରୟମୂଳକ ତାର୍ପରର୍ଯ୍ୟ 
ଓ ଅତୂଳନୀୟ ସାର୍ଥିକତା ଲାଭ କରିଛି। ଯାହାକିଛି ଅଛି ସେ ସମସ୍ତ ଭିତରେ 
ଏହି ପରମ ଭଗବାନହି ଏକ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଅବିନଶ୍ବର ଆତ୍ମା, ତେଣୁ 
ଏହି ପରିବର୍ତନରହିତ, ବିନାଶରହିତ ଆତ୍ମାର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଭାବ ପ୍ରତି ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ଜାଗ୍ରତ ହେବାକୁ ହେବ, ଏବଂ ଏହା ସହିତ ନିଜର ଆନ୍ତର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ସତ୍ତାକୁ ଏକ କରିବାକୁ ହେବ। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ମନୁଷ୍ଯର ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ଭଗବାନ 
ଯେକି ତାହାର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଉତ୍ସାରିତ ଓ ପରିଚାଳିତ କରୁଛନ୍ତି, ତେଣୁ 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ତାଂର ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ଏହି ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜାଗ୍ରତ ହେବାକୁ 
ହେବ, ନିଜର ଆନ୍ତର ଗୃହରେ ଆସ୍ଥାନ ଦେଇଥ୍‌ବା ଏହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣିବାକୁ 
ହେବ, ଯାହାକିଛି ଏହାଙ୍କୁ ଆବୃତ ଓ ଆଚ୍ଛାଦିତ କରି ରଖେ ସେସବୁକୁ 
କଟାଇ ଉଠିବାକୁ ହେବ, ଏବଂ ତାହାର ସତ୍ତାର ଏହି ଅନ୍ତରତମ ସତ୍ତାଙ୍କ 
ସହିତ, ତାଂର ଚେତନାର ଏହି ମହତ୍ତର ଚେତନା ସହିତ, ତା'ର ସମସ୍ତ 
ସଂକଳ୍ପ ଓ କର୍ମର ଏହି ଗୋପନ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ସହିତ ତାହାକୁ ଏକୀଭୂତ ହେବାକୁ 
ହେବ, ନିଜ ଭିତରେ ଥୁବା ଏହି ପରମ ସତ୍ତା ଯେକି ତାହାର ଦିଭିନ୍ନ 
ଆମ୍ବମପ୍ରକାଶର ଉତ୍ସ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ତାହା ସହିତ ତାକୁ ଏକୀଭୁୂତ ହେବାକୁ 
ହେବ। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନ୍‌, ତାଙ୍କର ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତି, ଯାହାକି ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ମୂଳ, ତାହା ଏହି ନିମ୍ନତର ପ୍ରାକୃତ ବିକାର ଦ୍ବାରା ଘନ ଭାବରେ ଆବୂତ 
ହୋଇ ରହିଛି। ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ତାହାର ନିମ୍ନତର ଆପାତଜୀବନରୂ, ଏହି 
ଅପୂଣ୍ଚି ଓ ମରଣଶୀଳ ଜୀବନରୁ ହଟିଆସି ତାହାର ସେହି ମୂଳ, ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ଫେରିଯିବାକୁ ହେବ, ଯାହାର ସ୍ଵରୂପ ହେଉଛି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅମୃତମୟ। 
ଯାହାକିଛି ବସ୍ତୁ ରହିଛି ସେ ସମସ୍ତ ଭିତରେ ଏହି ଭଗବାନ ଏକ ହୋଇ 
ରହିଛନ୍ତି। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ଆତ୍ମା ଯାହା ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ରହିଛି 
ଓ ଯାହା ଭିତରେ ସମସ୍ତେ ରହିଛନ୍ତି ଓ ଚଳପ୍ରଚଳ କରୁଛନ୍ତି। ତେଣୁ ମନୂଷ୍ଯକୁ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ସହ ନିଜର ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ଏକ୍ଯକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବାକୁ ହେବ, 
ଆତ୍ମା ଭିତରେ ସର୍ବଭୂତଙ୍କୁ ଓ ସର୍ବଭୂତଙ୍କ ଭିତରେ ଆତ୍ମାକୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେବ, 
ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଓ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ସ୍ବୟଂ ନିଜେ ବୋଲି ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେବ, 
“ଆମ୍ମୌପମ୍ୟେନ ସର୍ବତ୍ର” ଏବଂ ସେହି ଅନୁସାରେହିଁ ନିଜର ମନ, ଇଚ୍ଛା 


୪୩୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ଜୀବନର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟରେ ତାହାଙ୍କୁ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ହେବ, ଅନୂଭବ 
କରିବାକୁ ହେବ, ଏବଂ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ। ଏଠାରେ ବା ଅନ୍ୟ ଯେଉଁଠାରେ 
ଯାହାକିଛି ଅଛି ଏହି ଭଗବାନହିଁ ସେସବୁର ଉତ୍ସ ଏବଂ ସେ ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତି 
ଦ୍ଧାରା ଏହି ଅଗଣିତ ବସ୍ତୁ ଓ ଜୀବନ ହୋଇଛନ୍ତି, ଅଭୂତ୍‌ ସର୍ବଭୂତାନି 
ତେଣୁ ମନୂଷ୍ଯକୁ ଚେତନ ଅଚେତନ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଭିତରେ ସେହି ପରମ 
ଏକଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ଓ ପୂଜା କରିବାକୁ ହେବ; ସୂର୍ଯ୍ୟରେ, ନକ୍ଷତ୍ରରେ, 
ପୂୁଷ୍ଣରେ ତାଙ୍କର ଯେଉଁ ପ୍ରକାଶ, ମନୂଷ୍ଯ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ 
ତାଙ୍କର ଯେଉଁ ପ୍ରକାଶ, ପ୍ରକୃତିର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ଓ ଶଳ୍ତି ଭିତରେ, ବିଭିନ୍ନ 
ଗୂଣ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭିତରେ ତାଙ୍କର ଯେଉଁ ପ୍ରକାଶ, “ବାସୁଦେବଃ ସବ୍ବମିତି”, 
ତାହାକୂ ପୂଜା କରିବାକୁ ହେବ। ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି ଓ ଦିବ୍ଯ ସହାନୂଭୂତି ଦ୍ବାରା, 
ଏବଂ ଶେଷରେ ଏକ ଦୃଢ଼ ଆନ୍ତର ଏକାମ୍ବତା ଦ୍ବାରା ତାହାକୁ ବିଶ୍ବସହିତ 
ଏକୀଭୂତ ହୋଇ ବିଶ୍ଵମୟତ୍ଵ ଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ। ଏକ ନିଷ୍ଚେଷ୍ଟ, ସମ୍ଭନ୍ଧରହିତ 
ଏକତ୍ସରେ ପ୍ରେମ ଓ କର୍ମର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଏହି ବିଶାଳତର ଓ ସମୃଦ୍ଧତର 
ଏକତ୍ସ ନିଜକୁ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କରେ କର୍ମ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ହୃଦୟାବେଗ ଭିତର ଦେଇ, 
ଏହାହିଁ ହୋଇଉଠେ ଆମର ସକଳ କର୍ମ ଓ ଅନୂଭବର ଉତ୍ସ, ଆଧାର, 
ଉପାଦାନ, ପ୍ରେରଣା ଓ ଦିବ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ। “କସ୍ଲୈ ଦେବାୟ ହବିଷା ବିଧେମ” -- 
କେଉଁ ଦେବତାଙ୍କୁ ଆମେ ଆମର ସମଗ୍ର ଜୀବନ ଓ କର୍ମକୁ ଏକ ନୈବେଦ୍ଯ 
ରୂପେ ଅର୍ପଣ କରିବୁ ? ଏହିହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ଭଗବାନ, ସେହି ପ୍ରଭୂ 
ଯେ ଆମର ଯଜ୍ଞ ଦାବି କରୁଛନ୍ତି। ଏକ ନିଶ୍ଚେଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧହୀନ ଏକତ୍ସରେ 
ପୂଜା ଓ ଭକ୍ତିର ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତି ହେଉଛି 
ଏହି ସମୃଦ୍ଧତର, ପୂର୍ଣ୍ଣତର ଓ ନିବିଡ଼ତର ମିଳନର ଆତ୍ମା, ହୃଦୟ ଓ ଶିଖର, 
ଏହି ଭଗବାନହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ଆମର ପିତା, ମାତା, ପ୍ରେମିକ, ବନ୍ଧୁ, ସମସ୍ତ 
ସମ୍ବନ୍ଧର ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିଣତି, ସମସ୍ତ ଜୀବର ଆତ୍ମାର ଆଶ୍ରୟ। ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ଗୁହ୍ଯବିଦ୍ୟାର ସେହି ଏକ ପରମ ଓ ବିଶ୍ବ-ଦେବ, ଆତ୍ମା, ପୁରୂଷ, ବ୍ରହ୍ମ 
ଓ ଭଶ୍ଵର। ସେ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଏହି ସମସ୍ତ ଭାବରେ 
ଜଗତକୁ ନିଜ ଭିତରେ ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି। ଏହାର ଅଗଣିତ ସତ୍ତାସବୁ ତାଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଓ ସେ ମଧ୍ୟ ସେସବୁର ମଧ୍ଯରେ ଅନେକ ରୂପରେ ଅନେକ 
ଭାବରେ ଏକ। ଏକ ସଙ୍ଗରେ ଏହି ସମସ୍ତ ଭାବରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରକାଶ ପ୍ରତି 
ଜାଗ୍ରତ ହେବାହିଁ ହେଉଛି ସେହି ଏକହିଁ ଦିବ୍ୟ ଯୋଗର ମନୁଷ୍ଯ ତରଫର 
ସାଧନା । 

ତାଙ୍କର ଶିକ୍ଷାର ଏହାହିଁ ଯେ ସେହି ପରମ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ଯ ସେ 
ଯେଉଁ ପୂର୍ଣ୍ଣଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ କଥା ଦେଇଥ୍‌ଲେ ଏହାହିଁ ଯେ 


ଗୀତାର ପରମ ବାକ୍ୟ ୪୩୯ 


ସେହି ଜ୍ଞାନ ଏହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ନିଃସନ୍ଦେହ ଭାବରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବାକୁ ଯାଇ 
ଦିବ୍ୟ ଅବତାର ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାହାସବୁ କହିଥ୍‌ଲେ ତା'ର ସାର ସଂକଳନ 
କରି ଘୋଷଣା କରିଲେ ଯେ ଏହାହି ତାଙ୍କର ପରମ ବାକ୍ଯ, “ପରମମ୍‌ 
ବଚଃ””, ଏହା ଭିନ୍ବ ଅନ୍ଯ କିଛି ନୁହେଁ। “ପୁଣିଥରେ ମୋର ପରମ ବଚନକୁ 
ଶୁଣ”” ଭୂୟଃ ଏବ ଶୃଣୁ ମେ ପରମମ୍‌ ବଚଃ। ଆମେ ଦେଖୁ, ଗୀତାର 
ଏହି ପରମ ବାକ୍ଯ ହେଉଛି ପ୍ରଥମତଃ ଏହି ସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଘୋଷଣା 
ଯେ ଶାଶ୍ବଵତର ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ପୂଜା ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ତାହାଙ୍କୁ ଏହି 
ରୂପରେ ଜାଣିବା ଓ ପୂଜା କରିବା, ଏହି ସୃଷ୍ଠିରେ ଯାହାକିଛି ଅଛି ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ସେସମସ୍ତର ପରମ ଓ ଦିବ୍ଯ ଉତ୍ସ, ଏହି ଜଗତ୍‌ ଓ ତାହାର 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ମହାନ୍‌ ପ୍ରଭୂଜଥ ଏବଂ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ହେଉଛି ତାଙ୍କରି ସତ୍ତାରୂହିଁ 
ସମ୍ଭତ। ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଏହି ପରମବାକ୍ଯ ଜ୍ଞାନ ଓ ଭକ୍ତିର ଏକୀଭୂତ ସମନ୍ୟକୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତ ଯୋଗ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିଛି। ଶାଶ୍ବତ ଭଗବାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ 
ଯୁକ୍ତ ହେବାକୁ ହେଲେ ମନୂଷ୍ଯ ପାଇଁ ଏହାହି ହେଉଛି ନିର୍ଦାରିତ ଓ ସ୍ବାଭାବିକ 
ପନ୍ଥା। ପନ୍ଥାର ଏହି ସଂଜ୍ଞାକୁ ଆହୁରି ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ 
ଏହି ଭକ୍ତି, ଯାହାକି ଜ୍ଞାନ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ଦିଗରେ ଉନ୍ଜୋଚିତ 
ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ କର୍ମର ଭିରି ଓ ପ୍ରେରିକା ଶକ୍ତି, ଏହି ଭକ୍ତିର ସର୍ବାଧ୍‌କ 
ଗୁରୂତ୍ଵକୁ ଆହୁରି ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବାକୁ ଯାଇ ଏଠାରେ ନିର୍ଦେଶ କରାଗଲା ଯେ 
ଏହାକୁ ମନ ଓ ହୂଦୟରେ ସର୍ବତୋଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବାହି ଶିଷ୍ଯର ଅଗ୍ରସର 
ହେବାର ପ୍ରଧାନ ସର୍ତ, ଏବଂ ଏହି ଭାବରେହି ମାନବଯନ୍ତ୍ର ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭଗବତ୍‌ 
କର୍ମର ଚରମ ଆଦେଶ ଦିଆଯିବ। ଭଗବାନ କହିଲେ, “ତମ ଆତ୍ମାର 
କଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ ମୋର ଇଚ୍ଛାରୂ ମୁଁ ତୁମକୁ ଏହି ପରମବାକ୍ଯ କହିବି, କାରଣ 
ବର୍ତମାନ ତୂମ ହୃଦୟ ମୋଠାରେ ପ୍ରୀତି ଅନୁଭବ କରୁଛି'', “ତେ ପ୍ରିୟମାଣାୟ 
ବକ୍ଷ୍ୟାମିମ। କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ହୃଦୟର ଏହି ପ୍ରୀତିହିଁ ଯଥାର୍ଥ ଭକ୍ତିର 
ସମଗ୍ର ଉପାଦାନ ଓ ସାରନିର୍ଯାସ। ଯେତେବେଳେ ଏହି ପରମ ବାକ୍ଯଟି 
କୁହାଗଲା ଅର୍ଜୁନ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେଲେ ଏବଂ ପଚାରିଲେ 
ବ୍ୟବହାରତଃ ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବାର ଯଥାର୍ଥ ଉପାୟ 
କ”ଶ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନରହିଁ ତୁରନ୍ତ ଓ ସ୍ଵାଭାବିକ ପରିଣାମ ହେଲା ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ଵର ଆତ୍ମାରୂପେ ଦର୍ଶନ ଏବଂ , ସେହି ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେହିଁ ଜଗତ୍‌ କର୍ମର 
ମହାନ୍‌ ଆଦେଶ ସଂଘୋଷିତ ହେଲା।* 

ଗୀତା ଭଗବାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁ ବିଚାରଟିକୁ ସୃଷ୍ଟିର ସମଗ୍ର ରହସ୍ଯ 


#* ଗୀତା _୧- ୧୮, ଦଶମ ଅଧାୟ 


୪୪୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବୋଲି, ମୂକ୍ତିପ୍ରଦ ଞ୍ଚାନ ବୋଲି ଜୋର ଦେଇଛି, ତାହା କାଳଗତ ବିଶ୍ବକର୍ମର 
ପ୍ରବାହ ଓ କାଳାତୀତ, ବିଶ୍ଵାତୀତ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ଯ ଭିତରେ ସମନ୍ରୟ ସାଧନ 
କରୁଛି ଅଥଚ ଉଭୟ ଭିତରୁ କୌଣସିଟିକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୂ ନାହିଁ ବା ଉଭୟର 
ବାସ୍ତବତାକୁ କୌଣସି କିଛି କ୍ଷୁଣ୍ତ କରୁ ନାହିଁ। ଏହା ସର୍ବେଶ୍ଵରବାଦ, ଇଶ୍ନରବାଦ, 
ଓ ବିଶ୍ବାତୀତ ପରମ ସତ୍ତାର ତତ୍ତ୍ଵ ଆଦି ଆମର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଧାରଣା ଓ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅନୁଭୂତିର ସମସ୍ତ ଧାରା ଭିତରେ ସମନ୍ରୟ ଆଣି ଦେଇଛି। ଭଗବାନ 
ହେଉଛନ୍ତି ଅଜ, ଶାଶ୍ବତ, ଅନାଦି, ତାଙ୍କର ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ଏପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁ 
ନାହିଁ ବା ରହିପାରେନା, ଯାହା ଭିତରୁୂକି ତାଙ୍କର ଉପତ୍ପରି ହୋଇପାରେ, 
କାରଣ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ, ଅଦ୍ରିତୀୟ କାଳହୀନ ଓ ପରମ ସତ୍ଯ। 
“ନୋ ଦେବଗଣ ନା ମହପ୍ରିଗଣ କେହି ମୋର କୌଣସି ଜନ୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କିଛି ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ,।... ଯେ ମୋତେ ଅଜ ଅନାଦି ବୋଲି ଜାଣେ ...””* 
ଏହାହିଁ ହେଉଛି ସେହି ପରମ ବାକ୍ଯର ଆରମ୍ଭ କଥା। ଏବଂ ଏହା ଏହି 
ସମୁଚ୍ଚ ଆଶ୍ଵାସ ଦେଉଛି ଯେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ମାନସିକ ଜ୍ଞାନ ନୁହେଁ, 
ଏହା ଶୁଦ୍ଧ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜ୍ଞାନନ କାରଣ ଏହି ବିଶ୍ଵାତୀତ ପରମପୁରୂଷଙ୍କର 
ରୂପ ଓ ସ୍ଵଭାବ। (ଯଦି ତାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହି ପ୍ରକାର ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଇପାରେ) ତାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ମନର ଧାରଣାର ଅତୀତ, ଅଚିନ୍ତ୍ଯରୂପ। 
ଏହି ବିଶୁଦ୍ଧ ଅଧ୍ୟାତ୍ମହ୍ଜାନ ମରଣଶୀଳ ମାନବକୁ ଆଜ୍ଞାନର ସମସ୍ତ ମୋହ 
ଭିତରୂକ ପାପ, ଦୁଃଖ ଓ ମନ୍ଦର ସମସ୍ତ ବନ୍ଧନରୂ ମୁକ୍ତ କରିଦିଏ, “ୟୋ 
ବେଭି ଅସଂମୂତଃ ସ ମର୍ତେଷୁ ସର୍ବପାପୈଃ ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ।୮” ଯେଉଁ ମାନବାମ୍ବା 
ଏହି ପରମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଜ୍ଞାନର ଜ୍ୟୋତିରେ ବାସ କରିପାରେ ସେ ଏହାହଦ୍ଲାରା 
ବିଶ୍ବର ମନୋକନିତଂ ରୂପ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାହ୍ୟ ରୂପସବୁର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ଧକୁ ଉତ୍ତୋଳିତ 
ହୂଏ। ସେ ଏପରି ଏକ ଏକ୍ଯର ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଶକ୍ତି ଭିତରକୁ ଉଠିଯାଏ, 
ଯାହା ସବୁକିଛିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ରହିଛି, ଅଥଚ ସବୁକିଛିକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରୁଛି, 
ତାହା ଏଠାରେ ଯେପରି, ଉର୍ଵୁରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି | ବିଶ୍ଵାତୀତ ଅନନ୍ତ ସଂପର୍କରେ 
ଏହି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅନୁଭୂତି ସୃଷ୍ଠି ସଂପର୍କରେ ସର୍ବେଶ୍ଵରବାଦ (୮୫୮୪୩୫୮୫୮) ର 
ସୀମିତତାକୁ ଅଗ୍ରାହ୍ୟ କରେ। ବିଶ୍ଵରୂପ - ଏକେଶ୍ବରବାଦ ଯାହା ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ବର ସହିତ ଏକ ବୋଲି ଦେଖେ, ସେଥ୍‌ରେ ଅନନ୍ତର ଯେଉଁ କଳ୍ପନା 


× ନ ମେ ବିଦୁଃ ସୁରଗଣାଃ ପ୍ରଭବଂ ନ ମହର୍ଷୟଃ | 
ଅହମାଦିହିଁ ଦେବାନାଂ ମହର୍ଷୀଣାଞ୍ଚ ସର୍ବଶଃ ॥ 
ୟୋ ମାମଜମନାଦିଞ୍ଚ ବେଭି ଲୋକମହେଶ୍ଵରମ୍‌ । 
ଅସଂମୂଢ଼ ସ ମର୍ତ୍ୟେଷୁ ସର୍ବପାପୈଃ ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ ॥ ଗୀତା ୧୦/୨-୩ 


ଗୀତାର ପରମ ବାକ୍ୟ ୪୪୧ 


ତାହା ଭଗବାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵପ୍ରକାଶ ମଧ୍ୟରେହି ସୀମାବଦ୍ଧ କରି ରଖେ 
ଏବଂ ତାହାଙ୍କୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଏହି ବିଶ୍ଵପ୍ରକାଣକୁହି ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ ବୋଲି 
ଆମ ଆଗରେ ରଖ୍‌ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଦିଶୁନ୍ଧ ଅଧ୍ୟାତ୍ମହ୍ଚାନ ଆମକୁ ଦେଶ 
ଓ କାଳର ଅତୀତ ଶାଶ୍ବତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁକ୍ତ କରେ। ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କ ଉତ୍ତରରେ 
କହିଲେ, “ଆପଣଙ୍କର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିକୁ କି ଦେବ, କି ଦାନବ କେହି ମଧ୍ୟ 
ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ।?” ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଏପରିକି ଅସଂଖ୍ୟ ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ 
କରିପାରିବେ ନାହି, ତାଙ୍କର ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଜ୍ୟୋତି, ଅନନ୍ତ ମହାନତାକୁ ଧାରଣ 
କରିପାରିବେ ନାହିଁ। ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂବନ୍ଧରେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ନିମ୍ବତର ଜ୍ଞାନରେ ଯାହା 
ସତ୍ୟ ଅଛି ତାହା କେବଳ ବିଶ୍ଵାତୀତ ଭଗବାନଙ୍କର ଚିର ଅବ୍ଯକ୍ତ ଓ ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ସତ୍ୟକୁ ଆଶ୍ରୟ କରିହି ରହିଛି। 

କିନ୍ତୁ ତାହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏହି ବିଶ୍ଵାତୀତ ଭଗବତ୍‌ସତ୍ତା କେବଳ ଏକ 
ନେତି ନୂହେଁ, ବା ବିଶ୍ଵ ସହିତ ସମସ୍ତ ସଂପର୍କଶୂନ୍ଯ ଏକ ନିର୍ବିଶେଷ ସ୍ଵରୂପ 
ନୁହେଁ। ଏହା ଏକ ପରମ ଅସ୍ତିବାଚକ ସଦ୍‌ବସ୍ତୁକ, ଏହା ସମସ୍ତ ପୂର୍ଣ୍ଣତାର 
ପୂର୍ଣ୍ଚତା। ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଏହି ପରମ ଭିତରୁହିଁ ଉଦ୍‌ଭୂତ, ବିଶ୍ଵର 
ସମସ୍ତ ଅସ୍ତିତ୍ବ ଓ ଜୀବନ ଏହାରି ଭିତରକୁହିଁ ଫେରିଯାଆନ୍ତି ଏବଂ କେବଳ 
ଏହାରି ମଧ୍ୟରେହିଁ ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କର ସତ୍ଯ ଓ ଅପରିମେୟ ଅସ୍ତିତ୍ସ 
ଲାଭ କରନ୍ତି। “କୋରଣ ସର୍ବଥା ଓ ସର୍ବତୋଭାବେ ମୁଁହିଁ ଦେବଗଣ ଓ 
ମହଷିଗଣଙ୍କର ଉପତ୍ପଭିର ହେତୁ।୮୮” ଦେବତାଗଣ ହେଉଛନ୍ତି ସେହିସବୁ ମହାନ 
ଅକ୍ଷୟ ଶକ୍ତି ଓ ଅମର ବିଗ୍ରହ ଯେଉଁମାନେ ବିଶ୍ଵର ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ଯ 
ଶକ୍ତି ସମୂହକୁ ସଚେତନ ଭାବରେ ଅନୂପ୍ରାଣିତ କରନ୍ତି ଗଠନ ଓ ପରିଚାଳନା 
କରନ୍ତି। ଦେବତାଗଣ ହେଉଛନ୍ତି ଶାଶ୍ବତ ଓ ଆଦି ଦେବଙ୍କର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ରୂପ, ଯେଉଁମାନେ କି ସେହି ଦେବଙ୍କ ଭିତରୁ ବାହାରି ଜଗତର ନାନା 
ବହୁମୁଖୀ କ୍ରିୟାଧାରା ଭିତରକୁ ଓହ୍ଲାଇ ଆସିଛନ୍ତି। ଏହି ଦେବତାମାନେ ବହୁ 
ଓ ବିଶ୍ଵରୂପୀ, ସେମାନେ ସନ୍ତାର ମୂଳତତ୍ତଵ ଓ ତାହାର ସହସ୍ର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 
ନେଇ ପରମ ଏକର ଏହି ବିଭିନ୍ନ ବହୁମୁଖୀ ଲୀଳା ରଚନା କରିଛନ୍ତି। 
ସେମାନଙ୍କର ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ସ, ପ୍ରକୃତିକ ଶକ୍ତିକ କ୍ରିୟା ସମସ୍ତହିଁ ସର୍ବଭାବରେ, 
ସର୍ବସୂତ୍ଵରେ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଂଶରେ ସେହି ବିଶ୍ଵାତୀତ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ସତ୍ତାଙ୍କଠାରୁହିଁ 
ଆସିଛି। ଏହି ଦିବ୍ୟ ପ୍ରତିନିଧୂମାନଙ୍କ ଦାରା ଏଠାରେ କୌଣସି କିଛି ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାବରେ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହି, କୌଣସି ବସ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ 
ହ୍ରଏ ନାହିଁ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୂର ମୂଳ, କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ସତ୍ତାର ତଥା 
ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ- ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ହେତୁ ରହିଛି ସେହି ଅଖଣ୍ଡ ଓ ପରମ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଭିତରେ, ଅହଂ ଆଦିଃ ସର୍ବଶଃ। ବିଶ୍ବର କୌଣସି ଜିନିଷର ପ୍ରକୃତ କାରଣ 


୪୪୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବିଶ୍ବ ମଧ୍ୟରେ ନାହିଁ, ସବୁକିଛି ଉତ୍ସାରିତ ହେଉଛି ସେହି ବିଶ୍ଵାତୀତ ସତ୍ତା 
ଭିତରୁ | 

ଯେଉଁ ମହାନ୍‌ ରଷିମାନଙ୍କୁ ବେଦପରି ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ସପ୍ତ ଆଦିରଷି 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି, ମୂହର୍ଷୟଃ ସପ୍ତ ପୂର୍ବେଂ, ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ସେହି 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରଜ୍ଞାର ଧୀଶକ୍ତି। ଯେଉଁ ପ୍ରାଞ୍ଚା ନିଜର ଆତ୍ମସଚେତ ଆନନ୍ତ୍ଯରୂ, 
ପ୍ରଜ୍ଥାପୁରାଣୀରୂ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିଛି, ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ ମୂଳସତ୍ତାର 
ସାତଟି ତତ୍ତ୍ଵକ୍ରଧମ ଅନୁସାରେ ବିକଶିତ କରିଛି। ଏହି ରଷିଗଣ ହେଉଛନ୍ତି 
ସର୍ବଧାରକ, ସର୍ବ-ଉଦ୍‌ଭାସକ, ସର୍ବପ୍ରକାଶକ ସପ୍ତ ଧୀଶକ୍ତିର ବିଗ୍ରହହ ବେଦର 
ସପ୍ତଧୀୟାଃ ଉପନିଷଦ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ସାତ ସାତ ହୋଇ ସହଜ଼ିତ ହୋଇଛି 
ବୋଲି କହିଛି, “ସପ୍ତ ସପ୍ତ।। ଏମାନଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି ମାନବର 
ପିତା ଚାରି ଶାଶ୍ବତ ମନୁ କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କର କର୍ମପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ଚତୁର୍ମୁଖୀ 
ଓ ମାନବଜାତି ନିଜର ଚତୁର୍ମୂଖୀ ସ୍ଵଭାବ ଭିତର ଦେଇ ଏହି ପ୍ରକୃତିକୁହିଁ 
ପ୍ରକାଶ କରୁଛି। ଏଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ମାନସିକ ସତ୍ତା, ଏମାନଙ୍କର ନାମରୁ ଏହା 
ସୂଚିତ ହୂଏ। ଏ ସମୁଦାୟ ଜୀବନ, ଯାହାକି ନିଜର କ୍ରିୟା ପାଇଁ ପ୍ରଚ୍ଛନ 
ବା ପ୍ରକଟ ମାନସ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଛି, ସେ ସମସ୍ତର ସ୍ରଷ୍ଟା ହେଉଛନ୍ତି 
ଏହିମାନେ, ଏମାନଙ୍କଠାରୁହିଁ ଏସମସ୍ତ ପ୍ରାଣିଜଗତ୍‌ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି, ଏ ସମସ୍ତହି 
ସେମାନଙ୍କର ସନ୍ତାନ ୟେଷାଂ ଲୋକ ଇମାଃ ପ୍ରଜାଃ। ଆଉ ଏହି ମହର୍ଷିଗଣ 
ଏବିଂ ମନୁଗଣ, ଏମାନେ ସ୍ଵୟଂ ହେଉଛନ୍ତି ` ପରମାତ୍ମାବ୍କର ନିତ୍ଯ ମାନସପୁତ୍ର,* 
ଏବଂ ତାହାଙ୍କର ବିଶ୍ବାତୀତ ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ସତ୍ତାରୁ ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଜାତ ହୋଇଛନ୍ତି। 
ଏମାନେ ସ୍ରଷ୍ଟା, କିନ୍ତୁ ବିଶ୍ବରେ ଯାହାକିଛି ସୃଷ୍ଠି ହୂଏ ସେସମସ୍ତର ସ୍ରଷ୍ଟାମାନଙ୍କର 
ମୂଳ ସ୍ରଷ୍ଟା ହେଉଛନ୍ତି ସେ। ସମସ୍ତ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାର ଅଧ୍ଯାତ୍ମସତ୍ତା, ସମସ୍ତ 
ଆମ୍ମାର ଆତ୍ମା, ସମସ୍ତ ମନର ମନ, ।ମସ୍ତ ଜୀବନର ଜୀବନ, ସମସ୍ତ 
ରୂପର ସାର ଉପାଦାନ, ଏହି ବିଶ୍ବାତୀତ ପରମପୁରୁଷ, ଆମେ ଯାହାକିଛି 
ସେ ତାହାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପରୀତ ନୂହନ୍ତି। ବରଂ . ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ଆମର ଓ ଜଗତର ସତ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ସୂତ୍ର ଓ ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିର 
ସୃଜନକାରୀ ଓ ଉଦ୍ଭାସକ ପରମ ସତ୍ୟ | 

ଆମ ଅଚସ୍ତିତ୍ମର ଏହି ବିଶ୍ଵାତୀତ ଉତ୍ସ୨ ଆମଠାରୁ ଏପରି କୌଣସି 
ବ୍ଯବଧାନ ଦ୍ବାରା ପୃଥକ୍‌ ହୋଇ ରହି ନାହାନ୍ତି ଯେ ଯାହାଙ୍କ ସହିତ କୌଣସି 
ସଂଯୋଗ-ସେତୂ ରହିବା ଅସମ୍ଭବ, ଏବଂ ଯେଉଁ ସମସ୍ତ ଜୀବ ତାହାଙ୍କଠାରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛନ୍ତି ସେ ସେମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହି ବା ସେମାନଙ୍କୁ 


ଜଳ 


× ମଦ୍‌ଭାବା ମାନସା ଜାତାଃ। 


ଗୀତାର ପରମ ବାକ୍ୟ ୪୪୩ 


କେବଳ ଏକ ମାୟାର ରଚନା ବୋଲି କହି ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ୟାନ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପରମସତ୍ତା (86୩9), ଆଉସବୁ ତାଙ୍କର ସମତି (0960007୮0) | 
ସେ କେବଳ ଏକ ଶୂନ୍ୟ ଭିତରୂ, କେବଳ ଏକ ନାସ୍ତ ଭିତରୂ, ବା ଏକ 
ଅବାସ୍ତବ ସ୍ଵପ୍ନ ଭିତରୁ ସୃଷ୍ଠି କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ନିଜ ଭିତରୁହିଁ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି, 
ନିଜେ ନିଜ ଭିତରେ ସୃଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ସମସ୍ତହି ତାଙ୍କ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ରହିଛି, 
ସମସ୍ତହି ତାଙ୍କ ସତ୍ତାର ଅଂଶ। ଏହି ସତ୍ଯ ସର୍ବେଶ୍ବଵରବାଦର ଦୃଷ୍ଟି କୋଣକୁ 
ନିଜ ଭିତରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାହାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଯାଇଛି। 
ବାସୁଦେବହିଁ ସମସ୍ତ, ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମ୍‌, କିନ୍ତୁ ବିଶ୍ବରେ ଯାହାକିଛି ପ୍ରକଟ 
ହ୍ରଏ ସେ ସମସ୍ତହି ବାସୁଦେବ, କାରଣ ଯାହାକିଛି ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏଥ୍‌ରେ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇ ନାହି, ଯାହାକିଛି କେବେ ବି ପ୍ରକଟ ହୁଏ ନାହିଁ ସେ ସମସ୍ତ ମଧ୍ୟ 
ବାସୁଦେବ। ତାଙ୍କର ସତ୍ତା କୌଣସି ଭାବରେ ବି ତାଙ୍କରି ସମ୍ଭତି ଦ୍ବାରା 
ସୀମାବଦ୍ଧ ନୂହେ, ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧର ଜଗତ୍‌ ଦ୍ବାରା ସେ କୌଣସି ଭାବରେ 
ବି ଆବଦ୍ଧ ନୁହନ୍ତି। ସେ ସବୁକିଛି ହୋଇଥ୍‌ବାବେଳେ ମଧ୍ଯ ତଥାପି ସେ 
ବିଶ୍ଵାତୀତ ସୀମିତ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ବାବେଳେ ମଧ୍ଯ ସେ ଅସୀମ। ପ୍ରକୃତି 
ତା'”ର ସାରସନତ୍ତାରେ ତାଙ୍କରହି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଶକ୍ତିକ ଆତ୍ମଶକ୍ତି। ଏହି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଆତ୍ମ-ଶକ୍ତି ବସ୍ତୁସବୂର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ପ୍ରକୃତିରେ 
ଅସଂଖ୍ଯ ମୂଳଗୁଣ ସୃଷ୍ଠ କରେ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବାହାରର ରୂପ ଓ କର୍ମରେ 
ପ୍ରକଟ କରେ। କାରଣ ତାହାର ମୌଳିକ, ନିଗୂଢ଼ ଓ ଦିବ୍ୟକ୍ରମରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବସ୍ତୁର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସତ୍ଯଟିହି ପ୍ରଥମେ ଆସେ, ତାହା ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ଗଭୀର 
ଅଭେଦ ଏକତ୍ସର ବିଷୟ। ସେମାନଙ୍କର ଗୁଣ ଓ ପ୍ରକୃତିର ମନସ୍ତାତ୍ଵ୍ରିକ ସତ୍ଯ 
ନିଜର ସତ୍ୟତା ଓ ଯାଥାର୍ଥ୍ୟ ପାଇଁ ଏହି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସତ୍ୟ ଉପରେହିଁ ନିର୍ଭରଶୀଳ, 
କାରଣ ଏହା ଭିତରେ ଯାହାକିଛି ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ଯ ରହିଛି ତାହା ଆତ୍ମାରୂହିଁ 
ଆସିଛି। ପ୍ରୟୋଜନୀୟତାରେ ନ୍ଯୂନତମ ଓ କ୍ରମବିନ୍ଯାସରେ ସର୍ବଶେଷ ଏହି 
ରୂପ ଓ କର୍ମର ବାହ୍ଯିକ ସତ୍ଯ, ପ୍ରକୃତିର ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଗୁଣଭିତରୂ ଉଦ୍‌ଭୂତ 
ଏବଂ ଏଠାରେ ଏହି ବାହ୍ଯ ଜଗତରେ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ଯେଉଁସବୁ ବିଭିନ୍ନ ରୂପ 
ଦେଖାଯାଏ, ତାହାର ପ୍ରକାଶ ପାଇଁ ଏହା ତାହା ଉପରେହିଁ ନିର୍ଭର କରୁଛି, 
ବା ଅନ୍ୟ କଥାରେ ବାହ୍ୟ ସତ୍ଯ ହେଉଛି କେବଳ ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ଶକ୍ତି ସମଷ୍ଟିର 
ବହିଃପ୍ରକାଶ ଏବଂ ସବୁବେଳେହି ସେମାନଙ୍କ ବହିଃପ୍ରକାଶ ପନ୍ଥରେ ଏକ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
କାରଣ ରହିଛି। 

ଏହି ସସୀମ ବାହ୍ଯସୃଷ୍ଟି ଅନନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କରହି ପ୍ରକାଶର ଏକ ବିଭାବ। 
ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ଏକ ଗୌଣ ରୂପ। ଅନନ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଯେଉଁ ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ଭାବନା ନିହିତ ରହିଛି ତାହା ଭିତରୁ ନିର୍ବାଚିତ କେଇଟି 


୪୪୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସଂଯୋଜନାର ଏକ ଅଧସ୍ତନ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ବିକାଶକ୍ରମ ହେଉଛି ଏହି ନିମ୍ନତର 
ପ୍ରକୃତି। ସତ୍ତା ଓ ସମ୍ଭତିର ଯେଉଁସବୁ ମୂଳ ଓ ଆନ୍ତର ଗୁଣ ରହିଛି, 
ଯାହାକୁ ସ୍ଵଭାବ କୁହାଯାଏ ତହିଁରୁ ଉଦ୍ଭୂତ ଏହିସବୁ ରୂପ ଓ ଶକ୍ତର, କର୍ମ 
ଓ ଗତିର ସଂଯୋଜନା, ଏସବୁ ରହିଛି ବିଶ୍ଵଗତ ଏକତ୍ସ ମଧ୍ଯରେ ସଂପୂର୍ଣ 
ସୀମିତ ଏକ ସଂପର୍କ ଓ ପାରସ୍କରିକ ଅନୂଭୂତି ପାଇଁ। ଏବଂ ଏହି ନିମ୍ନତର 
ବାହ୍ଯ ଓ ପ୍ରାତିଭାସିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାକ୍ରମରେ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରକାଶମୂଳକ ଏକ 
ଶକ୍ତି ସ୍ବରୂପା ଏହି ପ୍ରକୃତି ଏକ ମୋହାଚ୍ଛନ୍ନ ବିଶ୍ବ- ଅଜ୍ଞାନତାର ବିକୃତିସବୁ 
ଦ୍ବାରା ବିକୃତ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ତାହାର ଭାଗବତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟସବୁ ହଜିଯାଇଛି 
ଆମ ମାନସିକ ଓ ପ୍ରାଣିକ ଅନୁଭୂତିର ଜଡ଼ାନୁଗତ, ଭେଦାତ୍ମକ ଓ ଅହଂଭାବମୂଳକ 
କ୍ରିୟା ଭିତରେ। ତଥାପି ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ସବୁକିଛି ଆସିଛି ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ, 
ସବ୍ରକିଛିହିଁ ହେଉଛି ଏକ ପ୍ରଭାବ, ଏକ ଭାବ, ଏକ ପ୍ରବୂତ୍ତି, ବିଶ୍ଵାତୀତର 
ସତ୍ତା ଭିତରୂ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ଭିତର ଦେଇ ଏକ ବିକାଶକ୍ରମ। “ “ଅହଂ 
ସର୍ବସ୍ଯ ପ୍ରଭବୋ ମତ୍ତଃ ସର୍ବଂ ପ୍ରବର୍ତତେଂ୨, “ମୁଁ ହେଉଛି ସମସ୍ତର ଉପୂରିସ୍ଥଳ, 
ମୋ ଭିତରୂହିଁ ବାହାରି ସମସ୍ତେ କର୍ମ ଓ ଗତିର ବିକାଶରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି! । 
ଏହା କେବଳ ସେହିସବୁ ପ୍ରତି ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ନୁହେଁ ଯାହାକୁ ଆମେ ଉତ୍ତମ ବୋଲି 
କହୁ, ପ୍ରଶଂସା କରୁ ବା ଦିବ୍ଯବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରୂ, ଯାହାସବୁ ଜ୍ୟୌତିର୍ମୟ, 
ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ନୈତିକ, ଶାଚିପ୍ରଦ। ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଭାବରେ ଆନନ୍ଦପ୍ରଦ, “ବୁଦ୍ଧି, ଜ୍ଞାନ, 
ଅସମ୍ମୋହ, କ୍ଷମା, ସତ୍ୟ ଦମ, ଶମ, ଅହିଂସା, ସମତା, ତୃଷ୍ଠି। ତପସ୍ୟା 
ଓ ଦାନ।”' ଏହା ମଧ୍ୟ ସେହିସବୁ ବିପରୀତ ବିଷୟ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ ଯାହା 
ମାନବର ମର ମନକୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରେ, ଏବଂ ତା' ପାଇଁ ନେଇ ଆସେ 
ଅଜ୍ଞାନ ଓ ସମ୍ମୋହ ଯଥା “ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ, ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ଯୁ, ଭୟ 
ଓ ଅଭୟ, ଯଶ ଓ ଅଯଶ”” ଓ ଏହି ଧରଣର ବାକୀ ଯାହାସବୁ ଜ୍ୟୋତି 
ଓ ଅନ୍ଧାକାରର ସମ୍ମିଶ୍ରଣରୁ ଉତ୍‌ଥୁତ, ସେହିସବୁ ଅଜସ୍ର ମିଶ୍ରିତ ତନ୍ତ୍ରୀ ଯାହା 
ଏତେ ଦେଦନାରେ ପ୍ରକମ୍ପିତ ହେଉଥାଏ ତଥାପି ଆମର ସ୍ଵାୟୂଗତ ମନ 
ଓ ତାହାର ଅଜ୍ଞାନ ଦାସତ୍ସ ସବୁରେ ଜଡ଼ିତ ରହି ନିରନ୍ତର ଉତ୍ତେଜନାରେ 
ଶିହରିତ ହେଉଥାଏ। ଏଠାରେ ସମସ୍ତ “ ପଦାର୍ଥ ସେମାନଙ୍କର ପୃଥକ୍‌ ପୃଥକ୍‌ 
ଭାବ ଓ ରୂପରେ ନିଜ ନିଜର ସମ୍ଭୃତିକୁ ରୂପାୟିତ କରୂୁଥୁବାବେଳେ ମଧ୍ଯ 
ଏକ ମହାନ୍‌ ଦିବ୍ଯ ସମ୍ଭତିର ଧାରାର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଜନ୍ମ 
ଓ ସତ୍ତା ସେହି ପରମଙ୍କଠାରୂ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି ଯେ ସେମାନଙ୍କୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରି ରହିଛନ୍ତି। ବିଶ୍ରାତୀତ ପରମ ସତ୍ତା ଏହି ପଦାର୍ଥସକଳକୁ ଜାଣନ୍ତି ଓ 
ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସେହି ପୃଥଗ୍‌ଭୂତ ଜ୍ଞାନରେ ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ପଡ଼ନ୍ତି ନାହିଁ 
ଏବଂ ନିଜ୍ଚ ସୃଷ୍ଠି ଦ୍ବାରା ଅଭିଭୂତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଆମେ ଏଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ଯ 


ଗୀତାର ପରମ ବାକ୍ୟ ୪୪୫ 


କରିବା ଉଚିତ “ଭୂ ଧାତୂ (ଯାହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଅହେବା”)ରୁ ଉପ୍ଟନ୍ନ 
ତିନିଟି ଶବ୍ଦ “ଭବନ୍ତି, ଭାବାଃ, ଭୂତାନାମ୍‌ଂକୁ ଏକତ୍ର ରଖୁ ତା” ଉପରେ 
ଯେଉଁ ଜୋର ଦିଆଯାଇଛି। ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଠି ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ସମ୍ପୃତି. 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ ନିଜେହି ସବୁ ହୋଇଛନ୍ତି, ଭୂତାନି ଅନ୍ତଃକରଣର ସମସ୍ତ 
ଅବସ୍ଥା ଓ ଗତିବୂତ୍ରି ତାଙ୍କର ଓ ସେମାନଙ୍କର ମାନସିକ ଭାବ, ଭାବାଃ। 
ଏସମସ୍ତହି - ଆମର ଉଚ୍ଚତର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅବସ୍ଥାସବୁ ଯେପରି, ଆମର ନିମ୍ନତର 
ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଅବସ୍ଥାସବୁ ଓ ତାହାର ପ୍ରତୀୟମାନ ପରିଣାମ ସବୁ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି - 
ସେହି ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କଠାରୁ ସମ୍ଭତ * - “ଭବନ୍ତି ମତ୍ତ ଏବ”। ଗୀତା ସତ୍ତା 
(56100) ଏବଂ ସମ୍ଭତି (86007170) ଭିତରେ ଥ୍ବା ପ୍ରଭେଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି 
ଏବଂ ତାହା ଉପରେ ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି କିନ୍ତୁ ଏହି ଦୁଇଟି ଭିତରେ କୌଣସି 
ବିରୋଧ୍‌ତା ଛିଡ଼ା କରାଇ ନାହି। ତା” ହେଲେ ବିଶ୍ବର ଏକତ୍ସକ୍ର ଅସ୍ଵୀକାର 
କରାହେବ। ଭଗବାନ ଏକ, ତାଙ୍କ ବିଶ୍ଵାତୀତ ସତ୍ତାରେ ଏକ, ବସ୍ତୂସକଳକୁ 
ଧାରଣ କରୂଥୁବା ଆତ୍ମା ରୂପରେ ଏକ ଏବଂ ନିଜ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିର ଏକତ୍ସରେ 
ଏକ। ଏହି ତିନିହିଁ ଏକ ଭଗବାନ, ସବୁକିଛିହିଁ ତାଙ୍କରିଠାରୁ ଉଦ୍ଭୂତ, ସବୁକିଛିହିଁ 
ତାଙ୍କରି ସତ୍ତାରୂ ପ୍ରକଟିତ ହେଉଛନ୍ତି, ସମସ୍ତହି ସେହି ଶାଶ୍ବତର ନିତ୍ଯ ଚିରନ୍ତନ 
ଅଂଶ ବା ଅନିତ୍ଯ ପ୍ରକାଶ। ଯଦି ଆମେ ଗୀତାକୁ ଅନୁସରଣ କରୁ ତା”ହେଲେ 
ସେଇ ବିଶ୍ଵାତୀତ ସତ୍ତାରେ। ଅଖଣ୍ଡ ପରମ ସତ୍ତାରେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁର ଏକ 
ଚରମ ନିର୍ବାଣ ବା ନେତିର ସନ୍ଧାନ କଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ, ସେଠାରେ ସନ୍ଧାନ 
କରିବାକୁ ହେବ ସେମାନଙ୍କର ରହସ୍ଯର ଚାବିକାଠି, ସେମାନଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ସର 
ସମନୁୟ ସାଧକ ଗୋପନ ସତ୍ୟ। 

କିନ୍ତୁ ଅନନ୍ତର ଆହୂରି ଏକ ପରମ ସତ୍ଯ ରହିଛି, ତାହାକୁ ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରଦ ଜ୍ଞାନର ଏକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅଂଶରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ। 
ହି ସତ୍ୟ ହେଉଛି ଏହା ଯେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାତୀତ ପରମପଦରୁ 
ବିଶ୍ବକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ବିଶ୍ଵର ସବୁକିଛି ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଭାବରେ 
ଉପସ୍ଥିତ ରହି ତାହାକୁ ଦିବ୍ୟ ଭାବରେ ପରିଚାଳିତ କରୁଛନ୍ତି। ପରମ ଭଗବାନ 
ଯେ ନିଜେ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛନ୍ତି ଅଥଚ ଏହାକୁ ଅନନ୍ତ ଭାବରେ ଅତିକ୍ରମ 
କରୁଛନ୍ତି। ସେ ନିଜ ସୃଷ୍ଠି ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ଏକ ସଂକନ୍ଧବିହୀନ କାରଣ 
ମାତ୍ର ନୂହନ୍ଥି। ସେ ସଂକଳ୍ପରହିତ ଏପରି ଏକ ସ୍ରଷ୍ଟା ନୁହନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର 
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#ଉପନିଷଦରେ କୁହାଯାଇଛି “ଆତ୍ମା ଏବ ଅଭୁତ୍‌ ସର୍ବଭୂତାନି” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆତ୍ମାହିଁ ସର୍ବଭୂତ 
ହୋଇଛି। ଏଠାରେ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ନିର୍ବାଚନରେ ଏକ ବିଶେଷ ବ୍ୟଞ୍ଜନା ନିହିତ 
ଅଛି ଯେ ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତାହି ଏହି ସର୍ବଭୂତ ହୋଇଛି। 


୪୪୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବିଶ୍ଵଶଚିର ଏହିସବୁ ପରିଣାମର କୌଣସି ଦାୟିତ୍ସ ନିଜେ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି 
ନାହିଁକି ବା ତାଙ୍କର ଚେତନାଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍‌ ଏକ ଭ୍ରମାମ୍ମିକା ଚେତନା 
ଉପରେ ସେସବ୍ରକୁ ଆରୋପ କରନ୍ତି ବା ସେସବୁକୂ ଛାଡ଼ି ଦିଅନ୍ତି ଏକ 
ଅନ୍ଧ ଯାନ୍ତ୍ରିକ ନିୟମ ହାତରେ ବା ଏକ ନିମ୍ବକୋଟୀର ଦେବ-ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ହାତରେ 
ବା ପାପ ଓ ପୂଣ୍ୟ ତତ୍ବଵର ଚିରସଂଘର୍ଷ ହାତରେ। ସେ ଏସବୁଥୁରୂ ଅଲଗା 
ଏକ ଉଦାସୀନ ସାକ୍ଷୀ ମାତ୍ର ନୂହନ୍ତି ଯେକି କେବଳ ନିଲିପ୍ତ ଭାବରେ ଅପେକ୍ଷା 
କରିଛନ୍ତି ଏସବୁକିଛି କେତେବେଳେ ଆପଣାକୁ ଲୋପ କରିଦେବେ ବା ସେମାନଙ୍କର 
ଅବିଚଳ ମୂଳ ତତ୍ଵ ଭିତରକୁ ଫେରିଯିବେ। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଜଗତ୍‌ ଓ ଜନସମୂହର 
ଶକ୍ତିମନ୍ତ ମହାନ୍‌ ଇଶ୍ଵର ଲୋକ-ମହେଶ୍ଵରର କେବଳ ଜଗତର ମଧ୍ୟରେ ରହି 
ନୁହେ, ଜଗତର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ ରହି ନିଜର ବିଶ୍ଵାତୀତ ପରମପଦରୁ ସବୁକିଛିକୁ 
ଶାସନ ଓ ନିୟନ୍ତଣ କରୁଛନ୍ତି। ବିଶ୍ବକୁ ଏପରି କୌଣସି ଶକ୍ତି ଶାସନ କରିପାରିବ 
ନାହିଁ ଯେକି ବିଶ୍ଵକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ନ ରହିଛି। ଏକ ଦିବ୍ଯ ଶାସନର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଏକ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଦିବ୍ୟ ଶାସକଙ୍କର ଅବାଧ ପ୍ରଭୂତ୍ସ, ଦିବ୍ୟ 
ଶାସନର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ କୌଣସି ସ୍ବୟଂଚାଳିତ ଶକ୍ତି ବା ବିଶ୍ଵର ଆପାଦତଦୂଷ୍ଟ 
ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ସୀମିତ କୌଣସି ଅନ୍ଧ ନିୟତିର ଯାନ୍ତ୍ରିକ ବିଧାନ। ଏହାହିଁ 
ହେଉଛି ବିଶ୍ବ ସଂପର୍କରେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟି, କିନ୍ତୁ ଏହା ସେହି ଧରଣର 
ଇଶ୍ଵରବାଦ ନୁହେଁ ଯାହା ସଂକୋଚର ସହିତ ଅତି ସନ୍ତର୍ପଣରେ ଅଗ୍ରସର 
ହୂରଏ ଓ ଜଗତର ଦ୍ରନ୍ଦ୍ର ଦେଖ୍‌ ଭୟଭୀତ ହୁଏ। ଭଶ୍ଵରବାଦ ଦେଖେ ଭଗବାନ 
ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବଞ୍ଚ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନନ ସେହି ଏକମାତ୍ର ମୂଳ ଦିବ୍ୟ ସତ୍ତା 
ଯେକି ନିଜ ଭିତରେ ସବୁ କିଛିକୁ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି ତାହା ଯାହାବି ହେଉ, 
ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ, ସୂଖ ଓ ଦୁଃଖ, ଆଲୋକ ଓ ଅନ୍ଧକାର ଆଦି ସବୁକିଛିକୁ 
ସେ ନିଜ ସତ୍ତାର ଉପାଦାନରୂପେ ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି, ଏବଂ 
ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ଯାହା ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି ନିଜେହି ତାହାର ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି। 
ଏସବୁର ବୈପରୀତ୍ଯରେ ଅଭିଭୂତ ନ ହୋଇ, ନିଜର ସୃଷ୍ଟି ଦ୍ବାରା ଆବଦ୍ଧ 
ନ ହୋଇ, ପ୍ରକୃତିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ପୂଣି ମଧ୍ଯ ତାହା ସହିତ ଘନିଷ୍ଠ ଭାବେ 
ସମ୍ବନ୍ଧଯୁକ୍ତ ହୋଇ) ତାହାର ଜୀବଗଣଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଭାବରେ ଏକ 
ହୋଇ ସେମାନଙ୍କର ଆତ୍ମା, ଅନ୍ତରାତ୍ମା, ପରମାତ୍ମା, ମ୍ରଭୂଜ ପ୍ରେମିକ, ସଖା 
ଓ ଆଶ୍ରୟ ରୂପେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିୟତ ପରିଚାଳିତ କରୁଛନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କୁ 
ସେ ପରିଚାଳିତ କରୁଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ରହି ଓ ସେମାନଙ୍କର ଉର୍କ୍ଧରେ 
ରହି, ମର୍ତ୍ୟର ଏହିପରି ଦୃଶ୍ୟମାନ ଆଜ୍ଞାନଃ ଦୁଃଖଃ ପାପ ଓ ଅଶୁଭ ଭିତର 
ଦେଇ ସେମାନଙ୍କୁ ସେ ପରିଚାଳିତ କରୁଛନ୍ତି, ପ୍ରତ୍ୟେକକୂ ତାହାର ପ୍ରକୃତି 
ଭିତରଦେଇ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତି ଭିତର ଦେଇ ସେ ନିତ୍ଯ ଆଗେଇ 


ଗୀତାର ପରମ ବାକ୍ୟ ୪୪୭ 


ନେଉଛନ୍ତି ଏକ ପରମଜ୍ୟୋତି, ଆନନ୍ଦ, ଅମୃତତ୍ସ ଓ ବିଶ୍ବାତୀତ ପରମପଦ 
ଦିଗରେ । ଏହାହି ହେଉଛି ମୁକ୍ତିପ୍ରଦ ଜ୍ଞାନର ସମଗ୍ରତା। ଏହା ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ସେହି ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନ ଯାହା ଦେଖେ ଯେ ଭଗବାନ ଆମ ଭିତରେ 
ଏବଂ ଜଗତ୍‌ ଭିତରେ ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ତହି ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମଧ୍ଯ ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ବିଶ୍ବାତୀତ ଅନନ୍ତସତ୍ତା। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପରାପ୍ବର ଯେ କି ନିଜର ଦିବ୍ୟ 
ପ୍ରକୃତି ଦାରା, ନିଜର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାର କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ଶକ୍ତି ଦାରା ଏ ସମସ୍ତ 
କିଛି ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜଚ ବିଶ୍ଵବାତୀତ ପରମ ପଦରୁ ଶାସନ 
ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁଛନ୍ତି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ ସେ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଭାବରେ 
ଉପସ୍ଥିତ ରହିଛନ୍ତି, ବିଶ୍ବର ସମସ୍ତ ଘଟନାର ସେହି ହେଉଛନ୍ତି କାରଣ, ନିୟନ୍ତା, 
ଚାଳକ, ତଥାପି ସେ ଏତେ ମହାନ୍‌, ଶକ୍ତିମାନ ଓ ଅନନ୍ତ ଯେ ତାଙ୍କର 
ସୃଷ୍ଟି ଦାରା ସେ କୌଣସି ଭାବରେ ସୀମା ବଦ୍ଧ ନୁହନ୍ତି । 

ଞ୍ଞାନର ଏହି ସ୍ଵରୂପ ଉପରେ ଜୋର୍‌ ଦିଆଯାଉଛି ଦିବ୍ୟ ଆଶ୍ଵାସପୂର୍ଣ୍ତ 
ତିନିଟି ପୃଥକ୍‌ ଶ୍ଳୋକରେ। ଭଗବାନ କହିଲେ, “ଯେ ମୋତେ ଅଜ, ଅନାଦି 
ଓ ସର୍ବଲୋକ ତଥା ପ୍ରାଣୀସକଳଙ୍କର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ପର ବୋଲି ଜାଣେ, ସେ 
ଏହି ମର୍ତ୍ୟଜୀବମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୋହଶୂନ୍ଯ ହୋଇ ବାସକରେ ଏବଂ ସମସ୍ତ 
ପାପ ଓ ଅଶୁଭରୁ ମୁକ୍ତ ହରୁଏ। ଯେ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ମୋର ଏହି ବିଭୁତି, 
ଏହି ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଇଶ୍ଵରତ୍ନ ଏବଂ ମୋର ଏହି ଯୋଗ ଏଏଶ୍ଵର ଯୋଗ, 
ଯାହା ଦ୍ବାରା ବିଶ୍ଵାତୀତ ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟିଠାରୁ ଅଧୁକ ହେଲେ ମଧ୍ୟ, 
ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଏକ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରଚ୍ତି ଓ ନିଜ ପ୍ରକୃତିର 
ସମ୍ଭତିରୂପେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ଧାରଣ କରିଥାଆନ୍ତି)କୁ ଜାଣେ, ସେ 
ଏକ ଅବିକମ୍ପମିତ ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ମୋ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୁଏ। ଜ୍ଞାନୀମାନେ ମୋତେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଉତ୍ପଭିସ୍ଥଳ ବୋଲି ଓ ମୋଠାରୁହି ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କର୍ମ 
ଓ ଗତି ପ୍ରବର୍ରିତ ହୋଇଥାଏ ବୋଲି ଜାଣଚ୍ତି ଓ ଏହା ଜାଣି ସେହି ଜ୍ଞାନୀମାନେ 
ମୋର ଭଜନା ଓ ଆରାଧନା କରନି... ଏବଂ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ବୁଛ୍ଧିଯୋଗ 
ପ୍ରଦାନ କରେ, ଯାହା ଦ୍ବାରା ସେମାନେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ଏବଂ 
ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅଜ୍ଞାନରୁ ଜାତ ସମସ୍ତ ଅନ୍ଧକାରକୁ ବିନାଶ କରେ।”” 
ଏହି ପରିଣତି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ଆସିଥାଏ ସେହି ଜ୍ଞାନର ସ୍ବରୂପରୁ ଓ 
ସେହି ଯୋଗର ସ୍ବରୂପରୂ ଯେଉଁ ଯୋଗ କି ଏହି ଜ୍ଞାନକ୍ର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବିକାଶ 
ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବମିକ ଉପଲଚ୍ପିରେ ପରିଣତ କରିଥାଏ। କାରଣ ମଣିଷ୍‌ ମନ ଓ 
କର୍ମର ଝମସ୍ତ ସଂଶୟ, ତା'ର ମନ ଓ ସଂକଳ୍ପର, ତାର ନୈତିକ ପ୍ରବୃତ୍ତିର, 
ତା'ର ଭାବଗତ, ଇନ୍ଦିୟଗତ ଓ ପ୍ରାଣଗତ ପ୍ରେରଣାର ଯେଉଁ ସମସ୍ତ ଭୁଲ୍‌ଭ୍ରାଚ୍ତି, 
ଅନିଶ୍ଚୟତା ଓ ସନ୍ତାପ, ସେସବୂର ମୂଳ ହେଉଛି ସେହି ସମ୍ମୋହ। ଧାରଣା 


୪୪୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ କର୍ମରେ ସେହି ବିଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ବିମୂଢ଼ତା ତାଂର ଇନ୍ଦ୍ରିୟମୋହାଚ୍ଛନ୍ନ ଦେହବଦ୍ଧ 
ମନ ପକ୍ଷରେ ସ୍ଵାଭାବିକ। କିନ୍ତୁ ସେ ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁର ଦିବ୍ଯ 
ଉତ୍ସଟିକ ଦେଖେ, ସେ ଯେତେବେଳେ ବିଶ୍ଵର ଦୃଶ୍ୟମାନ ରୂପରୂ ତାହାର 
ମୂଳ ବିଶ୍ଵାତୀତ ସତ୍ଯ ପ୍ରତି ସ୍ଥିର ଭାବରେ ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ କରେ, ଏବଂ 
ସେହି ବିଶ୍ଵାତୀତ ସତ୍ଯରୂୁ ପୂଣି ଏହି ଦୁଶ୍ୟମାନ ରୂପ ଭିତରକୁ ଫେରି 
ଆସେ, ସେତେବେଳେ ସେ ମନ, ଇଚ୍ଛା, ହୃଦୟ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ଏହି ସମ୍ମୋହରୁ 
ମୂକ୍ତିଲାଭ କରେ, ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ ଓ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଏହି ମର୍ତ୍ୟରେ ବିଚରଣ 
କରେ, “ଅସଂମୂଢ଼ଃ ମର୍ତ୍ୟେଷୁଃ ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜିନିଷକୁ ତାଂର ପରମ 
ଓ ଯଥାର୍ଥ ମୂଲ୍ୟରେ ଦେଖେ, କେବଳ ତା'ର ବର୍ତମାନର ଆପାତ ମୂଲ୍ଯରେ 
ନୁହେଁ। ସେ ସମସ୍ତ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଯୋଗସୂତ୍ର ଓ ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ଦେଖ୍‌ପାରେ ସେ 
ସଚେତନ ଭାବରେ ସମସ୍ତ ଜୀବନ ଓ କର୍ମକୁ ସେମାନଙ୍କର ଉଚ୍ଚତର ଯଥାର୍ଥ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ କରେ, ଏବଂ ସେସବୁକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ ନିଜର 
ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁୂ ତାହାକୁ ମିଳୁଥ୍‌ବା ଜ୍ୟୋତି ଓ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା। ଏହିପରି 
ଭାବରେ ସେ ଭ୍ରାନ୍ତ ଜ୍ଞାନରୁ, ମନ ଓ ଇଚ୍ଛାର ଭ୍ରାନ୍ତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରୂ ଓ ଭ୍ରାନ୍ତ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟପ୍ରେରଣାରୁ ମୁକ୍ତ ହୂଏ, ଏବଂ ଏହିଗୁଡ଼ିକହି ହେଉଛନ୍ତି 
ଏଠାରେ ସମସ୍ତ ପାପ, ଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ଦୁଃଖର ମୂଳ, ସେ ଏସବୁଥରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୁଏ, “ସର୍ବପାପୈଃ ପ୍ରମୁଚ୍ୟଯତେବ। କାରଣ ଏହି ଭାବରେ ବିଶ୍ବାତୀତ ଓ 
ବିଶ୍ଵଗତ ସତ୍ଯରେ ବାସ କରି ସେ ତା'ର ନିଜର ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ବ୍ଯକ୍ତିସତ୍ତାକୁ ତାହାର ମହତ୍ତର ସ୍ବରୂପରେ ଦେଖେ ଏବଂ ନିଜର ଭେଦାମତ୍ମକ 
ଓ ଅହମାତ୍ମକ ଇଚ୍ଛା ଓ ଜ୍ଞାନର ମିଥ୍ଯା ଓ ଅଜ୍ଞାନତାରୂ ମୁକ୍ତ ହ୍ରଏ। ସର୍ବଥା 
ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ମୁକ୍ତିର ସାରତତ୍ତ୍‌ । 

ତା'ହେଲେ ଗୀତା ମତରେ ମୁକ୍ତ ପୂୁରୂଷର ଜ୍ଞାନ ସବୁଥ୍‌ରୁ ବିଛ୍ଛିନ, 
ସକଳ ସମ୍ବନ୍ଧଶୂନ୍ୟ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକତାର ଚେତନା ନୁହେଁ, ଏକ କର୍ମହୀନ ନିଶ୍ଚେଷ୍ଠ 
ନୀରବତାର ଅବସ୍ଥା ନୁହେଁ। କାରଣ ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷଙ୍କର ମନ ଓ ଆତ୍ମା ନିରନ୍ତର 
ଏହି ବୋଧ, ଏହି ସମଗ୍ର ଅନୂଭୂତିରେ ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ରହିଥାଏ ଯେ ବିଶ୍ବର 
ଦିବ୍ୟପ୍ରଭୂଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି ସାରା ସୃଷ୍ଟିରେ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ ରହି ସବୁକିଛିକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
ଓ ପରିଚାଳିତ କରୁଛି, “ଏତାଂ ବିଭୂତିଂ ମମ ୟୋ ବେଶଖିଂ”। ସେ ଜାଣିଥାଂନ୍ତି 
ଯେ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମା ଏହି ଅଖ୍‌ଳ ବିଶ୍ବପ୍ରପଞ୍ଚକୁ। ଅତିକ୍ରମ କରିଥୁବା ବିଶ୍ଵାତୀତ 
ସତ୍ତା କିନ୍ତୁ ତହି ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେ ଏହା ମଧ୍ୟ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଏଶ୍ଵର 
ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ସେ ଏହି ବିଶ୍ବ ସହିତ ଏକ, ଓୟୋଗଂ ଚ ମମଂ। ଏବଂ 


ଗୀତାର ପରମ ବାକ୍ୟ ୪୪୯ 


ସେ ବିଶ୍ବାତୀତ ସନ୍ତା, ବିଶ୍ବସନ୍ତା ଓ ବ୍ଯଷ୍ଠିସତ୍ତାର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ବିଭାବକୁ ପରମ 
ସତ୍ଯ ସହିତ ତାହାର ଯଥାର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧରେହି ଦେଖନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏଶ୍ଵର 
ଯୋଗର ଏୀକ୍ୟ ଭିତରେ ସେମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଥାନରେ ରଖନ୍ତି। ସେ ଆଉ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜିନିଷକୁ ତାହାର ପ୍ରଥକ୍‌ତ୍ସଵରେ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ- ଏହିପରି ପୃଥକ୍‌ 
ଭାବରେ ଦେଖ୍‌ଲେ କୌଣସି ଜିନିଷର ଯଥାର୍ଥ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ 
ଅଥବା ଦେଖୁଥ୍‌ବା ଚେତନା ଆଗରେ ତାହାର କେବଳ ଗୋଟିଏ ଦିଗହିଁ 
ଦେଖାଯିବ। ସେ ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତ ଜିନିଷକୁ ଗୋଳିଆମିଶା କରି ଏକତ୍ର ଭାବରେ 
ଦେଖନ୍ତି ନାହିହ ଏହିପରି ଭାବରେ ଗୋଳିଆମିଶା କରି ଦେଖ୍‌ବାର ଫଳ 
ହେଉଛି ଭ୍ରାନ୍ତ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ବିଶୃଙ୍ଖଳ କର୍ମ। ବିଶ୍ବାତୀତ ସତ୍ତାରେ ସୁରକ୍ଷିତ ରହି 
ସେ ଜାଗତିକ ଦୁଃଖଦ୍ମନ୍ଦ୍ର ଓ କାଳ ତଥା ପରିସ୍ଥିତିର ଝଡ଼ଝଞ୍ଜାରେ ଆଦୌ 
ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ବସ୍ତୁସବୁର ଏହି ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ଓ ଧ୍ଵଂସରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ତ 
ଅବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ରହି, ତାଙ୍କର ଆମ୍ମା ଜଗତରେ ଯାହାକିଛି ଶାଶ୍ବତ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ରହିଛି ତାହା ସହିତ ଏକ ଅଟଳ ଅବିକମ୍ମିତ ଓ ଅବିଚଳିତ ଯୋଗରେ 
ନିବିଷ୍ଠ ରହନ୍ତି। ସେ ଏ ସମସ୍ତ ଭିତର ଦେଇ ଯୋଗେଶ୍ଵରଙ୍କର ଦିବ୍ଯ 
ଅଧ୍ୟବସାୟକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରନ୍ତି ଏବଂ ଏକ ପ୍ରଶାନ୍ତ ବିଶ୍ବବ୍ୟାପକତା ଓ ସମସ୍ତ 
ବସ୍ତୁ ଓ ପ୍ରାଣୀ ସହ ଏକ ଏକ୍ଯବୋଧ ନେଇ କର୍ମ କରନ୍ତି। ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ 
ସହିତ ଏହି ଘନିଷ୍ଠ ସଂପର୍କର ଅର୍ଥ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ ତାଙ୍କର ମନ ଓ 
ଆତ୍ମା କୌଣସି ଭାବରେ ଭେଦାମତ୍ମକ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇପଡ଼େ, 
କାରଣ ତାଙ୍କର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଉପଲବ୍ଧର ଭିରି ନିମ୍ବନତର କୌଣସି ପ୍ରାତିଭାସିକ 
ରୂପ ଓ କ୍ରିୟା ନୁହେଁ, ସେହି ଭିଉି ହେଉଛି ଅନ୍ତରସ୍ଥ ସର୍ବମୟ ସତ୍ତା ଓ 
ପରମ ବିଶ୍ବାତୀତ ସତ୍ତା। ସେ ତାଙ୍କ ପ୍ରକୃତି ଓ ସତ୍ତାର ଧର୍ମରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରକୃତି ଓ ସତ୍ତାର ଧର୍ମ ସହ ସମାନ ହୋଇଉଠନ୍ତି, “ସାଧର୍ମ୍ଯମାଗତାଃ' । 
ଆତ୍ମାର ବିଶ୍ଵ ଭାବରେ ରହି ମଧ୍ଯ, ବିଶ୍ଵାତୀତ ଓ ମନ, ପ୍ରାଣ, ଦେହର 
ବ୍ଯଷ୍ଟିରୂପରେ ରହି ମଧ୍ଯ ସେ ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ। ଏହି ଯୋଗ ଥରେ ସିଦ୍ଧ, ଅଟଳ 
ଓ ,ସୁଛିିର ହେଲେ, ' ଅଅବିକମ୍ପେନ ୟୋଗେନ ୟୁଜ୍ୟତେ?, ସେ ପ୍ରକୃତିର ଯେକୌଣସି 
ଭାବ ଗ୍ରହଣ କରିପାରନ୍ତି ଯେକୌଣସି ମାନବୀୟ ଅବସ୍ଥା ଗ୍ରହଣ କରିପାରଚ୍ତ, 
ଯେକୌଣସି ଜଗତ୍‌କର୍ମ କରିପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତାଇଫଳରେ ସେ ଭଗବତ୍‌ ଆତ୍ମା 
ସହିତ ତାଙ୍କର ଏକ୍ଯରୂ ତିଳେ ହେଲେ ସ୍କଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ୨ ସର୍ବଲୋକର 
ମହାନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କର ନିରନ୍ତର ମିଳନ ଟିକିଏ ବି ବ୍ୟାହତ ହୁଏ 
ନାହିଁ। “ସର୍ବଥା ବର୍ତମାନୋଃପି ସ ୟୋଗୀ ମୟି ବର୍ତତେ | 


୪୫୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏହି ଜ୍ଞାନ ଯେତେବେଳେ ଭାବ ଓ ହୁୃଦୟାବେଗରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଏ 
ସେତେବେଳେ ଏହା ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଶାନ୍ତ ପ୍ରେମ ଓ ପ୍ରଗାଢ଼ 
ଭଚିରେ ପରିଣତ ହୁଏ ଯେକି ଆମର ଭର୍ଣ୍ଧରେ ବିଶ୍ଵାତୀତ ଆଦିଦେବ, ପୁଣି 
ଏଠାରେ ସକଳ ବସ୍ତୁରେ ନିତ୍ଯବିରାଜିତ ପ୍ରଭୂ, ମନୁଷ୍ଯଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଓ ପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନ। ପ୍ରଥମେ ଏହା ହୁଏ କେବଳ ବୂଦ୍ଧିର ଏକ ଜ୍ଞାନ ରୂପେ, 
କିନ୍ତୁ ତାହା ସହ ଯୁକ୍ତ ହୂଏ ହୃଦୟର ଏକ ଆବେଗମୟ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଭାବ, 
ବୁଧା ଭାବ-ସମନ୍ରିତାଃ।। ହୃଦୟ ଓ ମନର ଏହି ପରିବର୍ତନ ସମସ୍ତ ପ୍ରକୃତିର 
ପୂର୍ଣ୍ଚ ପରିବର୍ଭନରହିଁ ଅୟମାରମ୍ଭ। ଏକ ନୂତନ ଅନ୍ତର୍ଜନ୍ନ ଓ ବିକାଶ ଆମକୁ 
ଆମ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିର ପରମ ପାତ୍ରଙ୍କ ସହ ଏକତ୍ସ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୃତ କରେ, 
“ମଦ୍‌ଭାବାୟ।। ଏହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ସେତେବେଳେ ଜଗତରେ ସର୍ବତ୍ର ଏବଂ 
ଜଗତର ଉର୍ତ୍ତରେ ଦର୍ଶନ କରାଯାଏ ଓ ତାଙ୍କର ମହାନତା, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓଁ 
ପୂର୍ଷତା ପ୍ରତି ଏକ ନିବିଡ଼ ପ୍ରେମାନନ୍ଦ, ପ୍ରୀତି ଅନୁଭୂତ ହୂରଏ। ଜଗତରେ 
ମନର ଯେଉଁ ଇତସ୍ତତଃ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ଓ ବାହ୍ୟ ସୁଖ, ଏହି ଗଭୀର ଆନନ୍ଦ 
ତା”ର ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କରେ ବରଂ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଆନନ୍ଦକୁ ଏହା ନିଜ୍‌ 
ଭିତରକୁ ଟାଣି ଆଣେ ଓ ଏକ ଅପୂର୍ବ ରସାୟନ ଦ୍ରାରା ମନ ଓ ହୃଦୟର 
ଅନୁଭବସବୁକୁ ଓ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟକ୍ରିୟାକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିଦିଏ । ସମଗ୍ର ଚେତନା 
ଭଗବନ୍ଜୟ ହୋଇଉଠେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ଯୁତ୍ତରମୟ ଚେତନାରେ ପୂର୍ଣ 
ହୋଇଉଠେ, ସମଗ୍ର ଜୀବନ ଆନନ୍ଦାନୁଭୂତିର ଏକ ସମୁଦ୍ର ଭିତରକୁ ପ୍ରବାହିତ 
ହୁଏ। ଏହିପରି ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମିକଙ୍କର ସମସ୍ତ ବାକ୍ଯ ଓ ଚିନ୍ତା ଭଗବାନଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ପାରସ୍ପରିକ ଆଳାପନ ଓ ତତ୍ତ୍ଵବବୋଧନ ହୂଏ। ସେହି ଗୋଟିଏ 
ଆନନ୍ଦ ଭିତରେ ସତ୍ତାର ସମସ୍ତ ତୃପ୍ତି, ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ଲୀଳା ଓ ସମସ୍ତ 
ସୁଖ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ହୋଇଥାଏ। ଚିନ୍ତନ ଓ ସ୍କରଣରେ ମୁହୂର୍ଭରକୁ ମୁହୂର୍ତ ଏହି 
ମିଳନ ନିରନ୍ତର ହୋଇ ଚାଲୁଥାଏ, ଏବଂ ଆତ୍ମାରେ ଏକତ୍ସର ଅନୁଭୂତି ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ 
ଭାବରେ ଚାଲିଥାଏ। ଏବଂ ଯେଉଁ ମୁହୂର୍ତରୂ ଏହି ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଅବସ୍ଥା 
ଆରମ୍ଭ ହୁଏ, ଏପରିକି ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ବ୍ରଛିଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଏହାକୁ ଦୃଢ଼ କରିଦିଅନ୍ତି। ସେ ଆମ ଭିତରେ ପ୍ରଜ୍ଧଳିତ 
ଜ୍ଞାନର ଦୀପକୂ ଆହୁରି ଭାସ୍ଵର ଓ ଉତ୍ତୋଳିତ କରିଦିଅନ୍ତି। ଭେଦାମ୍ବମକ ମନ 
ଓ ସଂକଳ୍ପର ଅଞ୍ଚାନକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିଦିଅନ୍ତି ଓ ମାନବାମ୍ମା ଭିତରେ ସ୍ବୟଂ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇ ଛିଡ଼ା ହୁଅନ୍ତି। କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଦୀପ୍ତ ସମନ୍ରୟ ଉପରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବୃଦିଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଆମର ନିମ୍ନର ବିକ୍ଷୁଚ୍ଧ ମାନସିକ ସ୍ତରରୁ ସକ୍ରିୟ 


ଗୀତାର ପରମ ବାକ୍ୟ ୪୫୧ 


ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଧ୍ବରେ ସାକ୍ଷୀ ଆତ୍ମାରେ ଉନ୍ନୟନ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ସାରିଥାଏ। 
କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ଏହି ମହତ୍ତର ବୁଦ୍ଧିଯୋଗଟ, ଯାହା ଏକ ସର୍ବବ୍ଯାପକ ଜ୍ଞାନ 
ସହିତ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିର ଏକ ପ୍ରଦୀପ୍ତ ସମନୂନୟ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ, ତାହା 
ଦ୍ବାରା ମାନବାତ୍ମା ଏକ ବିପୁଳ ଆନନ୍ଦ ଭିତରେ ସବୁକିଛିର ଉଦ୍‌ଗମସ୍ଥଳ 
ପରମ ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ର ଲୋକାତୀତ ସତ୍ଯ ମଧ୍ୟକୁ ଉଠିଯାଏ। ଏହି 
ଭାବରେ ବ୍ୟଷ୍ଠି ଆତ୍ମା ଓ ବ୍ଯଷ୍ଟି ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କର ପ୍ରକାଶ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ହ୍ରଏ ଏବଂ ବ୍ଯଷ୍ଟି ଆତ୍ମା କାଳାଧୀନ ଜନ୍ମ ଭିତରୁ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କର ଆନନ୍ତ୍ୟ 
ଭିତରକୁ ଉଠିଯାଏ। 


ମି 
ବିଭୂତିରୂପେ ଭଗବାନ 


ଆମେ ବର୍ତମାନ ଏକ ଅତି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚଛୁ, ଅଧ୍ୟାତ୍ବମୁକ୍ତି 
ଓ ଦିବ୍ୟଯକର୍ମ ସଂପର୍କରେ ଗୀତାର ଯେଉଁ ଶିକ୍ଷା ପରିସ୍ତୂଟ କରାହେଉଥୁ୍‌ଲା, 
ତହିଁରେ ଏହାର ଦାର୍ଶନିକ ଓ ମନସ୍ତାତ୍ତ୍ଵିକ ସମନ୍ମୟର ସ୍ପଷ୍ଟ ବିବୃତି ଯୋଗ 
କରାଯାଇଛି। ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କ ବ୍ରଛିରେ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛନ୍ତି, ମନର ଜିଜ୍ଞାସା 
ଓ ହୃଦୟର ଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ମୁଖରେ ତାହାଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରାହୋଇଛି ପରମ ଓ 
ବିଶ୍ବବ୍ୟାପୀ ସତ୍ତାରୁୂପେ, ପରମ ଓ ବିଶ୍ଵପୁରୁଷ ରୂପେ, ଆମ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ 
ପ୍ରଭୂରୂପେ ଯାହାଙ୍କୁ ମନୁଷ୍ଯର ଜ୍ଞାନ, ସଂକଳ୍ପ ଓ ଭକ୍ତ ଅଜ୍ଞାନର କୁହେଳିକା 
ଭିତର ଦେଇ ଖୋଜ଼ଥ୍‌ଲା। ବର୍ତମାନ କେବଳ ବାକି ରହିଛି ବହୁତ୍କପୁର୍ଣ୍ଣ ବିରାଟ 
ପୁରୂଷଙ୍କର ଦର୍ଶନନ ଯାହାଫଳରେ କି ଏହାର ଦିବ୍ଯପ୍ରକାଶନର ନାନା ଦିଗ 
ଭିତରୂ ଆହୁରି ଗୋଟିଏ ଦିଗ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବ। 

ତାତ୍ତ୍ରିକ ସମନ୍ନୟ ସଂପୂର୍ଣ ହୋଇଛି। ସାଂଖ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ଆତ୍ମାକୁ 
ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିରୁ ପୃଥକ୍‌ କରିବା ପାଇଁ - ଏହି ପୃଥକୀକରଣ ସାଧନ କରିବାକୁ 
ହେବ ବିବେକବ୍ରଛି ଭିତର ଦେଇ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବା ଦ୍ରାରା ଏବଂ 
ସେହି ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଉପାଦାନ ତ୍ରିଗୁଣର ଦାସତ୍ଵକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା ଦ୍ବାରା । 
ପରମ ପୁରୁଷ ଓ ପରା ପ୍ରକୃତିର ଏକତ୍ସକୁ ବିସ୍ତୁତ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶିତ 
କରାଯାଇ ସାଂଖ୍ୟର ପରିପୂର୍ଣ୍ଜତା ଅଣାହୋଇଛି ଓ ତାହାର ସୀମିତତା ଦୂର 
କରାଯାଇଛି। ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ ବେଦାନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ଅହଂକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି 
ଗଢ଼ିଉଠୂଥ୍‌ବା ପ୍ରାକୃତ ଭେଦାତ୍ମକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଆତ୍ମବିଲୋପ ପାଇ। କ୍ଷୁଦ୍ର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ 
ସ୍ଥାନରେ ବିଶାଳ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସତ୍ତାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ, ବ୍ରହ୍ମର ଏକ୍ଯ 
ଭିତରେ ଭେଦାମତ୍ମକ ଭ୍ରାନ୍ତିକୁ ଧ୍ବଂସ କରିବା ପାଇଁ, ଅହଂର ଅନ୍ଧଦୃଷ୍ଟି ପରିବର୍ଭେ 
ସର୍ବଭୂତକୁ ଏକ ଆତ୍ମାରେ ଓ ଏକ ଆତ୍ମାକୁ ସର୍ବଭୂତରେ ଦେଖ୍‌ବାର ସତ୍ୟଯତର 
ଦୃଷ୍ଟି ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ବେଦାନ୍ତର ପଦ୍ଧତିକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି। ଏହାର 
ପୂର୍ଚିତା ଅଣାଯାଇଛି ପରବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ନିରପେକ୍ଷ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇ, 
ଯାହାଙ୍କଠାରୁ ଉଭୟ ସଚଳ ଓ ଅଚଳ, କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର, କର୍ମ ଓ ନିଷ୍ଠର୍ମ 
ଉଦ୍ଭୂତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଏହାର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ସୀମିତତାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରାଯାଇଛି ପରମ 


ବିଭୁତିରୂପେ ଭଗବାନ ୪୫୩ 


ପୁରୂଷ ଓ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଭାବରେ ପ୍ରକଟ କରାଯାଇ ଯେକି ଏଠାରେ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ସବୁକିଛି ସ୍ବୟଂ ହୋଇଛନ୍ତି, ସମସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ଭିତରେ 
ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି। ଏବଂ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭିତରେ ନିଜର ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତକୁ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। ଯୋଗକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ମନ, ହୃଦୟ 
ଓ ସମସ୍ତ ଆନ୍ତର ସତ୍ତାକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନିକଟରେ, ପ୍ରକୃତିର ଦିବ୍ଯ ଅଧୀଶ୍ବରଙ୍କ 
ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିବା ପାଇଁ। ଏହାର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଅଣାଯାଇଛି ବିଶ୍ଵର 
ପରମ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଆଦିକର୍ତାରୂପେ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇ, ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଜୀବ 
ହେଉଛି ତାଙ୍କର ଆଂଶିକ ସତ୍ତା। ଏହାର ସମ୍ଭାବ୍ଯ ସୀମିତତାକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରାଯାଇଛି ଆତ୍ମାର ସେହି ଦୃଷ୍ଟି ଦ୍ବାରା ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ସେ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ଏକ୍ୟର ଜ୍ୟୋତିରେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁକୁହି ଭଗବାନ ବୋଲି ଦେଖେ । 

ଫଳତଃ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତା ସଂପର୍କରେ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ଦୃଷ୍ଟି ମିଳେ ଯେଉଥ୍‌ରେକି 
ସେ ଏକସଙ୍ଗରେ ବିଶ୍ଵାତୀତ ପରମ ସତ୍ଯ, ବିଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାତୀତ ମୂଳ, ସମସ୍ତ 
ବସ୍ତୁର ନୈର୍ବ୍ୟତ୍ତିକ ଆତ୍ମା, ବିଶ୍ଵର ଶାନ୍ତ ଆଧାର, ପୁଣି ସମସ୍ତ ସତ୍ତାରେ, 
ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବରେଥ ବସ୍ତୁରେ ଗୁଣ ଓ ଶକ୍ତିରେ ଅନ୍ତଃସ୍ଥିତ ଭଗବାନ, ସେହି ଅନ୍ତଃସ୍ଥିତ 
ଭଗବାନହି ସର୍ବଭୂତର ଆତ୍ମା ଓ କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ପ୍ରକୃତିକ ସମସ୍ତ ଅସ୍ତିତ୍ଵର 
ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ଯ ରୂପାୟଣ। ସେହି ଅଦ୍ରିତୀୟ ଏକଙ୍କୁ ଏହିପରି ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ 
ଦେଖ୍‌ବା ଓ ଜାଣିବାରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗକୁ ତାର ପରମ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି। 
କର୍ମଯୋଗ ତାଂର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ପରିଣତି ଲାଭ କରିଛି ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ସେମାନଙ୍କର 
ପ୍ରଭୁଙ୍କ ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିଦେବା ଦ୍ବାରା, କାରଣ ପ୍ରାକୃତ ମାନବ 
ବର୍ଭମାନ ତାହାଙ୍କର ଇଚ୍ଛାର କେବନ ଏକ ଯନ୍ତ୍ର ମାତ୍ର, ନିମିତ୍ତ ମାତ୍ର। 
ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ବିସ୍ତୁତ ରୂପରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟାତ ହୋଇଛି। ଜ୍ଞାନ, 
କର୍ମ ଓ ପ୍ରେମର ନିବିଡ଼ ସମନ୍ରୟ ଆତ୍ମା ସହିତ ପରମାତ୍ମାର ଚରମ ମିଳନର 
ଉଚ୍ଚତମ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଦିଗରେ ନେଇଯାଏ। ସେହି ମିଳନରେ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରକାଶସବୁ 
ହୃଦୟ ନିକଟରେ ତଥା ବୁଦ୍ଧିନିକଟରେ ଆହୁରି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହୋଇଉଠେ, ଯନ୍ତରୂପେ 
କର୍ମ କରିବାର ଦୁରୂହ ଆତ୍ମତ୍ଯାଗ ସେହି ମିଳନରେ ଏକ ଜୀବନ୍ତଏକ୍ଯର 
ସହଜ ମୁକ୍ତ ଓ ଆନନ୍ଦମୟ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିରେ ପରିଣତ ହୁଏ। ଏହି ଭାବରେ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ମୁକ୍ତିର ସମସ୍ତ ଅର୍ଥ ଦିଆଯାଇଛି ଓ ଦିବ୍ୟ କର୍ମର ସମଗ୍ର ଭିଭ୍ିଟି 
ରଚିତ ହୋଇଛି। 

ଦିବ୍ୟଗୁରୂ ଏହି ଭାବରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଦେଇଥ୍‌ବା ସମଗ୍ରଜ୍ଞାନକୁ ଅର୍ଜ୍ଜନ 
ଗ୍ରହଣ ଢରିନେଲେ। ତାଙ୍କ ମନ ଇତି ମଧ୍ୟରେ ତାହାର ସମସ୍ତ ସଂଶୟ 
ଓ ଅନ୍ନେଷଣରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଥୁଲା, ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ବର୍ତମାନ ସଂସାରର ବାହ୍ୟ 
ଦିଗ ଓ ତାହାର ବିଭ୍ରାନ୍ତକାରୀ ଦୃଶ୍ଯରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ତାହାର ପରମ 


୪୫୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅର୍ଥ ମୂଳ ଓ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ସତ୍ଯସବୁର ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇଛି, ଶୋକ ଓ 
ସନ୍ତାପରୂ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଏକ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକାଶର ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଆନନ୍ଦର ସ୍ବର୍ଶ 
ଲାଭ କରିଛି। ଅର୍ଚ୍ଚନ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ନିଜର ସ୍ଵୀ କୃତିକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାକୁ ଯାଇ ଯେଉଁ ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି, ତାହାଦ୍ବାରା ପୁନରାୟ 
ଏହି ଜ୍ଞାନର ଗଭୀର ସମଗ୍ରତା ଏବଂ ତାହାର ସର୍ବତୋମୁଖୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠତା ଓ 
ସଂପୂର୍ଷ୍ଚତା ଉପରେ ଜୋର ଦିଆଯାଇଛି। ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଥମେ ଅବତାରଙ୍କୁ, ମନୁଷ୍ଯ 
ରୂପରେ ସେହି ଭଗବାନ ଯେ ତାଙ୍କ ସଙ୍ଗେ କଥା କହୁଛନ୍ତି, ତାହାଙ୍କୁ ପରମବ୍ରହ୍ମ 
ବୋଲି, ବିଶ୍ଵାତୀତ ସର୍ବମୟ ସତ୍ତା ଓ ପରାପ୍ଵର ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନେଲେ। 
ଜୀବ ଯେତେବେଳେ ଏହି ବ୍ୟକ୍ତ ଜଗତ୍‌ ଓ ଏହି ଆଂଶିକ ପ୍ରକାଶରୁ ତାଂର 
ମୂଳ ସ୍ଵରୂପକୁ ଉଠିଯାଏଥ, ସେତେବେଳେ ସେ ଏହାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେହି ବାସକରେ, 
ଯିଏ ହେଉଛନ୍ତି ପରମବ୍ରହ୍ମ, ପରମଧାମ। ଅର୍ଜ୍ଜନ ତାଙ୍କୁ ସେହି ଚିରମୁକ୍ତ 
ସତ୍ତାର ପରମ ପବିତ୍ରତା ବୋଲି, ' ପବିତ୍ରଂ ପରମମ୍‌” ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନେଲେ, 
ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ମନୁଷ୍ଯ ଉପନୀତ ହୁଏ ନିଜର ଅହଂସତ୍ତାକୁ ଆତ୍ମାର ଚିରଶାନ୍ତ 
ଓ ସ୍ଥିର ଅକ୍ଷର ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକତା ଭିତରେ ଲୋପ କରିଦେଇ। ତାଂପରେ ସେ 
ତାଙ୍କୁ ଏକମେବ, ଶାଶ୍ପତ ସନାତନ ଦିବ୍ଯ ପୁରୂଷ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନେଲେ, 
“ପୁରୂଷଂ ଶାଶ୍ଵତଂ ଦିବ୍ଯମ୍‌।। ତାଙ୍କରି ମଧ୍ୟରେ ସେ ଆଦିଦେବଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧି 
କଲେ, ସେହି ଅଜାତ ପୁରୁଷଙ୍କର ସ୍ତବଗାନ କଲେ ଯେକି ସାରା ବିଶ୍ବର ସର୍ବବ୍ଯାପୀ, 
ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଓ ଆତ୍ମପ୍ରସାରୀ ପ୍ରଭୂ ଆଦିଦେବମଜଂ ବିଭୂମ୍‌। ଯେ ସକଳ 
ବର୍ଣ୍ଣନାର ଅତୀତ, କାରଣ କିଛି ମଧ୍ୟ ତାହାଙ୍କୁ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ କରିପାରିବ ନାହିଁ, 
କି ଦେବ, କି ଦାନବ କେହି ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ଜାଣେ ନାହିଁ, “ନ 
ହି ତେ ଭଗବନ୍‌ ବ୍ୟଯଳ୍ତିଂ ବିଦୁର୍ଦେବା ନ ଦାନବାଃ”, ସେହି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟ 
ପୁରୂଷ ବୋଲି ଯେ ଅର୍ଜ୍ଜନ ତାଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଖାଲି ସେତିକି ନୂହେ, 
ସେ ତାଙ୍କୁ ସର୍ବଭୂତର ପ୍ରଭୂ ବୋଲି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସମସ୍ତ ରୂପାୟଣର 
ଏକ ଦିବ୍ଯ କାରଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କଲେ, ଯେ ହେଉଛନ୍ତି ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ଦେବତା, ଯାହାଙ୍କ ଭିତରୂ ସମସ୍ତ ଦେବତାଙ୍କର ଉପୂଭି, ବିଶ୍ଵର ପ୍ରଭୂ ଯେ 
ଉର୍ଦ୍ଧୁରୂ ତାଙ୍କର ପରମ ଓ ବିଶ୍ବଗତ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ଏହାକୁ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ କରିଛନ୍ତି 
ଓ ଶାସନ କରୁଛନ୍ତି “ଭୂତ-ଭାବନ ଭୂତେଶ ଦେବ-ଦେବ ଜଗତ୍‌-ପତେ: । 
ଏବଂ ଶେଷରେ ସେ ତାଙ୍କୁ ଆମ ଅନ୍ତରରେ ଓ ବାହାରେ ଅବସ୍ଥିତ ସେହି 
ବାସୁଦେବ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କଲେ ଯେ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ବବ୍ଯାପୀ, ସର୍ବତ୍ର ବିରାଜିତ, 
ସର୍ବସଂଗଠନକାରୀ ବିଭୂତି ଦ୍ରାରା ଏଠାରେ ସବୁକିଛି ହୋଇଛନ୍ତି, “ଯେଉଁ 
ବିଭୂତି ଦ୍ବାରା ଆପଣ ଏସମସ୍ତ ଲୋକକୁ ବ୍ୟାପୀ କରି ରହିଛନ୍ତି,” 
“ ୟାଭିବିଭୂତିଭିର୍ଲୋକାନିମାଂସ୍ତୃଂ ବ୍ୟାପ୍ଯ ତିଷ୍ଠସି!' (ଗୀତା ୧୦ : ୧୨- ୧୫) 


ବିଭୂତିରୂପେ ଭଗବାନ ୪୫୫ 


ଅର୍ଜୁନ ନିଜ ହୃଦୟର ଭକ୍ତି, ସଂକଳ୍ପର ଆନୁଗତ୍ଯ ଓ ବୁଦିର ବିଚାର 
ସହିତ ଏହି ସତ୍ଯକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି। ସେ ଏହି ଜ୍ଞାନରେ ରହି ଓ ଏହି 
ଆମ୍ମସମପିଣ ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କ ଯନ୍ତ୍ତରୂପେ କର୍ମ କରିବାକୁ ଇତି ମଧ୍ୟରେ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏକ ଗଭୀରତର ଅବିଚ୍ଛିନ୍ନ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଉପଲବ୍ଧି 
ପାଇଁ ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଓ ସଂକଳ୍ପରେ ଏକ ଆକାଡ୍କ୍ଷା ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଛି। 
କିନ୍ତୁ ଏହା ଏପରି ଏକ ସତ୍ଯ ଯାହା କେବଳ ପରମପୁରୁଷଙ୍କ ନିକଟରେ 
ତାଙ୍କ ନିଜର ଆମ୍ମସ୍ଞାନରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ହୂ, କାରଣ ଅର୍ଜୁନ କହିଉଠିଲେ, 
“ ହେ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ, କେବଳ ଆପଣହିଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଆପଣଙ୍କ ଦାରା ଜାଣଚି'” , 
“ଆମ୍ମନା ଆତମ୍ମାନମ୍‌ ବେତ୍‌ଥ୮।। ଏହା ଏପରି ଏକ ଜ୍ଞାନ ଯାହା ପ୍ରାପ୍ରହୁଏ 
କେବଳ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ଦ୍ବାରା, ଏବଂ ପ୍ରାକୃତମାନବର ହୃଦୟ, ସଂକଳ୍ପ 
ଓ ବୁଦ୍ଧି କୌଣସି ସହାୟତା ବିନା କେବଳ ନିଜର କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଏହାକୁ 
ଲାଭ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେବେ ନାହିଁ, ସେମାନେ କେବଳ ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମାନସିକ 
ପ୍ରତିବିମ୍ଭମାତ୍ର ପାଇ ପାରନ୍ତି ଯାହା ଯେତିକି ପ୍ରକାଶ କରେ ତାଂ ଅପେକ୍ଷା 
ଅଧୁକ ଆବୂତ ଓ ବିକୃତ କରେ। ଏହା ଏକ ଗୃଢ଼ ଜ୍ଞାନ ଯାହାକୁ କେବଳ 
ସେହି ସତ୍ଯଦ୍ରଷ୍ଟା ରଷିମାନଙ୍କଠାରୁ ଶୁଣିବାକୁ ହେବ ଯେଉଁମାନେ ଏ ସତ୍ଯକୁ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି। ଏହାର ବାକ୍ଯ ଶ୍ରବଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ ସତ୍ତା 
ଓ ଆତ୍ମାରେ ଏହା ସହିତ ଏକ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି। ““ସମସ୍ତ ରଷି ଓ ଦେବର୍ଷି 
ନାରଦ, ଅସିତ, ଦେବଳ, ବ୍ୟାସ ଆଦି ଆପଣଙ୍କୁ ଏହିରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି।' 
ଅଥବା ଯେଉଁ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଭଗବାନ ଆମ ହୃଦୟରେ ଜ୍ଞାନର ଜ୍ଵଳନ୍ତ ପ୍ରଦୀପକୁ 
ଉତ୍ତୋଳିତ କରନ୍ତି ତାଙ୍କରି ନିକଟରୂ ଦିବ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଓ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେରଣା ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଏ ସତ୍ଯ ଅନ୍ତର ମଧ୍ୟରୁ ମିଳିପାରିବ। “ସ୍ଵୟଂ ଚୈବ ବ୍ରବୀଷି ମେଂ”, ଏବଂ 
ଆପଣ ସ୍ଵୟଂ ମୋତେ ଏକଥା କହିଛନ୍ତିଂ।। ଥରେ ଏ ସତ୍ଯ ପ୍ରକଟିତ 
ହେଲେ ମନର ସମ୍ମତି, ଇଚ୍ଛାର ସ୍ଵୀକୃତି ଏବଂ ହୃଦୟର ଆନନ୍ଦ ଓ ଆନୁଗତ୍ୟ 
ସହ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେବାକୁ ହେବ, ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ମାନସିକ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଏହାହିଁ 
ହେଉଛି ତିନିଟି ଉପାଦାନ। ଅର୍ଜ୍ଜନ ଏହି ଭାବରେହିଁ ସତ୍ୟଟିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେଲେ, 
“ଆପଣ ମୋତେ ଯାହା ଯାହା କହିଲେ ମୋ ମନ ସେ ସମସ୍ତକୁହିଁ ସତ୍ଯ 
ଦୋଲି ଗ୍ରହଣ କରୁଛି। କିନ୍ତୁ ତଥାପି ବାକି ଯାହା ପ୍ରୟୋଜନ ତା” ହେଉଛି 
ଆମର ଗଭୀର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାରେ ଏହି ସତ୍ୟକୁ ଅଧ୍‌ଗତ କରିବା ଆମର 
ଅନ୍ତରତମ ଅନ୍ତରାତ୍ମାର କେନ୍ଦ୍ରରୁ ସେହି ଚିରସ୍ଥାୟୀ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଉପଲବ୍ଧି ପାଇଁ ଆତ୍ମା ଦାବିକରେ, ମାନସିକ ଅନୁଭୁତି ଯାହାର କେବଳ 
ଉପକ୍ରମଣିକା ବା ଛାୟାମାତ୍ର ଏବଂ ଯେଉଁ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଉପଲବ୍ଧ ବିନା ଶାଶ୍ବତଙ୍କ 
ସହିତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମିଳନ ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ। 


୪୫୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବର୍ଭମାନ ସେହି ଉପଲବ୍ଧିରେ ପହଞ୍ଚିବାର ମାର୍ଗ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କୂହାଯାଇଛି। 
ଯେଉଁସବୁ ମହାନ୍‌ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଦିବ୍ଯତକ୍ତ୍ଵ ରହିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ କେବେହେଲେ 
ମନକୂ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରନ୍ତି ନାହିଁ ମନ ପରମ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଧାରଣା 
ପ୍ରତି, ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମାର ଅନୁଭୂତି ପ୍ରତି, ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରତି ଓ ଚୈତନ୍ୟମୟ ବିଶ୍ଵପୁରୂଷଙ୍କ ସଂସ୍ପର୍ଶ ପ୍ରତି ନିଜକୁ ଉଚ୍ଜକ୍ତ 
କରିପାରେ। ଥରକ ପାଇଁ ମନ ଏହି ଧାରଣାରେ ଆଲୋକିତ ହେଲେ ତେଣିକି 
ମନୂଷ୍ଯ ଏହି ମାର୍ଗକୁ ସହଜରେ ଅନୁସରଣ କରିପାରେ, ଏବଂ ସାଧାରଣ 
ମାନସିକ ଅନୁଭୂତିସବୁକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା ପ୍ରଥମରେ ଯେତେ କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ହେଲେ 
ବି ଶେଷରେ ସେହିସବୁ ମୂଳସତ୍ଯର ସ୍ବାନୂଭବରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ଯାଇ ହୁଏ, ଯେଉଁ 
ସତ୍ଯସବୁ ଆମର ସତ୍ତା ତଥା ସର୍ବଭୂତର ସତ୍ତାର ପଶ୍ଚାତରେ ବିଦ୍ଯମାନ 
ରହିଛନ୍ତି। “ଆତ୍ମନା ଆତ୍ମାନମ୍‌।। ଏହା ଏହିପରି ଦ୍ରତତା ସହ କରାଯାଇପାରେ 
କାରଣ ଏହିସବୁ ବିଷୟ ଥରେ ଧାରଣା ଭିତରକୁ ଆସିଗଲା ପରେ ଦିବ୍ୟସତ୍ୟ 
ଭାବେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଉଠନ୍ତି। ଆମର ମାନସିକ ସଂସ୍କାର ଭିତରେ ଏପରି କୌଣସି 
ଜିନିଷ ନାହିଁ ଯାହା ଭଗବାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଏହିସବୁ ଉଚ୍ଚ ଭାବରେ ସ୍ବୀକାର 
କରିବା ଦିଗରେ ପ୍ରତିବଂଧକ ହେବ। ପ୍ରକୃତରେ କଠିନ ହେଉଛି ଜଗତର 
ପ୍ରତୀୟମାନ ସତ୍ଯସବୁ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବା ଓ ପ୍ରକୃତିର ଏହି 
ବାସ୍ତବତା ଭିତରେ ଓ ଜଗତର ଏହିସବୁ ଛଦ୍ମ ଘଟନା-ପରମ୍ପରା ମଧ୍ୟରେ 
ତାଙ୍କର ସନ୍ଧାନ କରିବା, କାରଣ ଏଠାରେ ସବୁକିଛିହି ସେହି ମହାନ୍‌ ଏକ୍ୟସାଧକ 
ଭାବର ବିରୋଧୀ। କିପରି ଭାବରେ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମନୁଷ୍ଯଃ ପଶୁ 
ଓ ଜଡ଼ବସ୍ତ ବୋଲି ଦେଖୁବା ପାଇଁ ଏବଂ ଉତ୍ତମ ଓ ଅଧମରେ, ମଧୁର 
ଓ ଭୀଷଣରେ, ଭଲ ଓ ମନ୍ଦରେ ରହିଛନ୍ତି ବୋଲି ଦେଖ୍‌ବା ପାଇଁ ସମ୍ମତ 
ହୋଇପାରିବା ? ଭଗବାନ ବିଶ୍ଵର ସକଳ ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ୟରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ରହିଥୁବାର 
କୌଣସି ଧାରଣାକୁ ଆମେ ଗ୍ରହଣ କରି ଯଦି ତାଙ୍କୁ ଦେଖୁ ଜ୍ଞାନର ଆଦର୍ଶଜ୍ୟୋତି, 
ଶକ୍ତିର ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ମନୋହାରିତ୍ୁ, ପ୍ରେମର କଲ୍ଯାଣ ଓ ଆତ୍ମାର 
ବିଶାଳତା ମଧ୍ଯରେ, ତାଂହେଲେ ଏହିସବୁ ମହତ୍‌ ବସ୍ତୁର ଯାହାସବୁ ବିପରୀତ, 
ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ କି ବାସ୍ତବରେ ଏହି ମହତ୍‌ ବସ୍ତୁ ସହିତ ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି 
ଓ ଏମାନଙ୍କୁ ଆବୃତ ଓ ଆଚ୍ଛନ୍ନ କରି ରଖୁଛନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଯେ 
ସେହି ଏଁକ୍ଯବୋଧ ବିନଷ୍ଠ ହେଉଛି, ଏକଥାକୁ ଆମେ କିପରି ଏଡ଼ି ଦେଇ 
ପାରିବା? ଏବଂ ଯଦି ବି ମାନବୀୟ ମନ ଓ ପ୍ରକୃତିର ସୀମିତତା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ଆମେ ଭାଗବତ ମାନବଙ୍କ ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ପାରୂ, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ 
ତାଙ୍କର ବିରୋଧରେ ଛିଡ଼ା ହୁଅନ୍ତି, ଏବଂ ଆମେ ଯାହା ଭଗବତ୍‌ ବିରୋଧୀ 
ବୋଲି ଭାବୁ, ଯେଉଁମାନେ କର୍ମ ଓ ସ୍ଵଭାବରେ ତାହାରହ୍ହିଁ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ତ୍ବ କରନ୍ତି, 


ବିଭୂତିରୂପେ ଭଗବାନ ୪୫୭ 


ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କିପରି ଦେଖ୍‌ବୁ ? ଯଦି ବି ସାଧୁ 
ଓ ସନ୍ଥମାନଙ୍କ ଭିତରେ ନାରାୟଣଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବା ସହଜ ହେବ, କିନ୍ତୁ ପାପୀ, 
ଅପରାଧୀ, ପତିତା ଓ ଚଣ୍ଡାଳଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ତାଙ୍କୁ ସହଜରେ ଦେଖ୍‌ହେବ 
କିପରି? ଜଗତର ସମସ୍ତ ଭେଦ-ବୈଷମ୍ୟ ଭିତରେ ପରମ ପବିତ୍ରତା ଓ 
ଏକ୍ଯର ସଂଧାନ କରିବାକୁ ଯାଇ ଜ୍ଞାନୀମାନେ ଦୁଢ଼ ସ୍ବରରେ କହିଛନ୍ତି ¬ 
ଏହା ନୂହେଁ, ଏହା ନୁହେଁ, ନେତି ନେତି। ଯଦିବି ଜଗତରେ ଅନେକ ଜିନିଷକୁ 
ଆମେ ଇଚ୍ଛା ବା ଅନିଚ୍ଛା ପୂର୍ବକ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେଉ ଓ ଜଗତରେ ଭଗବାନ 
ରହିଛନ୍ତି ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରୁ ତଥାପି ଅଧୁକାଂଶ ବସ୍ତୁ ସମ୍ମୁଖରେ ମନ 
କ”ଣ ପୁନଃ ପୁନଃ କହିଚାଲିବ ନାହିଁ “ଏହା ନୂହେଁ, ଏହା ନୂହେଁ” ? ସର୍ବଦା 
ବାହ୍ଯ ଦୃଶ୍ୟ ଓ ଘଟନାବଳୀ ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ମାନବମନ ପକ୍ଷେ ଏଠାରେ 
ନିରନ୍ତର ବୁଦ୍ଧିର ସ୍ଵୀକୃତି, ଇଚ୍ଛାର ସମ୍ମତି ଓ ହୃଦୟର ଶ୍ରଦ୍ଧା ବହୁତ କଠିନ। 
ଏକତ୍ସବୋଧର କଠିନ ପ୍ରୟାମରେ ସହାୟତା ପାଇଁ ଅନ୍ତତଃ କିଛି ସ୍ପଷ୍ଟ ସଂକେତ 
ବା ନିଦର୍ଶନ, କିଛି ସଂଯୋଗସୂତ୍ର ବା ସେତୁ ଓ ଅବଲମ୍ବନ ପ୍ରୟୋଜନ। 

ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଧରଣର ଅବଲମ୍ବନ ଓ ସଂକେତର ପ୍ରୟୋଜନ ଅନୁଭବ 
କଲେ ଯଦିଓ ସେ, `ସବୁହିଁ ବାସୁଦେବ” ଏହି ଦିବ୍ଯ ସତ୍ଯର ପ୍ରକାଶକ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଓ ଯଦିଓ ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ଏହାର ଆନନ୍ଦରେ ପୂର୍ଣ୍ଠ ହୋଇଉଠିଛି - 
କାରଣ ସେ ଦେସୁସାରିଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ସତ୍ଯ ତାଙ୍କ ମନର ସମସ୍ତ ବିଭାଚନ୍ତି 
ଓ ଭେଦବୈଶଷମ୍ୟଯରୁ ତାଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରି ଦେଇଛି, ତାଙ୍କ ମନ ଯେକି ବ୍ୟାକୁଳ 
ହୋଇ ବହୂ ବିରୋଧରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଏହି ଜଗତର ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର ସମସ୍ଯାସବୁ ଭିତରେ 
ଏକ ସମାଧାନର ସୂତ୍ର, ଏକ ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ସତ୍ୟର ସନ୍ଧାନ କରୂଥ୍‌ଲା ତାହାର 
ଶ୍ରବଣ ପାଇଁ ଏହା ଅମୃତ ପରି ଲାଗୁଥ୍‌ଲା, ଅମୃତମ୍‌। ତଥାପି ସେ ପୂର୍ବୋକ୍ତ 
ଅବଲମ୍ବନ ଓ ସଂକେତର ପ୍ରୟୋଜନ ଅନୁଭବ କଲେ। ସେ ଅନୁଭବ କଲେ 
ଯେ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଦୃଢ଼ ଉପଲବ୍ଧିର ଦୁରୂହତା ଅତିକ୍ରମ କରିବା ପାଇଁ 
ଏହା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଜନ, କାରଣ ତା?” ନ ହେଲେ ଏହି 
ଜ୍ଞାନକୁ କିପରି ହୁଦୟ ତଥା ଜୀବନର ବସ୍ତୁ କରିହେବ ? ସେ ପଥନିର୍ଦ୍ଦେଶକାରୀ 
ସଂକେତ ଓ ନିଦର୍ଶନ ସବୁକୁ ଚାହିଲେ, ଏପରିକି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଦିବ୍ଯ 
ବିଭୂତିସବୁକୂ ସଂପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ଓ ପୁରଙ୍ଖାନୁପୁଖରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ କହିଲେ 
ଏବଂ ଚାହିଁଲେ ଯେପରି ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିରୁ କିଛି ବି ବାଦ୍‌ ନ ପଡ଼େ, ଯେପରି 
କୌଣସି କିଛି ଦ୍ବାରା ଆଉ ତାଙ୍କୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହେବାକୁ ନ ପଡ଼େ। ସେ କହିଲେ, 
“ଆପଣଂ ନିଜର ସେହି ଦିବ୍ଯ ଆତ୍ମବିଭୁତିସବୁ ବିଷୟରେ କୁହନ୍ତୁ “ଦିବ୍ଯା 
ଆତ୍ମବିଭୂତୟଃ' - କିଛି ମଧ୍ଯ ବାଦ୍‌ ଦିଅନ୍ତୁ ନାହିଁ, କିଛି ବି ଛାଡ଼ି ଯାଆନ୍ତୁ 
ନାହିଁ। |ଅଶେଷେଣ'”, ¬ ଯେଉଁ ବିଭୂତି ଦ୍ବାରା ଆପଣ ସକଳ ଜଗତ୍‌ ଓ 


୪୫୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସକଳ ପ୍ରଜଚାଙ୍କୁ ବ୍ୟାପିକରି ରହିଛତ୍ରି। ହେ ଯୋଗିନ୍‌, ମୁଁ ସର୍ବତ୍ର ଓ ସର୍ବକ୍ଷଣ 
ଆପଣଙ୍କୁ ଚିନ୍ତା କରିବା ଦ୍ବାରା ଆପଣଙ୍କୁ କିପରି ଜାଣିବି, ଏବଂ ଆପଣଙ୍କୁ 
ସମ୍ଭୁତିର ପ୍ରଧାନ କେଉଁ କେଉଁ ଭାବରେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଚିନ୍ତା କରିବି ? 
ଏହି ଯୋଗ ଯାହାଦ୍ବାରା ଆପଣ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଏକ, ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଏକ ଏବଂ ସମସ୍ତେହିଁ ଆପଣଙ୍କ ସତ୍ତାର ସମ୍ଭତି, ସମସ୍ତେହିଁ ଆପଣଙ୍କ ପ୍ରକୃତିର 
ବ୍ୟାପକ, ପ୍ରମୁଖ ବା ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଶକ୍ତି ସେହି ଯୋଗକୁ ଆପଣ ମୋତେ ବିସ୍ତୃତ 
ଓ ପୁଙ୍ଖାନୁପୁଝ ଭାବରେ କହନ୍ତୁ, ଅଧ୍‌କରୁ ଅଧ୍‌କବାର କହନ୍ତୁ, ମୋ ପାଇଁ 
ଏହା ଅମ୍‌େତ ସ୍ଵରୂପ, ଏହା ଯେତେ ଶୁଣିଲେ ମଧ୍ଯ ମୋର ତୃପ୍ତି ଆସୁ 
ନାହିଁ।7୨ ଏଠାରେ ଆମେ ଗୀତାରେ ଏପରି ଏକ ଜିନିଷର ଇଂଗିତ ପାଉଛୁ, 
ଯାହା ସ୍ଵୟଂ ଗୀତା ମଧ୍ଯ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ପ୍ରକାଶ କରି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ 
ଯାହାର ବାରଂବାର ଭଲ୍ଲେଖ ରହିଛି ଓ ପରେ ଯାହା ବୈଷ୍ଣବ ଓ ଶାକ୍ତଧର୍ମ 
ଦ୍ବାରା ଗଭୀରତର ଦୃଷ୍ଟିର ସହିତ ବିକଶିତ ହୋଇଥୁଲା, ¬ ତାହା ହେଉଛି 
ଜଗତରେ ବିରାଜିତ ଭଗବାନଙ୍କ ନେଇ ମନୁଷ୍ଯର ଆନନ୍ଦଲାଭର ସମ୍ଭାବନା, 
ବିଶ୍ବାନନ୍ଦ୍ ଜଗଜ୍ରଜନନୀଙ୍କର ଲୀଳା ଓ ଭଗବତ୍‌ ଲୀଳାର ମାଧୁରୀ ଏବଂ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ।* 

ଦିବ୍ଯଗୁରୂ ଶିଷ୍ଯର ଅନୁରୋଧ ରକ୍ଷା କଲେ କିନ୍ତୁ ପ୍ରଥମରୁହି ତାଙ୍କୁ 
ସ୍କରଣ କରାଇ ଦେଲେ ଯେ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉତ୍ତର ସମ୍ଭବ ନୂୁହେଁ। କାରଣ 
ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ଅନନ୍ତ ଏବଂ ତାଙ୍କର ପ୍ରକାଶ ମଧ୍ୟ ଅନନ୍ତ। ତାଙ୍କର 
ପ୍ରକାଶର ରୂପ ମଧ୍ଯ ଅସଂଖ୍ଯ। ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ରୂପ ହେଉଛି ତାଂର ନିଜ 
ମଧ୍ଯରେ ଲୁକ୍‌କାୟିତ ଥୁବା କୌଣସି ଭଗବଦ୍‌ ଶକ୍ତି, ବିଭୂତିର ପ୍ରତୀକ ଏବଂ 
ଯଥାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିଥ୍‌ବା ଲୋକ ଦେଖ୍‌ପାରିବ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସସୀମ ବସ୍ତୁ ନିଜ ଭିତରେ 
ନିଜ ନିଜ ଭାବରେ ଅସୀମର ପ୍ରକାଶକୂୁହିଁ ବହନ କରିଚାଲିଛି। ଭଗବାନ 
କହିଲେ, “ହ, ମୁଁ ତୂମକୁ ମୋର ବିଭୂତିସବୁ ବିଷୟରେ କହିବି, କିନ୍ତୁ 
କେବଳ ନିଦର୍ଶନ ଭାବରେ ମୋର କେଇଟି ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଧାନ ବିଭୂତି ବିଷୟହିଁ 
କହିବି ଏବଂ ଏପରି କେଇଟି ଦୃଷ୍ଟାଠ୍ର ଦେବି ଯାହାଭିତରେ ତୁମେ ଖୁଚ୍‌ 
ସହଜରେହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଦେଖ୍‌ ପାରିବ, ପ୍ରାଧାନ୍ଯତଃ, ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯତଃ। 
କାରଣ ଜଗତରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅକଳନ ଆତ୍ମବିସ୍ତାରର କୌଣସି ଅନ୍ତ ନାହଁ, 
ନାସ୍ଥି ଅନ୍ତଃ ବିସ୍ତରସ୍ଯ ମେଂ।। ଏହି କଥାକୁ ସ୍କରଣ କରାଇଦେଇହିଁ ଦିବ୍ଯଗୁରୁ 
ଏହି ପ୍ରକରଣ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି। ଏବଂ ଏହା ଉପରେ ବିଶେଷ ଜୋର 
ଦେବାକୁ ଯାଇ ଶେଷରେ ପୁଣି ଥରେ ଏହି କଥାର ପୁନରାବୁଭି କରିଛନ୍ତି 


× ଗୀତା ୧୦/ ୧୬- ୧୮ 


ବିଭୂତିରୂପେ ଭଗବାନ ୪୫୯ 


ଯେପରି ଏ ସଂପର୍କରେ ଭୂଲର ଆଉ କୌଣସି ଅବକାଶ ନ ରହେ ଏବଂ 
ତା'ପରେ ଏ ଅଧ୍ୟାୟଟିରେ ଶେଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଏହିସବୁ ପ୍ରଧାନ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଓ ନିଦର୍ଶନର ଏବଂ ଜଗତର ମନୁଷ୍ଯ ଓ ବସ୍ତୁ ସକଳ ଭିତରେ ବିଦ୍ଯମାନ 
ଭଗବତ୍‌ ଶକ୍ତିର ଏହି ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ ସଂପର୍କରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା ପାଉଂ । 
ପ୍ରଥମେ ମନେହୁଏ ଯେପରିକି ଏଗୁଡ଼ିକ ଅତ୍ର-ତତ୍ର ଭାବରେ, କୌଣସି କ୍ରମ 
ବିନା ସେହିପରି ଦିଆଯାଇଛି, ତଥାପି ଏହି ବର୍ଣ୍ଣନାର ଏକ ବିଶେଷ ସୂତ୍ର 
ରହିଛି ଏବଂ ଯଦି ଆମେ ସେହି ସୂତ୍ରଟିକୁ ଧରିପାରୂ ତେବେ ତାହା ସେହି 
ବକ୍ତବ୍ୟର ନିଗୂଢ଼ ଆନ୍ତର ଅର୍ଥ ଓ ପରିଣତିକୁ ବୁଝିବାରେ ବିଶେଷ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିବ। ଏହି ଅଧ୍ୟାୟଟିର ନାମ ବିଭୂତି ଯୋଗ ରଖାଯାଇଛି, ଏହି ଯୋଗ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । କାରଣ ଯଦିଓ ଆମକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶ୍ବସମ୍ଭୁତି ସହ, ତାଂର 
ସମସ୍ତ ବିସ୍ତାରରେକ ତା'ର ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ, ପୂର୍ଣ୍ପତା ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ଚତାଃ ଆଲୋକ 
ଓ ଅନ୍ଧକାର ଆଦି ସବୁ କିଛି ସହ ସମ ଓ ନିରପେକ୍ଷ ଭାବରେ ଆମର 
ଏକ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାକୁ ହେବ ତଥାପି ତହିଁ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଆମକୁ ଏହା 
ମଧ୍ଯ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାକୁ ହେବ ଯେ ଏହା ଭିତରେ ଏକ ଆରୋହଣଶୀଳ 
କ୍ରମବିକାଶର ଶକ୍ତି ରହିଛି, ବସ୍ତୁସବୁ ଭିତରେ ଏହାର ପ୍ରକାଶର ଏକ କ୍ରମବର୍ଦିମାନ 
ଶକ୍ତି ରହିଛି, ସ୍ତରବିନ୍ଯାସର ଏପରି ଏକ ରହସ୍ଯ ଅଛି ଯାହାକି ଆମକୁ 
ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଆବରଣକାରୀ ରୂପସବୁ ଭିତରୁ କ୍ରମଶଃ ଉଚ୍ଚରୁ ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରକାଶ 
ଭିତର ଦେଇ ଭଗବତ୍‌ ବିଶ୍ବପୁରୂଷଙ୍କର ବିଶାଳ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରକୃତି ଅଭିମୁଖରେ 
ନେଇଯାଉଛି। 

ଏହି ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବର୍ଣ୍ଜନା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ସେହି ମୂଳତତ୍ତ୍ଵବକୁ ବିବୃତ କରି, 
ଯାହା ବିଶ୍ଵ ଅଭିବ୍ଯକତ୍ତିର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିର ମୂଳରେ ନିହିତ। ସେଇଟି ହେଉଛି 
ଏହା ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ତା, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନ ଗୁପ୍ତ ଭାବରେ 
ବାସ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ତାହାଙ୍କୁ ସେଠାରେ ଆବିଷ୍କାର କରିହେବ; ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବସ୍ତୁ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର ମନ ଓ ହୃଦୟରେ ସେ ଗୁହା ଭିତରେ ବାସ 
କରିବା ପରି ବାସ କରୁଛନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କର ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ଯ ସମ୍ଭତି ଓ 
ଜୀବନଧାରାର ମର୍ମସ୍ଥଳରେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଅନ୍ତରାତ୍ମା, ଯାହାକିଛି ଅଛି ବା 
ହୋଇଛି ବା ହେବ ସେସବୁର ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଆଦି, ମଧ୍ୟ ଓ ଅନ୍ତ (୧)। 
କାରଣ ଏ ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଦିବ୍ୟ ଆମ୍ମା ଯେକି ନିଜେ ଯେଉଁ 


₹ ଗୀତା ୧୦ : ୧୯-୨୪ 
(୧) ଅହମାମ୍ବା ଗୁଡ଼ାକେଶ ସର୍ବଭୂତାଶୟସ୍ଥିତଃ । 
ଅହମାଦିଶ୍ଚ ମଧ୍ଯଞ୍ଚ ଭୂତାନାମନ୍ତ ଏବ ଚ॥ ଗୀତା ୧୦ / ୨୦ 


୪୬୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମନ ଓ ହୃଦୟରେ ବାସ କରନ୍ତି, ସେହି ମନ ଓ ହୁଦୟଠାରୁ ନିଜକୁ 
ଲୁକ୍‌କାୟିତ କରି ରଖ୍‌ଛନ୍ତି। ସେହି ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଅନ୍ତର୍ବାସୀ ଯେକି ପ୍ରକୃତି 
ଭିତରେ ଥ୍‌ବା ଆତ୍ମା ବା ଜୀବର ଦୃଷ୍ଟିର ଅଗୋଚର ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି ଯାହାକୁ 
ସେ ନିଜର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ରୂପେ ପ୍ରକଟ କରିଥ୍‌ଲେ; ଏହି ଆତ୍ମା କାଳ ମଧ୍ଯରେ 
ଆମ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ପରିବର୍ଭତନସବୁକୁ ଓ ଦେଶ ମଧ୍ୟରେ ଆମ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତିମୂଂ 
ସତ୍ତାର ପରିବର୍ତନସବରକ୍ର ନିରନ୍ତର ବିବଭ୍ଭିତ କରାଉଛନ୍ତି କାଳ ଓ ଦେଶ 
ହେଉଛି ଆମ ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଧାରଣାତ୍ମକ ଗତି ଓ ବିସ୍ତାର। ଏସମସ୍ତହିଁ 
ହେଉଛି ନିଜେ ନିଜକୁ ଦେଖୁଥୁ୍‌ବା ସେହି ଆତ୍ମା, ନିଜେ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ 
କରୂଥ୍‌ବା ସେହି ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସନ୍ତା। କାରଣ ସର୍ବଦା ସମସ୍ତ ଜୀବଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ, 
ଚେତନ ଓ ଅଚେତନ ସମସ୍ତ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରୂଚ ଏହି ସର୍ବଚେତନ ନିଜର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ସତ୍ତାକୁ ଗୁଣ ଓ ଶକ୍ତିରେ ବିକଶିତ କରାଉଛନ୍ତି, ବସ୍ତୁସବର ରୂପରେ, 
ଆମ ଅନ୍ତଃକରଣର ବୁଭରିସବୁରେ, ଜ୍ଞାନ, ବାକ୍ଯ ଓ ଚିନ୍ତାରେ, ମନର ସୃଷ୍ଟିରେ 
ଓ କର୍ମୀର ଆବେଗ ତଥା କର୍ମରେ, କାଳର ଗତିକ୍ରମରେ, ବିଶ୍ଵର ଶକ୍ତିସମୂହରେ 
ଓ ଦେବତା ତଥା ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତି ସମୂହରେ, ଉଦ୍ଭିଦ ଜୀବନ, ପଶୁ ଜୀବନ 
ଓ ମାନବ ତଥା ଅତିମାନବ ଜୀବନରେ ସେ ଏହାକୁ ବିକଶିତ କରାଉଛନ୍ତି। 
ଆମେ ଯଦି ବସ୍ତସବ୍ରକୁ ଏହି ଜ୍ଞାନର ଚକ୍ଷୁ ନେଇ ଦେଖୁ, ଗୁଣ ଓ 
ପରିମାଣର ପ୍ରଭେଦ ବା ମୂଲ୍ଯର ପ୍ରଭେଦ ବା ପ୍ରକୃତିର ବିରୋଧ ଆଦି 
ଦ୍ରାରା ଅନ୍ଧ ନ ହେଉ, ତାଂହେଲେ ଆମେ ଦେଖ୍‌ପାରିବୁ ବାସ୍ତବରେ ସମସ୍ତ 
ଜିନିଷ ହେଉଛି ଏହି ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ଶକ୍ତି ଏବଂ ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି 
ହୋଇ ପାରେନା, ସବୁ କିଛି ଏହି ବିଶ୍ବାତ୍ମା ଓ ବିଶ୍ବପୁରୁଷର ବିଭୂତି, ଏହି 
ମହାନ୍‌ ଯୋଗୀଙ୍କର ଯୋଗ, ଏହି ଅପୂର୍ବ ଆତ୍ମସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କର ଆତ୍ମସୃଷ୍ଠି। ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ବିଶ୍ବରେ ନିଜର ଅସଂଖ୍ୟ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର ଅଜାତ ଓ ସର୍ବବ୍ଯାପୀ 
ପ୍ରଭୂଃୁ 'ଅଜୋ ବିଭୂଃ” ସମସ୍ତ ଜିନିଷ ହେଉଛି ତାଙ୍କର ଆତ୍ମପ୍ରକୃତିରେ ତାଙ୍କର 
ଶକ୍ତି ଓ କର୍ମ, ତାଙ୍କରି ବିଭୂତି। ସେମାନେ ଯାହାକିଛି ସେସବୁର ମୂଳ ଓ 
ଆଦି ହେଉଛନ୍ତି ସେ, ସେମାନଙ୍କର ନିତ୍ଯ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଅବସ୍ଥାରେ ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ଅବଲମ୍ବନ, ସେହିଁ ସେମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ, ପୂଣି ସେହିଁ 
ସେମାନଙ୍କର ଅନ୍ତ, ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସୃଷ୍ଟବସ୍ତୁ ନିଜର ଧ୍ବଂସ ବା ବିଲୟ ସମୟରେ 
ତାଙ୍କରି ଭିତରେହି ପରମଗତି ଲାଭକରେ ବା ଲୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ସେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ନିଜ ଚେତନା ଭିତରୁ ବାହାର କରି ଆଣନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଲୁକ୍‌କାୟିତ 
ହୋଇ ରହିଥାଆଡ୍ତିକ ସେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଚେତନା ଭିତରକୁ ନେଇଯାଆନ୍ତି 
ଓ ସେମାନେ ତାଙ୍କ ଭିତରେ କିଛିକାଳ ପାଇଁ ବା ଚିରଦିନ ପାଇଁ ଲୁକ୍‌କାୟିତ 
ଥାନ୍ତି। ଆମ ଆଗରେ ଯାହାକିଛି ପ୍ରତିଭାତ ହୁଏ ତାହା କେବଳ ସେହି 


ବିଭୂତିରୂପେ ଭଗବାନ ୪୬୧ 


ଅଦ୍ଧୈତ ଏକର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର ଏକ ଶକ୍ତି, ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତି ଓ ଦୃଷ୍ଟି 
ସମ୍ମୁଖରୁ ଯାହାକିଛି ଅନ୍ତର୍ଦାନ ଙହ୍ରୁଏ ତାହା ସେହି ଏକଙ୍କର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର 
ଏକ ଶକ୍ତିର କ୍ରିୟା ମାତ୍ର। ସମସ୍ତ ଶ୍ରେଣୀ, ଗଣ, ଜାତି, ବ୍ଯକ୍ତି ସମସ୍ତେହିଁ 
ଏହିପରି ବିଭୂତି। କିନ୍ତୁ ଯେହେତୁ ସେ ତାଙ୍କର ସମ୍ଭତି ବା ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର 
ଶକ୍ତି ଭିତର ଦେଇ ଆମ ଆଗରେ ପ୍ରତିଭାତ ହ୍ରୁଅନ୍ତି। ତେଣୁ ଯାହାକିଛି 
ବିଶେଷ ଗୁଣସଂପନ୍ନ ବୋଲି ବା ବିଶେଷ ଶକ୍ତି ନେଇ ବିଶେଷ ସାମର୍ଥ୍ଯର 
ସହିତ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହ୍ରଏ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ସେ ବିଶେଷଭାବରେ 
ପ୍ରକଟ। ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ରେଣୀର ସତ୍ତା ଭିତରେ ଆମେ ତାଙ୍କୁ ସବୁଠୁ 
ବେଶି ଦେଖୁ ସେହିମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସେହି ଶ୍ରେଣୀର 
ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତି ସବୁଠୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠଭାବରେ, ଉକ୍କ୍ରଷ୍ଟଭାବରେ ଓ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ସାର୍ଥକତାର 
ସହିତ ନିଜର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶକୁ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ କରିଛି। ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ 
ବିଶେଷ ଅର୍ଥରେ ବିଭୁତି। ତଥାପି ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଶକ୍ତି ଏବଂ ଅଭିଦବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ଅନନ୍ତର ଏକ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଆଂଶିକ ପ୍ରକାଶ ମାତ୍ର ଏପରିକି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ତାଙ୍କ 
ମହିମାର ଗୋଟିଏ କଣା ଦ୍ବାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ, ତାଙ୍କ ଜ୍ୟୋତିର ଗୋଟିଏ 
ମାତ୍ର ରଶ୍ଳି ଦ୍ବାରା ଉଦ୍‌ଭାସିତ, ତାଙ୍କର ଆନନ୍ଦ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ସାମାନ୍ୟ 
ଆଭାସ ମାତ୍ର ଲାଭ କରି ମହିମାନ୍ରିତ। ଏହାହିଁ ହେଉଛି ସଂକ୍ଷେପରେ, ଏହି 
ବିଭୂତି ବର୍ଣ୍ଣନାର ସାରାଂଶ, ଏଥ୍‌ରୁ ଆମେ ଏହି ଫଳହିଁ ଲାଭ କରୁ, ଏହାହିଁ 
ହେଉଛି ଏହାର ଅର୍ଥର ମର୍ମ। 

ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ଅବିନଶ୍ଵର, ଅନାଦି, ଅନନ୍ତ କାଳ; ଏହାହି ହେଉଛି 
ତାଙ୍କର ସର୍ବାପେକ୍ଷା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ବିଭୂତି, ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବଵଲୀଳାର ମୂଳତତ୍ତ୍ଵ, “ଅହମେବ 
ଅକ୍ଷୟଃ କାଲଃ୨।। କାଳ ଓ ସମ୍ଭତିର ସେହି ଲୀଳାରେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ଆମର ଧାରଣା ଓ ଅନୁଭୁତିରେ ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଅନ୍ତି ସେହିସବୁ 
କାର୍ଯ୍ୟର ସେହି ଦିବ୍ଯ ଶକ୍ତିମୟ କର୍ତା ଓ ଧାତାରୂପରେ, ଯେକି ସମସ୍ତ 
ବସ୍ତୁକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁଛନ୍ତି ଓ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସେହି ଲୀଳାରେ ସେମାନଙ୍କ ନିଜ 
ନିଜର ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରୂଛନ୍ରି। ଦେଶରୂପରେ ସେ ସବୁ ଦିଗରୂ ଆମ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥିତ ହୁଅନ୍ତି ଲକ୍ଷଲକ୍ଷ ତାଙ୍କର ଶରୀର, ଅସଂଖ୍ୟ ତାଙ୍କର 
ମନ, ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସନ୍ତାରେ ପ୍ରକଟିତ ଆମେ ଆମର ସବୁ ଦିଗରେ ତାଙ୍କରି 
ମୁଖହିଁ ଦେଖୁ, “ଧାତାହଂ ବିଶ୍ଵବତୋମୁଖଃଂ। କାରଣ ଏହି କୋଟି କୋଟି ବସ୍ତୁ 
ଓ ଜୀବରେ, “ସର୍ବଭୂତେଷୁ, ଏକ ସଂଗରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି ତାଙ୍କର ଆତ୍ମା, 
ଚିନ୍ତା ଓ ଶକ୍ତିର ରହସ୍ୟ, ତାଙ୍କର ଦିବ୍ଯ ସଜନ ପ୍ରତିଭା, ଗଠନର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
କଳାନୈପୁଣ୍ଯ ଏବଂ ସମ୍ବନ୍ଧ, ସମ୍ଭାବନା ଓ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ପରିଣତିସବୁର ଅଭ୍ରାନ୍ତ 
ବ୍ଯବସ୍ଥା। ସେ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ବରେ ସର୍ବସଂହାରକ ବିଶ୍ବାମ୍ବା ରୂପରେ ଆମ ଆଗରେ 


୪୬୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଦେଖାଦିଅନ୍ତି। ମନେ ହୁଏ ସେ ଯେପରି ଏସବୁକୁ ସୃଷ୍ଠି କରିଛନି ଶେଷରେ 
କେବଳ ଧ୍ଵଂସ କରିବା ପାଇଁ, “ର୍ମ୍ନ ହେଉଛି ସର୍ବସଂହାରକ ମୃତ୍ଯୁ “ଅହଂ 
ମୃତ୍ଯୁଃ ସର୍ବହରଃ।। ଅଥଚ ତାଙ୍କର ସମ୍ଭତିର ଶକ୍ତିର କ୍ରିୟା ବନ୍ଦ ହୁଏ ନାହିଁ 
କାରଣ ପୁନର୍ଚ୍ଚନ୍ନ ଓ ନବସ୍‌ଷ୍ଠିର ଶକ୍ତି ମୃତ୍ୟୁ ଓ ଧ୍ବଂସର ଶକ୍ତି ସହିତ ସମାନ 
ଗତିରେ ପାଦମିଳାଇ ଚାଲୁଥାଏ -- ‹ ଅହମ୍‌ ଭଭବଃ ଚ ଭବିଷ୍ୟତାମ୍‌' | ସର୍ବଭୂତରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ ଦିବ୍ଯ ଆତ୍ମାହିଁ ବର୍ଭମାନକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଥ୍‌ବା, ଅତୀତକୁ 
ସଂହରଣ କରୁଥ୍ବା ଓ ଭବିଷ୍ୟତକୁ ସୃଷ୍ଟି କରୂୁଥ୍ବା ଦିବ୍ୟସତ୍ତା । 

ତାଂହେଲେ ଏଇସବୁ ସଜୀବ ସତ୍ତା ବିଶ୍ଵଦେବତା, ଅତିମାନବ, ମାନବ 
ଓ ଅବମାନବ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏବଂ ଏହିସବୁ ଗୁଣ, ଶକ୍ତି ଓ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ରେଣୀର ଯାହା ପ୍ରଧାନ, ଶୀର୍ଷସ୍ଥାନୀୟ ଓ ଗୁଣରେ ସର୍ବୋତ୍ତମ 
ତାହାହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ବିଶେଷ ବିଭୁତି । ଭଗବାନ କହିଲେ ମୁଁ, ଆଦିତ୍ୟମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ବିଷ୍ପ, ରୂଦ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶିବ, ଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଇନ୍ଦ୍ର, 
ଦୈତ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ପୂରୋହିତମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବୃହସ୍ବତି, 
ସେନାପତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ରଣଦେବତା ସ୍କନ୍ଧ ମରୂଦ୍‌ଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମରୀଚି, 
ଯକ୍ଷ ଓ ରକ୍ଷଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କୁବେର, ନାଗମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନନ୍ତନାଗ, 
ବସୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅଗ୍ନି, ଗନ୍ଧର୍ବମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଟିତ୍ରରଥ, ଜନୟିତାମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରେମର ଦେବତା କନ୍ଦର୍ପ, ଜଳଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବରୁଣ, 
ପିତୃଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅର୍ଯ୍ୟମା, ଦେବର୍ଷିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନାରଦ, ନିୟମ ଓ 
ବିଧାନ ସ୍ଥାପୟିତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନିୟମର ଅଧ୍‌୍‌ପତି ଯମ, ବାୟୁୂଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ପବନଦେବତା। ପୁଣି ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ମୁଁ ଜ୍ୟୋତି ଓ ଦୀପ୍ରତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ସୂର୍ଯ୍ୟ ରାତ୍ରିର ନକ୍ଷତ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଚନ୍ଦ୍ରମା, ତରଙ୍ଗାୟିତ 
ଜଳାଧାର ମଧ୍ୟରେ ସମୁଦ୍ର। ଶିଖରମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମେରୁ, ପର୍ବତଶ୍ରେଣୀ 
ମଧ୍ଯରେ ହିମାଳୟ, ନଦୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଗଙ୍ଗା, ଅସ୍ତ୍ମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଦିବ୍ୟାସ୍ତ୍ 
ବଜ୍ର। ସମସ୍ତ ଲତା ଓ ବୃକ୍ଷମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥ, ଅଶ୍ଵମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଉଚ୍ଚୈଃଶ୍ରବା ଅଶ୍ଵ, ହସ୍ତୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏରାବତ, ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଗରୂଡ଼, ସର୍ପମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସର୍ପରାଜ ବାସୁକି, ଧେନୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
କାମଧେନୁ, ମତ୍ସ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମକର, ବନ୍ଯ ପଶୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସିଂହ। 
ମୁଁ ହେଉଛି ବର୍ଷର ପ୍ରଥମ ମାସ ମାର୍ଗଶିର, ରତୂମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ସୁନ୍ଦରତମ 
ବସନ୍ତ ରତୃ। 

ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହିଲେ ସଜୀବସତ୍ତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି 
ଚେତନା, ଯାହାଦ୍ବାରା ସେମାନେ ନିଜ ସଂପର୍କରେ ଓ ସେମାନଙ୍କର ପରିବେଶ 
ସଂପର୍କରେ ସଚେତ ହୂଅନ୍ତି। ମୁଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମନ, ମନ ଦ୍ବାରାହିଁ 


ବିଭୂତିରୂପେ ଭଗବାନ ୪୬୩ 


ସେମାନେ ବନ୍ତୁମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ 
କ୍ରିୟା କରନ୍ତି। ମୁଁ ହେଉଛି ସେମାନଙ୍କର ମନ, ଚରିତ୍ରକ ଶରୀର ଓ କର୍ମର 
ସମସ୍ତ ଗୁଣ। ମୁଁ ହେଉଛି କୀର୍ରି, ଶ୍ରୀ, ବାକ୍‌, ସ୍କୃତି, ମେଧା, ଧୃତି ଓ 
କ୍ଷମା ତେଜସ୍ଵୀମାନଙ୍କର ତେଜ ଓ ବଳଚବାନ୍‌ମାନଙ୍କର ବଳ। ମୁଁ ହେଉଛି 
ଦୃଢ଼ ସଂକଳ୍ପକ ଅଧ୍ୟବସାୟ ଓ ଜୟ, ମୁଁ ପୁଣ୍ୟବାନ୍‌ମାନଙ୍କର ସତଜ୍ଵଗୁଣ, ଧୂର୍ଭମାନଙ୍କର 
ଦ୍ଯୁତକ୍ରୀଡ଼ା, ଯେଉଁମାନେ ଶାସନ କରନ୍ତି। ବିରୋଧକୁ ଦମନ ଓ ପଦାନତ 
କରନ୍ତି ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ଓ ଶକ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ସାଫଲ୍ୟ ଓ ବିଜୟ 
ହାସଲ କରନ୍ତି ମୁଁ ସେମାନଙ୍କର ନୀତି; ଗୂଢ଼ ବିଷୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ 
ହେଉଛି ମୌନ, ଜ୍ଞାନୀର ଜ୍ଞାନ ଓ ତାକିକମାନଙ୍କର ତର୍କବୁଦ୍ଧି। ମୁଁ ଅକ୍ଷରମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ “ଅ'”କାର, ସମାସମାନଙ୍କ ମଧରେ ଦୁନ୍ଦ୍ଧ, ଶବ୍ଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ “ଓଂକାର, 
ଛନ୍ଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଗାୟତ୍ରୀ, ବେଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମବେଦ, ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ବୃହତ୍‌ ସାମ । ଯେଉଁମାନେ ଗଣନା, ଓ କଳନା କରନ୍ତି ମୁଁ ସେମାନଙ୍କର 
ମଧ୍ୟରେ ଅଗ୍ରଣୀ କାଳ। ନାନା ଦର୍ଶନ, କଳା ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଆଦି ବିଦ୍ୟାମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ବିଦ୍ୟା। ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ହେଉଛି ମୁଁ, ବିଶ୍ବ ଏବଂ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ହେଉଛି ମୁଁ। 

ଯେଉଁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୋର ଶକ୍ତିସବୁ ମାନବୀୟ ସିଵିର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଶିଖରରେ 
ପହଞ୍ଚେ, ସେମାନେ ସର୍ବଥା ମୋ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କେହି ନୂହନ୍ତି। ସେମାନେ 
ମୋରହିଁ ବିଶେଷ ବିଭୂତି। ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ହେଉଛି ରାଜା, 
ନେତା, ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ, ବୀର। ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ରାମ, ବୃକ୍ପିମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ କୃଷ୍ଣ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅର୍ଜୁନ। ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନସଂପନ୍ନ ରଷି ହେଉଛି 
ମୋର ବିଭୂତି, ମହାନ୍‌ ରଷିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଭୂଗୁ। ମହାନ୍‌ 
ଦ୍ରଷ୍ଟା) ଅନୁପ୍ରାଣିତ କବିବ ଯେ ଭାବର ଆଲୋକ ଓ ଶବ୍ଚର ଧ୍ଵନି ଦ୍ବାରା 
ସତ୍ୟକୁ ଦେଖନ୍ତି ଓ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି ସେ ହେଉଛନ୍ତି ମାନବ ଦେହରେ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ 


୪ 


ମୋର ପ୍ରକାଶ, ଦ୍ରଷ୍ଟା କବିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଉଶନା। ମହାନ୍‌ 
ମୁନି, ଭାବୁକ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ହେଉଛନ୍ତି ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୋର ଶକ୍ତି, 
ମୋର ବିଶାଳ ପ୍ରଜ୍ଞା, ମୁନିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ବ୍ଯାସ। କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରକାଶ ମଧ୍ଯରେ ଯେତେ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଓ ତାରତମ୍ୟ ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତ ସନ୍ତା 
ହେଉଛନ୍ତି ନିଜ ନିଜର ରୀତି ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ଭଗବାନଙ୍କରହିଁ ଶକ୍ତି ମୋ 
ବ୍ଯତୀତ ପୃଥ୍‌ବୀରେ ସ୍ଥାବର, ଜଙ୍ଗମ, ସଜୀବ, ନିର୍ଜୀବ କିଛି ରହିପାରିବେ 
ନାହିଁ। ମୁଁ ହେଉଛି ସର୍ବଭୂତର ଦିବ୍ୟବୀଜ। ଏବଂ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ସେହି 
ଦିବ୍ୟବୀଜରହି ଶାଖା ଓ ପୁଷ୍ପ। ଆତ୍ମାରେ ଯାହା ବୀଜରୁପେ ରହିଥାଏ, 


ସେମାନେ ପ୍ରକୃତରେ କେବଳ ତାହାକୁହିଁ ବିକାଶ କରାଇ ପାରିବେ। ମୋର 


ମୁଁ 
ମୁଁ 


୪୬୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 

ଦିବ୍ୟବିଭୂତି ସବୂର କୌଣସି ଗଣନା ବା ସୀମା ନାହି, ମୁଁ ଯାହା କହିଲି 
ତାହା କେବଳ ଏକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା ଛଡ଼ା ଅଧ୍କ କିଛି ନୁହେଁ, ଏବଂ 
ମୁଁ କେବଳ କେତୋଟି ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଧାନ ସଂକେତ ଉପରେହିଁ ଆଲୋକପାତ 
କରିଛି ଏବଂ ଦୂଢ଼ଭାବରେ ଅସଂଖ୍ୟ ସତ୍ୟର ଦ୍ବାର ଖୋଲି ଦେଇଛି। ଜଗତରେ 
ସୁନ୍ଦର ଓ ଗୌରବମୟ ଯେତେ ଜୀବ ଦେଖ୍‌ବ, ମନୂଷ୍ଯମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ବା ମନୁଷ୍ୟର ଉଦ୍ଦଧ୍ଧବରେ ବା ତାହାର ନିମ୍ନରେ ଯେତେସବୁ ମହାନ୍‌ ଓ ଶକ୍ତିମାନ୍‌ 
ସତ୍ତା ଦେଖୁବ ସେସମସ୍ତଙ୍କ ମୋର ମହିମା, ଜ୍ୟୋତି ଓ ଶକ୍ତ ବୋଲି 
ଏବଂ ମୋରି ସତ୍ତାର ତେଜୋମୟ ଅଂଶ ଓ ପ୍ରଖର ଶକ୍ତରୂ ଜାତ ବୋଲି 
ଜାଣିବ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଜ୍ଞାନର ଏତେ ଟିକିନିଖ୍‌ ଜାଣିବାର ଆବଶ୍ଯକତା କଂଣ ? 
ଏହା ଜାଣିରଖ ଯେ ମୁଁ ଏହି ଜଗତରେ ଏବଂ ସର୍ବତ୍ର ବିରାଜମାନ, ମୁଁ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ରହିଛି ଓ ସମସ୍ତଙ୍କର ଉପାଦାନ ହେଉଛି ମୁଁ, ମୋ 
ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି ବି ନାହିଁ, ମୋତେ ଛାଡ଼ି ଆଉ କିଛି ନାହି। ମୁଁ 
ଏହି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଛି ମୋର ଅସୀମ ଶକ୍ତିର ସାମାନ୍ୟ 
ଗୋଟିଏ ମାତ୍ରା ଦ୍ବାରା, ମୋର ଅଗାଧ ଆମ୍ମସତ୍ତାର କ୍ଷୁଦ୍ରାତିକ୍ଷୁଦ ଏକ କଣା 
ଦ୍ବାରା। ଏହି ସମସ୍ତ ଜଗତ୍‌ ହେଉଛନ୍ତି ଏହି ଶାଶ୍ବତ ଓ ଅପରିମେୟ “ମୁଁ ଅଛି” 
“ଅହମସ୍ଥି'ର ସ୍ତୂଲିଙ୍କ ଇଙ୍ଗିତ ଓ ସ୍ତୂରଣ ମାତ୍ର। 


ବିଭୂତି- ତତ୍ତ୍ଵ 


ଗୀତାର ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟଟି ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯେପରି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, 
ତା” ଅପେକ୍ଷା ଅନେକ ଅଧୁକ ଗୁରୁୂତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ। ଯେଉ ମତବାଦ ଚରମ ବିଶ୍ବାତୀତ 
ମୁକ୍ତି ଚାହେଁ ବା ମାନବ ଆତ୍ମାକୁ ସଂସାର ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ଓ ବିମୁଖ 
କରାଇ ତାହାକୁ ସୁଦୂର ନିରୁପାଧ୍‌କ ଅଖଣ୍ଡ ସତ୍ତାରେ ଲୟ ଦିଗରେ ଘେନି 
ଯିବାକୁ ଚାହେଁ। ଗୀତାରେ କେବଳ ସେହି ମତବାଦର ସମର୍ଥନ ଖୋଜ଼ୂୁଥ୍‌ବା 
ଦୃଷ୍ଟି ପାଇଁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟଟିର ପ୍ରକୃତ ମୂଲ୍ଯ ଓ ଗୁରୂତ୍ସ ବୁଝାପଡ଼େ ନାହିଁ। 
ଗୀତାର ବାଣୀ ହେଉଛି ଭଗବାନ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ନିବାସ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ 
ସେ ଏକ କ୍ରମବର୍ଦରମାନ ମିଳନର ଶକ୍ତ ଦ୍ବାରା ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଆବରଣ 
ଭିତରୁ ନିଜକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ ଓ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି, ମାନବାତ୍ମାର ସମ୍ମୁଖରେ ନିଜର 
ବିଶ୍ବସତ୍ତାକୁ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି ନିଜର ବିଶ୍ଵାତୀତ ପରମ ସତ୍ଯସବୁକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରନ୍ତି ଓ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଓ ସର୍ବଭୂତରେ ସେ ଯେ ବିରାଜ କରୁଛନ୍ତି 
ତାହା ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି। ଏହି ଯେଉଁ ମିଳନ, ଏହି ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯଯୋଗ - 
ମନୁଷ୍ଯ ଭାଗବତ ସତ୍ତାରେ ଗଢ଼ିଉଠିବା ଓ ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ଯର ଆତ୍ମା ଭିତରେ 
ଓ ମନୁଷ୍ଯର ଅନ୍ତର୍ଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟିତ ହେବା - ଏହାର ଫଳସ୍ବରୂପହିଁ 
ଆମେ ଆମର କ୍ଷୁଦ୍ର ଅହଂରୁ ମୁକ୍ତ ହେଉ ଓ ଏକ ଦିବ୍ଯମାନବତାର ଉଚ୍ଚତର 
ପ୍ରକୃତି ଦିଗରେ ଉଠିଯିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେଉ। କାରଣ ଆଉ ମରଜୀବନର 
ଜାଲରେ, ଗୁଣତ୍ରୟର ଜଟିଳ ଗ୍ରନ୍ଥିରେ ଆବଦ୍ଧ ନ ହୋଇ ମନୁଷ୍ଯ ଏହି 
ମହତ୍ତର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରକୃତିରେ ବାସ କରେ ଓ ଜ୍ଞାନ, ଭକ୍ତି ଓ ସଂକଳ୍ପରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକ ହୋଇ ଏବଂ ନିଜର ସମସ୍ତ ସତ୍ତାକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରିଦେଇ ସେ ପରମ ବିଶ୍ବାତୀତ ସତ୍ତାରେ ଉଠିଯିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୁଏ 
ଓ ତାହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମଧ୍ଯ ସଂସାରରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରେ। କିନ୍ତୁ ସେତେବେଳେ 
ଆଉ ଅଞଜ୍ଞାନରେ ରହି ନୁହେଁ, ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଜୀବର ଯଥାର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇ ଆତ୍ମାର ସତ୍ୟରେ ଅମୃତତ୍ସରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ସେ କର୍ମ 
କରାହୁଏ, ସେ କର୍ମ ଆଉ ଅହଂ ନିମନ୍ତେ କରାହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା କରାହୁଏ 
ପୃଥ୍‌ବୀରେ ଭଗବାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ। ଏହି କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆହ୍ବାନ 


୪୬୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରିବା, ସେ ନିଜେ କେଉଁ ସତ୍ତା ଓ ଶକ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କ ଭିତର ଦେଇ 
କେଉଁ ଦିବ୍ୟସତ୍ତା ଓ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତିର ସଂକଳ୍ପ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି ତାହା ତାଙ୍କୁ ଜଣାଇଦେବା -- 
ଏହାହିଁ ମାନବ ଦେହଧାରୀ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ। ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେହିଁ ଭଗବାନ୍‌ 
କୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କ ରଥର ସାରଥ୍‌, ଏଇଥ୍‌ପାଇଁହିଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଗଭୀର ବିଷାଦ ଓ 
ସାଧାରଣ ମାନବୀୟ କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ ବାସନା ଓ ଆଦର୍ଶ ନେଇ କର୍ମ କରିବା 
ପାଇଁ ତାଙ୍କର ସେହି ତୀବ୍ର ବିତୃଷ୍କା। ଏସବୁର ସ୍ଥାନରେ ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରେରଣା 
ଦେବା ନିମନ୍ତେହି ଭଗବନ୍ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ତାଙ୍କ କର୍ମର ପରମ ମୁହୂର୍ତରେ ତାଙ୍କ ଆଗରେ 
ଏହି ଦିବ୍ୟସତ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରାଗଲା । ତାଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଦିଗରେ ଆଗେଇ ନିଆଯାଉଥ୍ଲା, 
ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ଓ କର୍ମ କରିବାକୁ ଭଗବତ୍‌ ଆଦେଶ ହେଉଛି ତାହାର 
ଚୂଡ଼ାନ୍ତ କଥା। ସେଥ୍‌ପାଇଁ ସମୟ ଆସନ୍ନ, କିନ୍ତୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବିଭୂତିଯୋଗ 
ଢ୍ଚରିଆରେ ବର୍ତମାନ ତାଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦିଆଯିବ ତାହା ନ ଦିଆଗଲେ 
ତାଙ୍କ ଆଗରେ ସେହି ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ବିଷୟ ତାଂର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ବା ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ସହ ପରସ୍ତଟ ହେବ ନାହିଁ। 

ବିଶ୍ର-ଅସ୍ତିତ୍ଧର ରହସ୍ୟ ଗୀତାରେ ଆଂଶିକ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇଛି। 
ଆଂଶିକଭାବରେ, କାରଣ ସେ ରହସ୍ଯର ଅନନ୍ତ ଗଭୀରତାକୁ କିଏ ସଂପୂର୍ଣ୍ର 
ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କରିବ? କେଉଁ ମତବାଦ, କେଉଁ ଦର୍ଶନ କହିପାରିବ ଯେ 
ଏହି ଅଲୌକିକ ବିଶ୍ଵଲୀଳାର ସମସ୍ତ ତାପୃର୍ଯ୍ୟକୁ ସେ ତାଂର ଅଳ୍ପସ୍ଥାନ ଭିତରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଦେଇଛି ବା ତାଂର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ପଦ୍ଧତି ଭିତରେ ରଖୁଦେଇ 
ପାରିଛି ? କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ ଯେତିକିଟା ପ୍ରୟୋଜନ, 
ଗୀତା ତାହା ଆମ ଆଗରେ ପ୍ରକାଶ କରିଛି। ଗୀତାରେ ଆମେ ଦେଖୁ 
ଭଗବାନଙ୍କଠାରୂ ଜଗତ୍‌ କିପରି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି, ଭଗବାନ ଏହା ମଧ୍ୟରେ 
କିପରି ରହିଛନ୍ତି ଓ ଏହା ମଧ୍ୟ କିପରି ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରହିଛି, ସମସ୍ତ 
ଅସ୍ତିତ୍ବ କିପରି ମୂଳତଃ ଏକ। ଆମେ ମଧ୍ଯ ଏଥ୍‌ରେ ଦେଖୁ ପ୍ରକୃତିର ଅଜ୍ଞତାରେ 
ଆବଦ୍ଧ ମାନବା ତ୍ମାର ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଆତ୍ମଜ୍ଧାନରେ ତାହାର ଜାଗରଣ, 
ମହତ୍ତର ଚେତନା ଭିତରକୁ ତାହାର ନବଜନ୍ମ ଓ ନିଜର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସମୁଚ୍ଚତାକୁ 
ତାହାର ଉତ୍ତରଣ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ମୂଳ ଅଜ୍ଞାନତା ସ୍ଥାନରେ ଏହି ନୂତନ 
ଆତ୍ମଦୃଷ୍ଟି ଓ ଚେତନା ଲାଭ କରାଯାଏ ସେତେବେଳେ ସେହି ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷ 
ତା'ର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵର ଜଗତକୁ କେଉଁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖ୍‌ବ ? ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵ-ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର 
ମୂଳ ରହସ୍ଯ ସେ ଜାଣିପାରିଛି ସେହି ବିଶ୍ବ-ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି ସେ କେଉଁ 
ମନୋଭାବ ଗ୍ରହଣ କରିବ? ପ୍ରଥମେ ସେ ସମସ୍ତ ସତ୍ତା ବା ଅଘଗ୍ତିତ୍କର 
ଏକ୍ଯଜ୍ଞଚାନ ଲାଭ କରିବ ଓ ସେହି ଜ୍ଞାନର ଦୃଷ୍ଟିରେହିଁ ସବୁକିଛିକୁ ଦେଖ୍‌ବ। 
ସେ ତାହାର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଦେଖ୍ବ ଏକହିଁ ଭାଗବତ ସତ୍ତାର 


ବିଭୂତି-ତର୍‌ ୪୬୭ 


ଆତ୍ମା, ରୂପ ଓ ଶକ୍ତିରୂପେ। ତେଣିକି ସେହି ଦୃଷ୍ଟିହିଁ ହେବ ତାଂର ଚେତନାର 


ସମସ୍ତ ଅନ୍ତର୍ମ୍ଖୀ ଓ ବହିର୍ମୁଖୀ କ୍ରିୟାର ଆରମ୍ଭ ବିନ୍ଦୁ, ଏହାହିଁ ହେବ ତାଂର 
ମୂଳ ଦୃଷ୍ଟି, ତା'ର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭିତ୍ରି। ସେ ଦେଖ୍‌ବ ସମସ୍ତ 
ବସ୍ତୁ ସମସ୍ତ ଜୀବ ସେହି ଏକ ମଧ୍ୟରେହିଁ ବାସ କରୁଛନ୍ତି, ଚଳପ୍ରଚଳ 
ହେଉଛନ୍ତି ଓ କର୍ମ କରୁଛନ୍ତି। ସମସ୍ତେ ସେହି ଦିବ୍ଯ ଓ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା 
ମଧ୍ୟରେ ବିଧୃତ ହୋଇଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସେ ମଧ୍ଯ ଦେଖ୍‌ୁବ ଯେ ସେହି ଏକ 
ଭଗବାନହି ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ତର୍ବାସୀ, ସେମାନଙ୍କର ଆତ୍ମା, ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ମୂଳ ଅଧ୍ୟାତ୍ମସତ୍ତା। ସେମାନଙ୍କର ଚେତନ ପ୍ରକୃତିରେ ସେ ଗୁପ୍ତ 
ଭାବରେ ଉପସ୍ଥିତ ନ ଥ୍‌ଲେ ସେମାନେ ଆଦୌ ଜୀବନ ଧାରଣ କରିପାରନ୍ତେ 
ନାହିଁ।† ଚଳପ୍ରଚଳ ହୋଇପାରନ୍ତେ ନାହିଁ, କର୍ମ କରିପାରନ୍ତେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ତାଙ୍କର ଇଚ୍ଛା, ଶକ୍ତି, ଅନୁମତି ବା ପ୍ରଶ୍ରୟ ବିନା ସେମାନଙ୍କର କୌଣସି 
ଗତିବୁଭି ମୁହୂର୍ତକ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସାମାନ୍ୟତମ ଭାବରେ ବି ସମ୍ଭବ ହୁଅନ୍ତା 
ନାହିଁ। ସେ ଦେଖ୍‌ବ ଯେ ସେମାନେ ନିଜେ ମଧ୍ୟ, ସେମାନଙ୍କର ଆତ୍ମା, 
ମନ, ପ୍ରାଣ, ଶରୀର-ଆଧାରସବୁ ସେହି ଏକ ଆତ୍ମା ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାର 
ଶକ୍ତିକ। ସଂକଳ୍ପ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟର ପରିଣାମ। ତାହା ପାଇଁ ସବୁକିଛିହିଁ ସେହି 
ଏକ ବିଶ୍ଵପୁରୁଷର ସମ୍ଭତି। ସେ ଦେଖୁବ ସେମାନଙ୍କର ଚେତନା ସମଗ୍ର 
ଭାବରେ ସେହି ବିଶ୍ଵପୁରୁଷର ଚେତନାରୂହି ସମୁଦ୍ଭୂତ, ସେମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଓ 
ସଂକଳ୍ପ ସେହି ପୁରୁଷର ଶକ୍ତି ଓ ସଂକଳ୍ପରୁ ଆହୁତ ଏବଂ ତାହାରି ଉପରେ 
ଆଶ୍ରିତ ସେ ଦେଖ୍‌ବ ସେମାନଙ୍କର ଆଂଶିକ ପ୍ରକୃତି ସେହି ବିଶ୍ଵପୁରୂଷଙ୍କର 
ମହତ୍ତର ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିରୂୁହିଁ ଉଭୂତ, ଯଦିଓ ତାହା ବର୍ତମାନ ଯେପରି ରହିଛି 
ସେଥ୍‌ରେ ତାହା ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରକାଶ ବା ଛଦ୍ମବେଶ, ଆକୃତି ବା ବିକୃତି 
ଯାହା ବି ମନେହେଉ ନା କାହିକି। ବସ୍ତୂସବୁର ବାହ୍ୟରୂପ ଯେତେ ବିସଦୃଶ 
ବା ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ଏହି ଦୃଷ୍ଟିର ପୂର୍ଣ୍ଣତାକୁ ଏତେ ଟିକିଏ 
ବି କ୍ଷୁଣ୍ତ କରିବ ନାହିଁ ବା ତାହାର ବିରୋଧ କରିବ ନାହିଁ। ସେ ଯେଉଁ 
ମହତ୍ତର ଚେତନା ଭିତରକୁ ଉଠିଛି, ଏହାହିଁ ହେଉଛି ତାଂର ମୂଳ ଭିଭ୍ରି, 
ଏକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଜ୍ୟୋତିହିଁ ତା'ର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି, ଏହାହିଁ 
ଯଥାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିର ଏକମାତ୍ର ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୀତି, ଏହାହିଁ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟ ଯାହା ଅନ୍ୟ 
ସମସ୍ତ ସତ୍ୟକୁ ସମ୍ଭବ କରିଛି। 

କିନ୍ତୁ ଏହି ଜଗତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କର କେବଳ ଏକ ଆଂଶିକ ପ୍ରକାଶ, ଏହା 
ନିଜେ ସେହି ଭଗବାନ ନୁହେଁ। କୌଣସି ପ୍ରାକୃତ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେ ଯାହାହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ତାଂଠାରୂ ଅନନ୍ତ ଗୁଣରେ ବିପୁଳ। ନିଜର ଆନଜନ୍ତ୍ଯ ହେତୁ 


ଓ ସେହି ଆନନ୍ତ୍ଯର ଅଖଣ୍ଡ ସ୍ବାଧୀନତା ହେତୁ ଭଗବାନ ସବୁକିଛିର ଏତେ 


୪୬୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଉର୍ଦ୍ବରେ ରହିଛନ୍ତି ଯେ ଜଗତ୍‌ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର କୌଣସି ଯୋଜନା, ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିର 
କୌଣସି ବିସ୍ତାର ତାଙ୍କୁ କେବେହେଲେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସମଗ୍ର ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ 
କରିପାରିବ ନାହିଁ। ଏହି ଜଗତ୍‌ ବା ଅନ୍ଯ ଯେକୌଣସି ଜଗତ୍‌, ତାହା 
ଆମ ପାଇଁ ଯେଡ଼େ ବିଶାଳ ଓ ଜଟିଳ ଓ ଅନ୍ତହୀନ ଭାବରେ ବୈଚିତ୍ୟୟମୟ 
ମନେହେଲେ ମଧ୍ୟ, ନାସ୍ତି ଅନ୍ତୋ ବିସ୍ତରସ୍ଯ ମେଂ ଆମର ସସୀମ ଦୃଷ୍ଟି 
ପାଇଁ ଯେତେ ଅସୀମ ମନେ ହେଲେ ମଧ୍ଯଷ, ତାହା ତାଙ୍କୁ ସମଗ୍ର ଭାବରେ 
ପ୍ରକାଶ କରିପାରିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାର ଦୃଷ୍ଟି ବିଶ୍ଵଜଗତର ଅତୀତ 
ଓ ଉର୍ଧ୍ବରେ ପରମ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବ। ଜଗତକୁ ସେ ଦେଖ୍‌ବ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ 
ଆସିଥ୍‌ବା ଏକ ଆକାର ବୋଲିଂ, କିନ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଆକାରର 
ଅତୀତ, ସେ ଦେଖୁବ ଜଗତ୍‌ ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କ ପରମ ସତ୍ତାରେ ଏକ 
ନିତ୍ୟ ନିରବଚ୍ଛିନ୍‌ ଗୌଣ କ୍ରମ। ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଆପେକ୍ଷିକ ଓ ସସୀମ ବସ୍ତୂକୁ 
ସେ ଅନପେକ୍ଷ ଓ ଅସୀମ ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଆକାର ବୋଲି ଦେଖ୍‌ବ 
ଏବଂ ସମସ୍ତ ଅସୀମ ବସ୍ତୂର ଉର୍ଧ୍ଧରେ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସସୀମ ବସ୍ତୃୂର ଭିତର 
ଦେଇ ସେ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେହିଁ ପହଞ୍ଚ୍‌ବ, ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାକୃତ 
ବିଷୟ, ପ୍ରାକୃତ ଜୀବ, ଆପେକ୍ଷିକ କ୍ରିୟା ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୁଣ ତଥା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଘଟନାର ଉର୍ଦ୍ଧୁରେ ସେ ସର୍ବଦା ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁହିଁ ଦେଖୁବ। ଏ ସମସ୍ତ 
ବସ୍ତୁକୁ ତଥା ଏମାନଙ୍କର ଉର୍ତ୍ଧକୁ ଦୃଷ୍ଟିପାତ କରି ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ଭିତରେହିଁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟିର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟର ସନ୍ଧାନ ପାଇବ । 

ଏସବୁ ଜିନିଷ ତାହାର ମନ ପାଇଁ କେବଳ ଏକ ବୂଦ୍ଧିଗତ ଧାରଣା 
ହେବ ନାହିଁ ବା ଜଗତ୍‌ ପ୍ରତି ଏହି ଧରଣର ମନୋଭାବ କେବଳ ଏକ 
ଚିନ୍ତାର ଢଙ୍ଗ ବା ଏକ ବ୍ଯବହାରିକ ମତବାଦ ମାତ୍ର ହେବ ନାହି। କାରଣ 
ତାର ଜ୍ଞାନ ଯଦି କେବଳ ଧାରଣାମୂଳକ ହୁଏ ତାଂହେଲେ ସେହି ଜ୍ଞାନ 
ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦ, ଏକ ବୁଦିଗତ ରଚନା ମାତ୍ର, ତାହା ଏକ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଜ୍ଞାନ ଓ ଦୃଷ୍ଟି ନୁହେଁ ବା ଚେତନାର ଏକ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଅବସ୍ଥା ନୂହେଁ। 
ଭଗବାନ୍‌ ଓ ଜଗତକୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଭାବରେ ଦେଖ୍‌ବା କେବଳ ମାନସିକ ବିଚାରଗତ 
ଏକ କ୍ରିୟା ନୂହେ, ଏପରିକି ପ୍ରଧାନତଃ ବା ମୂଳତଃ ମଧ୍ୟ ସେପରି ନୂହେଁ। 
ଏହା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅନୂଭୂତି ଓ ମନ ଯେପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନାନା ମୂରି 
ଓ ବ୍ୟଳ୍ତିଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରେ ଅନୁଭବ କରେ ଏହା ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ବାସ୍ତବ, 
ସୁସ୍ପଷ୍ଟ, ନିକଟ, ଅବିହଚ୍ଛିନ୍ନ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଓ ଘନିଷ୍ଠ। କେବଳ ଦୈହିକ ସ୍ଥୂଳ 
ମନହି, ଭଗବାନ ଓ ଆତ୍ମାକୁହିଁ ଏକ ଭାବନାତ୍ମକ ଧାରଣା ବୋଲି ଭାବେ, 
ଏବଂ ଶବ୍ଦ ନାମ, ରୂପ, ପ୍ରତୀକ ବା କଳ୍ପନାର ସାହାଯ୍ୟ ନ ନେଇ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିହେବ ନାହିଁ ବା ଧାରଣା କରିହେବ ନାହିଁ ବୋଲି ଭାବେ। 


ବିଭୂତି-ତର୍୍‌ ୪୬୯ 


ଆତ୍ମା ଆତ୍ମାକୁ ଦେଖେ ଏବଂ ଦିବ୍ୟାୟିତ ଚେତନା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଠିକ୍‌ ସେହିଭଳି 
ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷଭାବରେ ଓ ଅଧ୍‌କତର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷଭାବେ ଦେଖେ, ସେହିପରି ନିବିଡ଼ 
ଓ ଅଧ୍‌କତର ନିବିଡ଼ଭାବେ ଦେଖେ ପଠେପରି ସ୍ଥୂଳ ଚେତନା ଜଡ଼ ବସ୍ତୂକୁ 
ଦେଖେ। ଏହା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖେ, ଅନୁଭବ କରେ, ମନନ କରେ ଓ 
ଇନ୍ଦ୍ରୟଗୋଚର କରେ, କାରଣ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଚେତନା ପାଇଁ ସମସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତ 
ଜଗତ୍‌ ଆତ୍ମାର ଜଗତ୍‌ ବୋଲି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୂରଏ, ଜଡ଼ର ଜଗତ୍‌ ବୋଲି 
ବା ପ୍ରାଣର ଜଗତ୍‌ ବୋଲି ବା ଏପରିକି ମନର ଜଗତ୍‌ ବୋଲି ନୁହେଁ; 
ଏହି ସମସ୍ତ ଜିନିଷ ତା'ର ଦୃଷ୍ଟି ଆଗରେ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ ଚିନ୍ତା, ଭଗବତ୍‌ 
ଶକ୍ତି ଓ ଭଗବତ୍‌ ରୂପ ବୋଲି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ। ବାସୁଦେବଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ବାସ କରିବା ଓ କର୍ମ କରିବା, “ମୟି ବର୍ତତେ”, ଗୀତା ଏହି ଅର୍ଥରେହିଁ 
କହିଛି। ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଚେତନା ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଚେତନ ହ୍ରଏ, ଏପରି 
ଘନିଷ୍ଠ ତାଦାମ୍ମ୍ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା, ଯାହାକି ଯେକୌଣସି ମାନସିକ ପ୍ରତୀତି ବା 
ଇନ୍ଦିିୟାନୂଭୂତି ଅପେକ୍ଷା ଅନେକ ଅଧୁକ ଭାବରେ ବାସ୍ତବ। ସେ ମଧ୍ୟ ଏହି 
ଭାବରେ ବିଶ୍ଵାତୀତ ପରମ ସତ୍‌ଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ସଚେତ ହୁଏ, ଯେକି ସମସ୍ତ 
ଜଗତ୍‌ ଲୀଳାର ଉଦ୍ଧ୍ବରେ ଓ ପଶ୍ଚାତରେ ଅଛନ୍ତି। ଯେ ଏ ସମସ୍ତକୁ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଚିରଦିନ ଏହାର 
ବିପର୍ରିବିପର୍ଯ୍ୟୟର ବାହାରେ ରହିଛନ୍ତି। ଏହି ଚେତନା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଭାବରେ 
ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମା ସଂପର୍କରେ ସଚେତ ହୁଏ, ଯାହାକୁ ନିଜର ଅକ୍ଷର, ଅପରିବର୍ତନୀୟ 
ସତ୍ତା ଦ୍ବାରା ଜଗତର ସମସ୍ତ ପରିବର୍ତନକୁ ବ୍ୟାପି ରହିଛି ଓ ଧାରଣ କରି 
ରହିଛି, ସେହି ସତ୍ତା ସହ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ଦାରା, ଆମ ନିଜର କାଳହୀନ ଅପରିବର୍ତନୀୟ 
ଅବିନାଶୀ ଆମ୍ବା ସହ ସେହି ଅକ୍ଷର ସତ୍ତାର ଏକତ୍ସ ଦାରା ଏହି ଚେତନା 
ସେହି ସତ୍ତା ସଂପର୍କରେ ସଚେତ ହୂୁଏ। ଏହି ଚେତନା ପୁଣି ଠିକ୍‌ ସେଇ 
ଭାବରେ ଦିବ୍ଯପୁରୂଷଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ସଚେତ ହୁଏ ଯେକି ଏହି ସକଳ ବସ୍ତୁ 
ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନିଜେ ନିଜକୁ ଅବଗତ ହୁଅନ୍ତି, ଯେକି ନିଜର ଚେତନାରେ 
ଏହି ସକଳ ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ଯକ୍ତି ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ନିଜର ଅନ୍ତନ୍ନି ହିତ ସଂକଳ୍ପ ଦାରା 
ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଚିନ୍ତା ଓ ରୂପକୁ ଗଠନ କରନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ 
କର୍ମକୁ ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି। ଏହି ଚେତନା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ଘନିଷ୍ଠ ଭାବରେ ସଚେତ ହୁଏ ତାଙ୍କୁ ଅଖଣ୍ଡ ପରମ ସତ୍ତାରୂପେ, ଆତ୍ମାରୂପେ 
ଓ ଅଧ୍ଧାମ୍ବ ସତ୍ତା, ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତିରୂପେ ଜାଣି। ଏପରିକି ବାହ୍ୟ ପ୍ରକୃତି 
ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ୟ ଏହା ସଚେତ ହୁଏ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ଓ ଆମ୍ମ-ଅନୂଭୂତି ଦ୍ବାରା, 
କିନ୍ତୁ ସେ ଏକ୍ଯ ବା ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ନିଜ ଭିତରେ ଅବାଧରେ ନାନା ବୈଟଚିତ୍ୟକୁ, 
ନାନା ` ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ, ଏବଂ ବିଶ୍ଵର ଏକମାତ୍ର ଶକ୍ତିର ଉଚ୍ଚତର 


୪୭୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ନିମ୍ନତର ନାନା କ୍ରିୟାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । କାରଣ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର 
ନାନାବିଧ ଆତ୍ମବିଭୂତିରହି ଶକ୍ତି। 

ସାଧାରଣ ମାନବ- ମନ ଅଜ୍ଞାନବଶରେ ଜଗତରେ ପ୍ରଳ୍ୃତିକୁ ଯେଉଁ ରୂପରେ 
ଦେଖେ ବା ଅଜ୍ଞାନର ପରିଣାମବଶତଃ ଏହାର ରୂପ ଯାହା ହୋଇଥାଏ, 
ଜ୍ଗତ୍‌-ସନ୍ତା ସଂବନ୍ଧରେ ଅଧ୍ୟାମ୍ମଚେତନା ତାହାକୁ ସେହି ରୂପରେ ଦେଖ୍‌ବ 
ନାହିଁ। ଏହି ପ୍ରକୃତିରେ ଅଜ୍ଞାନମୟ ଯାହାକିଛି ଅଛି, ଯାହାକିଛି ଅପୂର୍ଣ୍ୁ, ଦୁଃଖମୟ, 
ବିକୃତ ବା ବିରକ୍ତିକର ଅଛି, ସେସବୁ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତିର ସଂପୂଣ୍ଢି ବିରୋଧୀ 
ବସ୍ତୂରୂପେ ରହି ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ମୂଳ ରହିଛି ସେମାନଙ୍କ ପଶ୍ଚାତରେ; 
ସେମାନଙ୍କ ପଶ୍ଚାତରେ ଏପରି ଏକ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାର ଶକ୍ତି ରହିଛି, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ 
ସେମାନେ ନିଜର ସତ୍ୟ ସତ୍ତା ଓ ସାର୍ଥକତା ଲାଭ କରିପାରନ୍ତି। ଏକ ଆଦ୍ୟା 
ଓ ସୃୂଜନଶୀଳା ପରମା ପ୍ରକୃତି ରହିଛି, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କି ଭାଗବତ ଶକ୍ତି 
ଓ ସମ୍ଭତିର ସଂକଳ୍ପ ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ବରୂପ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରକାଶକୁ ଉପଭୋଗ 
କରେ। ଆମେ ଜଗତରେ ଯେତେସବୁ ଶକ୍ତ ଦେଖୁ, ତା'ର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଓ 
ପୂର୍୍୍ଚତମ ଶନ୍ତି ଆମେ ସେହିଠାରେହିଁ ପାଉ। ତାହାହିଁ ଆମ ନିକଟରେ ନିଜକୁ 
ଉପସ୍ଥାପନ କରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରକୃତି ରୂପରେ, ଯାହାକି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନର, 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶନ୍ତି ଓ ସଂକଳ୍ପର, ପୂର୍ଣ୍ଣପ୍ରେମ ଓ ଆନନ୍ଦର ଏକ ପ୍ରକୃତି। ତାହାର 
ଗୁଣ ଓ ଶକ୍ତିର ଅନନ୍ତ ରୂପ ଓ ପ୍ରକାର, “ଅନନ୍ତ-ଗୁଣ, ଅଗଣନ-ଶକ୍ତି' 
ସମସ୍ତ ସେଠାରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଭାବେ ବୈଚିତ୍ରୟୟମୟନ୍ୟ ସେଠାରେ ସବୁହିଁ ସେହି 
ପୂର୍ଣ୍ଣଜ୍ଞାନ/ ପୂର୍ଣ୍ଶକ୍ତି, ପୂର୍ଷ୍ଚ ସଂକଳ୍ଥକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆନନ୍ଦ ଓ ପ୍ରେମର ଏକ ସ୍ଵତଃସୂର୍ଭ, 
ଅବାଧ, ସାମଞ୍ଜସ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ବନ୍ଛନ୍ଦ ଆତ୍ମରୁପାୟଣ। ସେଠାରେ ସବୂୁହି ହେଉଛି 
ସମସ୍ତ ଆନନ୍ତ୍ୟର ଏକ ବହୁମୁଖୀ ଅବ୍ୟାହତ ଏଁକ୍ଯ। ସେହି ଆଦର୍ଶ ଭଗବତ୍‌ 
ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଶକ୍ତି, ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଗୁଣ ହେଉଛି ଶୁଦ୍ଧ, ପୂର୍ଣ୍ଟଚ ଆତ୍ମସ୍ଥ, 
ନିଜର କ୍ରିୟାରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟମୟ। ସେଠାରେ କେହି ମଧ୍ୟ ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର 
ସୀମାବଦ୍ଧ ଆତ୍ମଚରିତାର୍ଥତା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସମସ୍ତେ ଏକ ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ଏକ୍ଯର ସହିତ କର୍ମ କରନ୍ତି। ସେଠାରେ ସମସ୍ତ ଧର୍ମ, ସତ୍ତାର ସମସ୍ତ 
ବିଧାନ (ଧର୍ମ ବା ସତ୍ତାର ବିଧାନ ହେଉଛି ଭଗବତ୍‌ ଶକ୍ତି ଓ ଗୁଣର, 
ଗୁଣ କର୍ମର ଏକ ବିଶେଷ କ୍ରିୟା) ହେଉଛି ଏକ ମୁକ୍ତ ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦ ଓ ସାବଲୀଳ 
ଧର୍ମ। ସତ୍ତାର ସେହି ଏକ ଦିବ୍ଯଶକ୍ତିଂ ଅପରିସୀମ ସ୍ଵାଧୀନତା ସହ କର୍ମ 
କରେ, କୌଣସି ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନିୟମରେ ବାନ୍ଧି ନ ହୋଇ, କୌଣସି 
ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ପଦ୍ଚତତିରେ ସୀମାବନ୍ଧ ନ ହୋଇ, ନିଜର ଅନନ୍ତଲୀଳାକୁ ନିଜେ 


× ତପସ୍‌, ଚିତ୍‌ ଶକି 


ବିଭୂତି- ତତ୍ଵ ୪୭୧ 


ଉପଭୋଗ କରେ ଏବଂ ନିଜର ନିତ୍ୟ ସିଦ୍ଧ ଆତ୍ମ-ଅଭିବ୍ଯକ୍ତର ସତ୍ଯରେ 
କେବେ ବି ଇତସ୍ତତଃ ହୁଏ ନାହିଁ। 

କିନ୍ତୁ ଆମେ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵରେ ବାସ କରୁଛୁ, ସେଠାରେ ନିର୍ବାଚନ ଓ 
ପାର୍ଥକ୍ୟର ଏକ ଭେଦମୂଳକ ନୀତି ରହିଛି। ସେଠାରେ ଆମେ ଦେଖୁବାକୁ 
ପାଉ ଯେ ପ୍ରକାଶିତ ହେବା ପାଇଁ ଆସୁଥ୍ବା ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଶକ୍ତି, ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ଗୂଣ ଯେପରି କେବଳ ନିଜ ପାଇଁହିଁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟେକେ ଚେଷ୍ଟା 
କରୁଛନ୍ତି ଯେକୌଣସି ଉପାୟରେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଯେତେଦୂର ଅଧ୍‌କ ସମ୍ଭବ 
ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ପାଇଁ। ସେମାନେ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗୁଣ ଓ ଶକ୍ତିର 
ନିଜ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ପାଇଁ ସହବର୍ତୀ ବା ପ୍ରତିଯୋଗୀ ଚେଷ୍ଟା 
ସହିତ ନିଜ ଚେଷ୍ଟାର ଭଲ ବା ମନ୍ଦ କୌଣସି ଏକ ଆପୋଷ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରକ୍ଷା କରିବାକୁ। ପରମାତ୍ମା, ଭଗବାନ ଏହି ସଂଘର୍ଷମୟ ପାର୍ଥିବ ପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରୁଛନ୍ତି ଓ ଏହିସବୁ ଶକ୍ତିର କ୍ରିୟା ଯେଉଁ ଆନ୍ତର ଓ ନିଗୂଢ଼ 
ଏକ୍ଯ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସେହି ଏକ୍ଯର ଏକ ଅବ୍ଯଭିଚାରୀ ନିୟମ ଦ୍ବାରା 
ସେହି ସଂଘର୍ଷମୟ ପାର୍ଥୁବ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ଏକ ସୁସଂଗତି ଆଣି ଦେଉଛନ୍ତି। 
କିନ୍ତୁ ଏହା ଏକ ଆପେକ୍ଷିକ ସୁସଂଗତି, ମନେ ହୁଏ ଏକ ମୂଳ ଭେଦ 
ଭିତରୁ ଏହା ଜନ୍ମ ହୋଇଛି ଓ କୌଣସି ମୂଳ ଏକତ୍ସ ଭିତରୁ ନୁହେଁ ବରଂ 
ବିଭାଜନ ବା ବିଭେଦର ନାନା ଘାତ-ପ୍ରତିଘାତ ଭିତରୁ ଏହା ଉତ୍‌ଥୁ୍‌ତ ହୋଇଛି 
ଓ ସେସବୁ ଉପରେହିଁ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି। ବା ଅନ୍ତତଃ ପକ୍ଷେ ମନେହୁଏ ଯେ 
ଏହି ଏକତ୍ସ ଦମିତ ଓ ସୁପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛି, ନିଜକୁ ପାଇପାରୁ ନାହି, 
ନିଜର ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର ଛଦ୍ମବେଶସବୂକୁ କାଢ଼ି ଫିଙ୍ଗି ଦେଇପାରୁ ନାହିଁ। ବାସ୍ତବରେ 
ଏହା ନିଜକୁ ପାଇପାରେ ନାହିଁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ପାର୍ଥ୍‌ବ ପ୍ରକୃତିରେ ରହିଥ୍‌ବା 
ବ୍ୟକନ୍ତିଜୀଚ ନିଜ ଭିତରେ ସେହି ଉଚ୍ଚତର ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିକୁ ଆବିଷ୍କାର ନ 
କରିଛି, ଯାହା ଭିତରୁ ଏହି ନିମ୍ନତର ଗତିବୃତ୍ତିସବୁ ଉପ୍ପନ୍ଵ ହୋଇଛି। ତଥାପି 
ଜଗତରେ ଯେଉଁସବୁ ଗୁଣ ଓ ଶକ୍ତି କ୍ରିୟା କରୁଛି, ମନୁଷ୍ଯ ପଶୁ, ଉଭିଦ, 
ଜଡ଼ଶକ୍ତି ଭିତରେ ନାନା ଭାବରେ କର୍ମ କରୁଛି, ତାହା ଯେକୌଣସି ରୁପ 
ଗ୍ରହଣ କରୁନା କାହିଁକି ସେ ସମସ୍ତହିଁ ସର୍ବଦା ଦିବ୍ଯଗୁଣ ଓ ଦିବ୍ଯଶକ୍ତି। 
ସମସ୍ତ ଗୁଣ ଓ ଶକ୍ତ ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି। ପ୍ରତ୍ୟେକଟିହିଁ ଉର୍ଦ୍ଧର 
ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ ଆସିଛନ୍ତି ଓ ଏଠାରେ ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ନିଜର 
ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ପାଇଁ କ୍ରିୟା କରୁଛନ୍ତି ଏହିସବୁ ବାଧା ପ୍ରତିବନ୍ଧମୂଳକ ଅବସ୍ଥା 
ଭିତରେ “ନିଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଓ ବାସ୍ତବ ଉପଯୋଗିତାର ଶକ୍ତିକୁ ବଦ୍ଛିତ କରାଉଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଏହା ନିଜର ଆତ୍ମଶକ୍ତିର ଶିଖରରେ ପହଞ୍ଚନ୍ତି ସେତେବେଳେ 
ସେମାନେ ଭାଗବତତ୍ସର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପ୍ରକାଶର ନିକଟବର୍ତୀ ହୋଇଉଠନ୍ତି, ଏବଂ 


୪୭୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଉଦ୍ଧ୍ବର ପରମ, ଆଦର୍ଶ ଓ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଥ୍‌ବା ନିଜର ସିଦ୍ଧ 
ସ୍ଵରୂପ ଦିଗରେ ନିଜକୁ ପରିଚାଳିତ କରନ୍ତି। କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଶକ୍ତି ହେଉଛି 
ଭଗବାନଙ୍କର ସତ୍ତା ଓ ଶକ୍ତି ଏବଂ ଶକ୍ତିର ବିସ୍ତାର ଓ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ସର୍ବଦା 
ଭଗବାନଙ୍କରହି ବିସ୍ତାର ଓ ପ୍ରକାଶ। 

ଏପରିକି କ୍ରହାଯାଇପାରେ ଯେ ଆମ ଭିତରେ ଥଟା ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଶକ୍ତି, 
ଆନର ଶକ୍ତି, ସଂକନ୍ଧର ଶକ୍ତି ପ୍ରେମର ଶକ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦର ଶକ୍ତି ସେମାନଙ୍କର 
ତୀବ୍ରତାର ଏକ ବିଶେଷ ଅବସ୍ଥାରେ ଏପରି ଏକ ବିସ୍ତୋରଣ ଆଣିଦେଇ 
ପାରନ୍ତି ଯାହାକି ନିମ୍ବତର ରୂପାୟଣର ଖୋଳଟିକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ଭାଗିଂଦିଏ 
ଓ ସେହି ଶକ୍ତିକୁ ତାହାର ଭେଦାମ୍ମକ କ୍ରିୟାରୁ ମୁକ୍ତ କରି ଭାଗବତ ପୁରୁଷଙ୍କର 
ଅନନ୍ତ ମୁକ୍ତି ଓ ଶକ୍ତି ସହିତ ମିଳିତ ଓ ଯୁକ୍ତ କରାଇଦିଏ। ଭଗବଦଭିମୁଖୀ 
ଏକ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ତୀବ୍ର ଆକୂତି ମନକୁ ମୁକ୍ତ କରେ ଜ୍ଞାନର ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣତମ 
ଦୃଷ୍ଟି ଭିତର ଦେଇ, ହୃଦୟକୁ ମୁକ୍ତ କରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରେମ ଓ ଆନନ୍ଦ ଭିତର 
ଦେଇ ଏବଂ ସମଗ୍ର ଜୀବନ ଓ ସତ୍ତାକୁ ମୁକ୍ତ କରେ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ଜୀବନ 
ଲାଭ ପାଇଁ ସଂକଳ୍ପର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଏକାଗ୍ରତା ଭିତର ଦେଇ। କିନ୍ତୁ ଏହି ମୁକ୍ତିପ୍ରଦ 
ଆଘାତ ଓ ପ୍ରେରଣା ଆସେ ଆମର ବର୍ତମାନର ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସେହି ସ୍ପର୍ଶ ଦ୍ବାରା, ଯାହାକି ଶକ୍ତିକୁ ତାହାର ସାଧାରଣ ସୀମିତ ଭେଦାମ୍ମକ 
କିୟା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯସବୁରୂ ଫେରାଇ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ଦିଗରେ, ବିଶ୍ଵମୟ ଓ ବିଶ୍ବାତୀତଙ୍କ 
ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ କରେ, ଅନନ୍ତ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭଗବାନଙ୍କ ଅଭିମୁଖରେ ଚାଳିତ 
କରେ। ସତ୍ତାଗତ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତିର ଏହି ଯେଉଁ ବହ୍ରମୁଖୀ କ୍ରିୟାଶୀଳ- ସର୍ବବ୍ୟାପକତା, 
ତାହାରି ସତ୍ୟହିଁ ହେଉଛି ବିଭୂତି- ତତ୍ତ୍ଵର ମୂଳଭିଭି । 

ଅନନ୍ତ ଭଗବତ୍‌ ଶକ୍ତି ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଛି ଓ ନିମ୍ନର ଜଗତକୁ 
ଗୁପ୍ତ ଭାବରେ ଧାରଣ କରିଛି, “ପରା ପ୍ରକୃତିଃ ମେ ୟୟା ଧାର୍ୟତେ ଜଗତ୍‌”, 
କିନ୍ତୁ ଏହା ନିଜକୁ ପଛରେ ରଖେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତାର ହୃଦୟରେ, 
“ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ହୃଦ୍‌ଦେଶେ' ନିଜକୁ ଲୁଚାଇ ରଖେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜ୍ଞାନର ଜ୍ୟୋତିରେ 
ଯୋଗମାୟାର ଆବରଣ ବିଦୀର୍ଣ୍ଣ ନ ହୋଇଛି। ମନୂଷ୍ଯର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସତ୍ତା, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ଅଧ୍‌କାରୀ। ସେ ସେହି ପ୍ରକୃତିରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କରହି 
ଅଭିବ୍ଯନ୍ତିକ “ପରା ପ୍ରକୃତିର୍ଜୀବଭୂତାଂ, ଏବଂ ତା” ଭିତରେ ସମସ୍ତ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି 
ଓ ପୁଣ, ଭାଗବତ ସତ୍ତାର ସମସ୍ତ ଜ୍ୟୋତି, ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯ ନିହିତ 
ହୋଇ ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ଆମେ ଏହି ଯେଉଁ ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତିରେ ବାସ କରୁୂ 
ଏଠାରେ ଜୀବ ନିର୍ବାଚନ ଓ ସସୀମ ନିର୍ଦାରଣର ନୀତି ଅନୁସରଣ କରେ 
ଏବଂ ଏଠାରେ ଯେଉଁ ଶକ୍ତିର ଧାରା, ଯେଉଁ ଗୁଣ ବା ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଭାବ 
ସଂଗରେ ସେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ ବା ତାଂର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର ବୀଜରୂପେ 


ବିଲୁତି- ତର୍‌ ୪୭୩ 


ସମ୍ମୁଖକୁ ଆଣିଥାଏ, ତାହାହିଁ ହରଏ ତା”ର ସ୍ଵଭାବର କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ଅଂଶ, 
ତା'ର ଆତ୍ମବିକାଶର ନିୟମ, ଏବଂ ତାହାହି ତାହାର ସ୍ଵଧର୍ମ ଓ ତାହାର 
କର୍ମର ନୀତି ନିର୍ଵାରଣ କରିଦିଏ। ଯଦି ଏହାହିଁ ସବ୍ରକିଛି ହେଉଥାଂନ୍ତା ତେବେ 
ଆଉ କୌଣସି ସମସ୍ଯା ବା ଅସୁବିଧା ନ ଥାଂନ୍ତା, ମନୁଷ୍ଯର ଜୀବନ 
ହୋଇଥା'ନ୍ତା ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ କ୍ରମପ୍ରକାଶ। କିନ୍ତୁ ଆମ ଜଗତର 
ଏହି ନିମ୍ନତର ଶକ୍ତି ହେଉଛି ଅଜ୍ଞାନନ ଅହଂକାର ଓ ତ୍ରିଗୁଣର ଏକ ପ୍ରକୃତି। 
ଯେହେତୁ ଏହି ପ୍ରକୃତି ଏକ ଅହଂକାରର ପ୍ରକୃତି, ଜୀବ ନିଜକୁ ଭେଦାମତ୍ମକ 
ଅହଂରୂପେ ଧାରଣ କରେ, ସେ ନିଜର ଆତ୍ମ-ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଅହଂମୂଳକ ଭାବେ 
ରୂପାୟିତ କରେ, ନିଜ ପରି ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର 
ଯେଉଁ ପ୍ରବୃତ୍ରି ରହିଛି ତାହା ସହିତ ସଂଘର୍ଷ ବା ସହଯୋଗ କରି ସେ 
ନିଜର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର ଚେଷ୍ଟା କରେ ଅହଂଭାବର ଅଧୀନ ହୋଇ। ସେ 
ଜଗତକୁ ଅଧୁକାର କରିବାକୁ ଚାହେଁ ସଂଘର୍ଷ ଦ୍ବାରା, `ଏକ୍ଯ ବା ସୌଷମ୍ୟ 
ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ। ସେ ଅହଂକେନ୍ଦ୍ରିକ ବିରୋଧ ଭାବ ଉପରେହିଁ ଅଧୂକ ଜୋର 
ଦେଇଥାଏ। ଯେହେତୁ ଏହି ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ଅଜ୍ଞାନର ପ୍ରକୃତି, ଏକ ଅନ୍ଧ 
ମୋହାଚ୍ଛନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଂଶିକ ଆମ୍ମ-ପ୍ରକାଶର ପ୍ରକୃତିକ ତେଣୁ ସେ 
ନିଜକୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ, ସେ ନିଜର ସନ୍ତାର ଧର୍ମ ଜାଣିପାରେ ନାହି, 
କିନ୍ତୁ ନିଜେ ବୁଝୁ ନ ଥ୍ବା ବିଶ୍ଵଶକ୍ତିର ପ୍ରେରଣା ଦ୍ବାରା ବାଧ୍ଯ ହୋଇ ଅନ୍ଧ 
ଭାବରେ ସଂସ୍କାରବଶତଃ ଏହାକୁ ଅନୂସରଣ କରେ ନାନା ସଂଘର୍ଷ, ବହୁ 
ଅନ୍ତର୍ଦ୍ବଛ୍ଧ ଓ ପଥଚ୍ଯୁତିର ବହୂ ସମ୍ଭାବନା ସହିତ। ଯେହେତୁ ଏହି ପ୍ରକୃତି 
ହେଉଛି ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ଏକ ପ୍ରକୃତି, ତେଣୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ତ ଓ ଆୟାସସାଧ୍ୟଯ ଏହି 
ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ଅକ୍ଷମତା, ବିକୃତି ଓ ଆଂଶିକ ଆତ୍ମୋପଲବ୍ଧିର ନାନାରୁପ ଗ୍ରହଣ 
କରେ। ଯେତେବେଳେ ତମୋଗୁଣ ଅଧ୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ଧକାର ଓ ତାମସ ଅପ୍ରବୂର୍ତିର 
ଆଧୁପତ୍ଯ ହୁଏ ସେତେବେଳେ ସତ୍ତାର ଶକ୍ତି ନାନା ଦୁର୍ବଳତାପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଭ୍ରାନ୍ତି 
ଓ ଶୋଚନୀୟ ଅକ୍ଷମତା ଭିତରେ କର୍ମକରେ, ଅଜ୍ଞାନର ଶକ୍ତିସମୂହର ଅନ୍ଧ 
ନିୟମର ଦାସତ୍ସକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ଅଭୀପ୍ସାରହିତ ଭାବରେ କର୍ମକରେ । ଯେତେବେଳେ 
ରଜୋଗୁଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ। ବାସନା ଓ ଅଧୁକାର ଆଦି ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଆଧ୍‌ପତ୍ଯ 
ହୂରଏ ସେତେବେଳେ ଦେଖାଦିଏ ଏକ ସଂଗ୍ରାମ, ଏକ ଚେଷ୍ଟା। ଶକ୍ତି ଓ 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ବୃଦ୍ଧିପାଏ କିନ୍ତୁ ତାହା ନାନା ବିଚ୍ୟୁତି ଓ ସ୍ଫଳନରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ, 
ଯନ୍ତ୍ରଣାଦାୟକ ଓ ଉଗ୍ର ହୋଇଥାଏ, ନାନା ବିଭ୍ରାନ୍ତିମୂଳକ ଧାରଣା, ପଦ୍ଧତି 
ଓ ଆବର୍ଶ ଦ୍ବାରା ବିପଥରେ ଚାଳିତ ହୁଏ ଏବଂ ସତ୍ଯମୂଳକ ଧାରଣା, 
ପଦ୍ଧତି ଓ ଆଦର୍ଶସମୂହକୁ ଦୂଷିତ, ଦୁରୁପଯୋଗ ଓ ବିକୃତ କରାହୁଏ। ବିଶେଷକରି 
ଅହଂକାରକୁ ବଢ଼ାଇ ଦେବାର, ଅନେକ ସମୟରେ ଅତିଶୟ ବଢ଼ାଇ ଦେବାର 


୪୭୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରବଣତା ଆସେ। ଯେତେବେଳେ ସନତ୍ଵଗୁଣର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ୟୋତି, ସୈର୍ଯ୍ଯ ଓ 
ଶାନ୍ଥି ଗୁଣର ଆଧ୍‌ପତ୍ଯ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ କର୍ମ ଅଧ୍‌କତର ସୁସମଞ୍ଜସ 
ହୁଏ, ପ୍ରକୃତିର ଯଥୋଚିତ ସଦୁପଯୋଗ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସେହି ସଦୂପଯୋଗ 
ହୁଏ କେବଳ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଜ୍ଞାନର ସୀମା ଭିତରେ ଓ ଏପରି ଏକ ସାମର୍ଥ୍ଯର 
ସୀମା ଭିତରେ ଯାହାକି ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର ମାନସିକ ସଂକନ୍ଥ ଓ ଜ୍ଞାନର ଏକ 
ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଉତ୍ତମରୂପକୂ ଅତିକ୍ରମ କରି ତାହାର ଆହୁରି ଉଦ୍ଧ୍ବକୁ ଉଠିବାକୁ 
ଅକ୍ଷମ। ଏହି ଜଟିଳତାର ଜାଲଭିତରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା, ଅଜ୍ଞାନ ଅହଂ ଓ 
ଗୁଣତ୍ରୟକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ତା'ର ଉର୍କ୍ଧକୁ ଉଠିବା - ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଦିବ୍ୟସିଦ୍ଧିଲାଭର 
ପଥରେ ପ୍ରଥମ ପଦକ୍ଷେପ। ସେହି ଅତିକ୍ରମ ଫଳରେହି ଜୀବ ତାହାର ନିଜର 
ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ଓ ତା'ର ସତ୍ଯ ଜୀବନର ସଂଧାନ ପାଏ। 


ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଚେତନାରେ ଜ୍ଞାନର ଯେଉଁ ମୁକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟି ତାହା ଜଗତକୁ 
ଦେଖୁଲାବେଳେ କେବଳ ଏହି ଦୁନ୍ଦ୍ରମୟୀ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିକୁ ଦେଖେ ନାହିଁ। ଆମେ 
ଯଦି ଆମ ନିଜର ଓ ଅନ୍ୟର ପ୍ରକୃତିର କେବଳ ବାହ୍ଯ ଆପାତ ଘଟନାଗୁଡ଼ିକୁ 
ଦେଖ୍‌ବୁ, ତାଂହେଲେ ଆମେ ଅଜ୍ଞାନର ଚକ୍ଷୁ ନେଇ ଦେଖୁଛୁ ବୋଲି କୁହାଯିବ 
ଓ ତା”ହେଲେ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସର୍ବତ୍ର ସମାନ ଭାବରେ ଜାଣିପାରିବୁ 
ନାହିଁ। ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ଜୀବ ଭିତରେ, ଦେବତା ଓ ଅସୁରଙ୍କ 
ଭିତରେ, ପାପୀ ଓ ପୁଣ୍ଯବାନଙ୍କ ଭିତରେ, ଜ୍ଞାନୀ ଓ ମୂର୍ଖଙ୍କ ଭିତରେ, 
ବିରାଟ ଓ କ୍ଷୁଦ୍ର ଭିତରେ, ମନୂଷ୍ଯଃ ପଶୁ, ଉଭିଦ, ଜଡ଼ବସ୍ତୁ ସର୍ବତ୍ର ସମାନ 
ଭାବରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜାଣି ହେବ ନାହିଁ। ମୁକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟି ଏକସଙ୍ଗରେ ତିନିଟି 
ଜିନିଷକୂ ପ୍ରକୃତି ସତ୍ତାର ସମଗ୍ର ନିଗୂଢ଼ ସତ୍ଯ ବୋଲି ଦେଖେ। ପ୍ରଥମତଃ 
ଓ ପ୍ରଧାନତଃ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତି ଗୁପ୍ତ ଭାବରେ ଉପସ୍ଥିତ 
ଥୁବାର ଓ ବିବର୍ତନ ପାଇଁ ଅପେକ୍ଷା କରି ରହିଥୁବାର ଦେଖେ, ସେ ଦେଖେ 
ଯେ ଏହି ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରକୃତିହି ହେଉଛି ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଭିତରେ ପ୍ରକୃତ ଶକ୍ତି, 
ଏହାହି ବିଭିନ୍ନ ଗୁଣ ଓ ଶକ୍ତିର ଆପାତଦୂଷ୍ଟ କ୍ରିୟାକୁ ମୂଲ୍ୟ ଓ ସାର୍ଥକତା 
ପ୍ରଦାନ କରୁଛି, ଏବଂ ଏହା ସେହିସବୁ କ୍ରିୟାର ଅର୍ଥକୁ ସେମାନଙ୍କର ନିଜ 
ଅହଂ ଓ ଅଞ୍ଚାନର ଭାଷାରେ ନୂହେଁ କିନ୍ତୁ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରକୃତିର ଆଲୋକରେହି 
ଦେଖୁଥାଏ। ତେଣୁ, ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଏହା ମଧ୍ୟ ଦେଖୁଥାଏ ଯେ ଦେବତା ଓ 
ରାକ୍ଷସଂ ମନୁଷ୍ଯ ଓ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଏବଂ ସରୀସୃପ, ସାଧୁ ଓ ଅସାଧୁ, 
ମୂର୍ଖ ଏବଂ ପଣ୍ଡିତଙ୍କ କର୍ମ ଭିତରେ ଯେଉଁ ବିଭିନ୍ନତା ଆପାତତଃ ଦୃଷ୍ଟ 
ହୁଏ ସେସବୁ ହେଉଛି ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ, ସେହିସବୁ ଛଦ୍ମବେଶରେ ଭଗବତ୍‌ 
ଗୁଣ ଓ ଶକ୍ତିରହି କ୍ରିୟା ମାତ୍ର। ଏହା ସେହିସବୁ ଛଦ୍ମବେଶ ଦ୍ବାରା ପ୍ରତାରିତ 


ବିଭୂତି-ତର୍‌ ୪୭୫ 


ହୁଏ ନାହି, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଛଦ୍ନମବେଶର ଅନ୍ତରାଳରେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିପାରେ । 
ଏହି ମୁକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟି ବିକୃତି ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ଵତାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରେ କିନ୍ତୁ ତାହାକୁ ଭେଦକରି 
ତାହାର ପଶ୍ଚାତରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଆତ୍ମାର ସତ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚେ, ଏପରିକି ବିକୃତି 
ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ପତା ମଧ୍ୟରେ ବି ସେ ସେହି ଆତ୍ମାକୁ ଦେଖ୍‌ପାରେ ଯେଉଁ ଆତ୍ମା 
କି ନିଜେ ନିଜକୁ ଅନ୍ଧକରି ରଖ୍‌ଛି, ନିଜକୁ ପାଇବା ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରୁଛି, 
ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର ଅନୁଭୂତିର ନାନା ଧରଣର ରୂପ ଭିତର ଦେଇ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର 
ଅଭିମୁଖରେ ଓ ନିଜର ଅନନ୍ତ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣତମ ସ୍ବରୂପ ଅଭିମୁଖରେ ପଥ ଖୋଜି 
ଖୋଜି ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି। ମୁକ୍ତପୂରୂଷର ଦୃଷ୍ଟି ବିକୃତି ଓ ଅପୂର୍ଟ୍ଚତା ଉପରେ 
ଅଯଥା ଜୋର ଦିଏ ନାହି, ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ପାରେ ହୃଦୟରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ପ୍ରେମ ଓ ଉଦାରତା ନେଇ, ବୂଦ୍ଧିରେ ପୂର୍ଣ୍ଣବୋଧ ଓ ଆତ୍ମାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମତା 
ନେଇ। ଶେଷରେ ସେ ଦେଖେ ଆମ୍ବପ୍ରକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ-ନିରତ ଶକ୍ତିସବୁ 
କିପରି ଭଗବାନଙ୍କ ଅଭିମୁଖରେ ଉର୍ଦ୍ଧୁକୁ ଉଠିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୂଛନ୍ତି। ଯେଉଁଠାରେ 
ଏହା ଶକ୍ତି ଓ ଗୁଣର ସମୁଚ୍ଚ ପ୍ରକାଶ ଓ ଭାଗବତ ସତ୍ତାର ପ୍ରଦୀପ୍ତ ଶିଖା 
ଦେଖେ, ଯେଉଁଠାରେ ଏହା ଦେଖେ ଆତ୍ମା, ମନ, ପ୍ରାଣ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର ସାଧାରଣ 
ସ୍ତରରୁ ଉଠି ସମ୍ରଜ୍ବ୍‌ଳ ଞ୍ଞାନନ ମହାନ୍‌ ଶକ୍ତି, ସାମର୍ଥ୍ୟ ଦକ୍ଷତା, ସାହସ, 
ବୀରତ୍ସଵକ ପ୍ରେମ ଓ ଆମ୍ମଭଦାନର କଲ୍ଯାଣମୟ ମଧୁରତା, ଆବେଗ ଓ ମହିମା, 
ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ସଦ୍‌ଗୁଣ, ମହତ୍‌ କର୍ମମ୮ ମନୋହର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ସୁଷମା, ଦେବତୁଲ୍ୟ 
ସୁନ୍ଦର ସୃଷ୍ଠିର ଅସାଧାରଣ ପରିଚୟ ଦେଉଛନ୍ତି ସେଠାରେ ସେ ଏସବୁକୁ 
ସମ୍ମାନ କରେ, ସ୍ଵାଗତ ଓ ଉତ୍ସାହିତ କରେ। ଆତ୍ମାର ମୁକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟି ମହାନ୍‌ 
ବିଭୂତି ମଧ୍ଯରେ ମନୂଷ୍ୟର ଉଦୀୟମାନ ଦେବତ୍ସକୁ ଦେଖ୍‌ପାରେ ଓ ଚିହ୍ନିପାରେ । 
ଏହା ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଶକ୍ତିରୂପେ ଚିହ୍ନିବା, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଶକ୍ତିକୁ 
ତା'ର ବ୍ୟାପକତମ ଅର୍ଥରେ ନେବାକୁ ହେବ, ଏହା କେବଳ ବଳ ବା 
ସାମର୍ଥ୍ୟର ଶକ୍ତି ନୂହେ। ଏହା ହେଉଛି ଜ୍ଞାନ, ସଂକଳ୍ପ, ପ୍ରେମ, କର୍ମ, ପବିତ୍ରତା, 
ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଶକ୍ତି। ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ସତ୍‌, ଚିତ୍‌, ଆନନ୍ଦ 
ଏବଂ ଜଗତର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ସତ୍‌ର ଶକ୍ତି, ଚିତ୍‌ର ଶକ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦର ଶକ୍ତି 
ଦ୍ବାରା ନିଜକୁ ବାହାରେ ପ୍ରକଟ କରିଥାଏ ଏବଂ ସେଇ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ପୁଣି 
ନିଜର ଦିବ୍ଯ ସ୍ଵରୂପକୂ ଲାଭ କରିଥାଏ, ଏହି ଜଗତ୍‌ ହେଉଛି ଭଗବତ୍‌ 
ଶକ୍ତିର କର୍ମର ଜଗତ୍‌। ସେହି ଶକ୍ତି ଏଠାରେ ନିଜକୁ ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରକାରର 
ସତ୍ତାରେ ରୂପାୟିତ କରିଥାଏ ଏବଂ ସେହି ପ୍ରତ୍ଯେକଟି ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ତାହାର 
ବିଶେଷ ବିଶେଷ ଶକ୍ତି ରହିଥାଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଶକ୍ତି ହେଉଛି ସେହି ସେହି 
ରୂପରେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ, ସିଂହ ଭିତରେ ଯେପରି ହରିଣ ଭିତରେ ବି 
ସେହିପଚି, ଦେବତା ଭିତରେ ଯେପରି ଦାନବ ଭିତରେ ବି ସେହିପରି, 


୪୭୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆକାଶରେ ଦୀପ୍ତିମାନ ନିଶ୍ଚେତନ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ଯେପରି, ପୃଥ୍ବୀରେ ମନନଶୀଳ 
ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ବି ସେହିପରି ସବୁ ଭିତରେ ସେହି ଭଗବାନହି ସ୍ଵୟଂ 
ନିଜକୁ ସେହି ରୂପରେ ରୂପାୟିତ କରିଛନ୍ତି। ଗୁଣତ୍ରୟର କ୍ରିୟା ଫଳରେ ଯେଉଁ 
ବିକାର ଦେଖାଯାଇଥାଏ ତାହା ପ୍ରକୃତରେ ମୁଖ୍ୟ ବିଭାବ ନୂହେଁ, ତାହା 
ଏକ ଗୌଣ ବିଭାବ ମାତ୍ର, ମୂଳ ଜିନିଷ ହେଉଛି ଭଗବତ୍‌ ଶକ୍ତି ଯାହାକି 
ନିଜର ଆତ୍ମାଭିବ୍ଯନ୍ତିକୁ ରୂପ ଦେଉଛି। ମହାନ୍‌ ମନୀଷୀ, ବୀର, ଜନନାୟକ, 
ମହାନ୍‌ ଗୁରୂ, ରଷି, ଧର୍ମପ୍ରବର୍ତକ, ଧର୍ମପ୍ରତିଷ୍ଠାତାଃ ସନ୍ଥ, ମାନବପ୍ରେମିକ, 
ମହାନ୍‌ କବି, ମହାନ୍‌ ଶିଳ୍ପୀ, ମହାନ୍‌ ବୈଜ୍ଞାନିକ, ଆତ୍ମସଂଯମୀ ତପସ୍ପୀ 
ଓ ବସ୍ତୁ, ଘଟନା ଏବଂ ଶକ୍ତି ସବ୍ରକୁ ଆୟତ୍ତ କରୁଥ୍‌ବା ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ମାନବ 
ଭିତରେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନହିଁ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି। ସ୍ଵୟଂ କାର୍ଯ୍ଯଟି ମଧ୍ଯ ¬ 
ମହତ୍‌ କାବ୍ୟ, ସର୍ବାଙ୍ଗସୁନ୍ଦର ରୂପ, ଗଭୀର ପ୍ରେମ, ମହତ୍‌ କର୍ମ, ଦିବ୍ଯ 
କୃତିତ୍ବ“ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କରହିଁ ଏକ ଗତି, ଏହା ଆତ୍ମପ୍ରକାଶରତ ସ୍ଵୟଂ 
ଭଗବାନ। 

ଏହା ହେଉଛି ସେହି ସତ୍ଯ ଯାହାକୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କୃତି ସ୍ବୀକାର 
କରିଥ୍‌ଲା ଓ ସମ୍ମାନ କରିଥୁଲା, କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ ମନର ଗୋଟିଏ ଦିଗ 
ଏହି ବିଚାର ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇପଡ଼ିଛି, ଏହା ଭିତରେ ସେ କେବଳ ଶକ୍ତି 
ଓ ବଳର ଏକ ପୂଜା ଦେଖ୍‌ଛି, ଏକ ଅଜ୍ଞାନ ଓ ଆତ୍ମନ୍ଯନକାରୀ ବୀରପୂଜା 
ବା ଏକ ଆସୁରିକ ଅତିମାନବ ତତ୍ଵ ଦେଖୁଛି। ଅବଶ୍ଯ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ 
ଏହି ସତ୍ଯକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଏକ ଅଜ୍ଞାନତାପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂଲ୍‌ ବାଟ ରହିଛି, 
ବସ୍ତୁତଃ ସମସ୍ତ ସତ୍ଯକୂ ମଧ୍ୟ ଭୂଲ୍‌ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରକୃତିର ଦିବ୍ୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଏହି ସତ୍ୟର ନିଜର ଏକ ବିଶେଷ ଯଥାଯୋଗ୍ୟ 
ସ୍ଥାନ ଓ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ କ୍ରିୟା ରହିଛି। ଗୀତା ସତ୍ଯଟିକୁ ତାହାର ସେହି ଉଚିତ 
ସ୍ଥାନ ଓ ଉଚିତ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଛି। ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଓ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଯେ ଭଗବତ୍‌ ଆତ୍ମା ବିଦ୍ୟମାନ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଉପରେ ଏହି ସତ୍ଯକୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାକୁ ହେବ, ବୂହତ୍‌ ଓ କ୍ଷୁଦ୍ର, ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଓ ଅପ୍ରସିଦ୍ଧ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରକାର ପ୍ରକାଶ ପ୍ରତି ହୂଦୟର ସମଭାବ ସହିତ ଏହି ସତ୍ଯର ସଂଗତି 
ରଖ୍‌ବାକୁ ହେବ। ମୂର୍ଖ, ଦୀନ, ଦୁର୍ବଳଳ ଅଧମ, ପତିତ ¬ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ଓ ଭଲପାଇବାକୁ ହେବ। ବିଭୂତି ମଧ୍ଯରେ 
ବି ଯେଉଁ ସତ୍ତାକୁ ଏହିପରି ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ ଓ ସମ୍ମାନ କରିବାକୁ 
ହେବ, ତାହା ବିଭୂତିର ବାହ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସଟିକୁ ନୂହେଁହ ଯେଉଁ ଭଗବାନ ତାହା 
ମଧ୍ଯରେ ସେହି ଶକ୍ତି ନେଇ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟିତ କରିଛନ୍ତି। ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁହିଁ 
ପୂଜା କରିବାକୁ ହେବ ( ଅବଶ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପରେ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସ୍ବୀକୃତି 


ବିଭୂତି- ତତ୍‌ ୪୭୭ 
ଓ ସମ୍ମାନ ଦିଆଯିବା ଅଲଗା କଥା)। କିନ୍ତୁ ଏହା ଦ୍ବାରା ସେହି ସତ୍ଯଟି 
ରଦ୍ଦ ହୋଇଯାଉ ନାହିଁ ଯେ ପ୍ରକାଶରେ ଏକ ଆରୋହଣ କ୍ରମ ରହିଛି 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ତାଂର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର ଧାରାରେ କ୍ରମଶଃ ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବ ଦିଗରେହିଁ ଚାଲିଛି, 
ନିଜର ଅନିଶ୍ଚିତ, ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ଅସ୍ତୂଟ ପ୍ରତୀକସବୁଠାରୂ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରଥମ 
ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରକାଶ ଦିଗରେ ଆଗେଇ ଚାଲିଛି। ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ମହାନ୍‌ ସତ୍ତା, ପ୍ରତ୍ଯେକଟି 
ମହାନ୍‌ କର୍ମ, ପ୍ରକୃତିର ନିଜକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟର ଏକ ନିଦର୍ଶନ 
ଏବଂ ସର୍ବଶେଷ ପରମ ଅତିକ୍ରମଣର ଏକ ଆଶ୍ଵାସ। ପ୍ରକୃତିର ଅବିଭ୍ଯକ୍ତିରେ 
ନିଜେ ମନୁଷ୍ଯ ହେଉଛି ପଶୁ ତଥା ସରୀସୃପ ଅପେକ୍ଷା ଏକ ଉଚ୍ଚତର 
କ୍ରମ/ ଯଦିଓ ମନୁଷ୍ଯ ଓ ପଶୁ ଉଭୟଙ୍କ ଭିତରେ ସେହି ଏକ ସମଂ ବ୍ରହ୍ମ 
ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜର ଆତ୍ମ- ଅତିକ୍ରମଣର ଉଚ୍ଚତମ ଶିଖରରେ 
ପହଞ୍ଚ୍‌ ନାହିଁ, ତେଣୁ ଇତିମଧ୍ଯରେ ତା” ଭିତରେ ଆତ୍ମବିକାଶର ମହାନ୍‌ ଶକ୍ତିର 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଇଙିଂତକୁ ଏହି ପରମ ଅତିକ୍ରମଣ ଦିଗରେ ନିର୍ଭର ଆଶ୍ବଵାସ ଓ 
ସୂଚନା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ। ଯେଉଁ ଅଗ୍ରଣୀ ଓ ମହାନ୍‌ ପଥପ୍ରଦର୍ଶକମାନେ 
ସେମାନଙ୍କ ସିଦ୍ଧିର କୌଣସି ସୋପାନ ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯକୁ ଅତିମାନବତ୍ସର ସମ୍ଭାବନା: 
ଦେଖାଇ ଦିଅନ୍ତି ବା ସେ ଦିଗରେ ପଥନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ଚିହ୍ନିତ 
ପଥ ପ୍ରତି ଚକ୍ଷୁ ତୋଳି ଚାହିଁଲେ, ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ, ସମସ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ଭିତରେ 
ଥ୍‌ବା ଦେବତ୍ଵ ପ୍ରତି ଆମର ସମ୍ମାନ କମ୍‌ ହୁଏ ନାହିଁ ବରଂ ଆହୁରି ଉଚ୍ଚତର 
ହୁଏ ଓ ତାହାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ଆହୁରି ଗଭୀର ହ୍ରଏ। 


ସ୍ଵୟଂ ଅର୍ଜୁନ ଜଣେ ବିଭୂତି, ଆଧ୍ୟାମ୍ିକ ବିବର୍ତନରେ ସେ ଜଣେ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର 
ମାନବ, ତାଙ୍କର ସମସାମୟିକ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସେ ଅତି ବିଶିଷ୍ଟ 
ଏକ ବ୍ଯକ୍ତିକ ମାନବଜାତି ମଧ୍ୟରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ଭଗବାନଙ୍କର, ନାରାୟଣଙ୍କର 
ନିର୍ବାଚିତ ଯନ୍ତ୍ତ। ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ଦିବ୍ଯଗୁରୁ ସମସ୍ତଙ୍କର ପରମ ତଥା 
ସମ ଆତ୍ମା ରୂପରେ କହିଛନ୍ତି ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ବା ଅପ୍ରିୟ କେହି ନାହିଁ, 
କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ସେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ, ତାଙ୍କର 
ଭକ୍ତ ତେଣୁ ତାଙ୍କ ହାତରେ ସେ ସୁରକ୍ଷିତ ଓ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପରିଚାଳିତ, 
ଦିବ୍ୟଦର୍ଶନ ଓ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁହିଁ ନିର୍ବାଚନ କରିଛନ୍ତି। 
ଏଠାରେ ବାହ୍ୟତଃ ଏକ ଅସଂଗତି ଥ୍ଲାପରି ମନେ ହେଉଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତରେ 
କୌଣସି ଅସଂଗତି ନାହି। ବିଶ୍ଵଜଗତର ଆତମ୍ମାରୂପେ ଭଗବତ୍‌ ଶକ୍ତି ସମସ୍ତଙ୍କ 
ପ୍ରତିହିଁ ସମାନ ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକକୁ ତାହାର ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ଅନୁଯାୟୀ ଫଳ 
ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ମନୁଷ୍ଯ ସହିତ ଏକ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଛି, ଯେଉଥ୍‌ରେ କି ସେ ସେହି ମନୁଷ୍ଯର ବିଶେଷ ନିକଟତମ ହୁଅନ୍ତି 


୪୭୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯେ ତାଙ୍କର ନିକଟକୁ ଯାଏ। ଏହି ଯେଉଁସବୁ ମହା ମହା ବୀର ଓ ଶକ୍ତିମାନ୍‌ 
ପୁରୁଷମାନେ କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରର ରଣାଙ୍ଗନରେ ସମବେତ ହୋଇଛନ୍ତି, ଏମାନେ ସମସ୍ତେହିଁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛାର ଯନ୍ତ୍ର ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକର ଭିତର ଦେଇ, ପ୍ରତ୍ଯୟେକର 
ସ୍ବଭାବ ଅନୁସାରେ ଭଗବାନ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସେ ଏହା କରୁଛନ୍ତି 
ତାହାର ଅହଂର ଆବରଣର ଅନ୍ତରାଳରୁୂ। ଅର୍ଜୁନ ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚଛନ୍ତି 
ଯେତେବେଳେ କି ଏହି ଆବରଣ ଭେଦ କରାଯାଇପାରେ ଏବଂ ମାନବ-ଦେହଧାରୀ 
ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର ବିଭୁତିଙ୍କ ଆଗରେ ତାଙ୍କ କର୍ମର ରହସ୍ଯ ଉଦ୍‌ଘାଟନ 
କରିଦେଇ ପାରନ୍ତି। ଏପରିକି ଏହି ପ୍ରକାର ଉଦ୍‌ଘାଟନ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । 
ଅର୍ଜ୍ଜନ ଏକ ମହାନ୍‌ କର୍ମର ଯନ୍ତ୍ର ସେ କର୍ମ ବାହ୍ଯତଃ ଅତି ଭୀଷଣ 
କିନ୍ତ ମାନବଜାତିର ଅଗ୍ରଗତି-ପଥରେ ଏକ ଦୀର୍ଘ ପଦକ୍ଷେପ ନେବା ପାଇଁ 
ତାହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ, ଧର୍ମରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରେ, ମାନବଜାତିର ସଂଗ୍ରାମରେ 
ଏହା ଏକ ନିଷ୍ପରତ୍ତିମୂଳକ ଗତିବୂତ୍ରି। ମନୁଷ୍ଯର ଯୁଗାବର୍ଭନର ଇତିହାସ ହେଉଛି 
ମାନବତାର ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରାଣରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅନାବୁୂତ ପ୍ରକାଶ ଦିଗରେ 
ଏକ ଅଗ୍ରଗତିର ଇତିହାସ, ଏହାର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ମହାନ୍‌ ଘଟନା ଓ ଅବସ୍ଥା 
ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଭଗବତ୍‌ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି। ନିଗୂଢ଼ ଭଗବତ୍‌ ଇଚ୍ଛାର 
ପ୍ରଧାନ ଯନ୍ତ୍ର କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରର ମହାନ୍‌ କର୍ମୀ ଅର୍ଜୁନ ଯେପରି ସେହି କର୍ମକ୍ର 
ଭଗବାନଙ୍କ କର୍ମରୁପେ ସଚେତ ଭାବରେ କରିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବେ 
ସେଥ୍‌ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ଦିବ୍ୟମାନବ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ। କେବଳ ସେଇ ଭାବରେହିଁ 
ସେହି କର୍ମ ଅନ୍ତରାମ୍ମିଳଜ ଭାବରେ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇଉଠିବ ଏବଂ ନିଜର ପ୍ରକୃତ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସାର୍ଥକତା ଓ ନିଜର ନିଗୁଢ଼ ତାପୂର୍ଯ୍ୟର ଜ୍ୟୋତି ଓ ଶକ୍ତି ଲାଭ 
କରିପାରିବ। ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କୁ ଆତ୍ମନ୍ଛାନ ଲାଭ ପାଇଁ ଆହ୍ଲାନ କରାଗଲା, ତାହାଙ୍କୁ 
ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ଯେ ଭଗବାନହିଁ ଏହି ବିଶ୍ଵର ଅଧୀଶ୍ଵର ଜଗତର ସକଳ 
ଜୀବ, ସକଳ ଘଟନାର ମୂଳ, ସମସ୍ତହିଁ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ। ତାହାଙ୍କୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେବ, ତାଙ୍କ 
ନିଜ ଭିତରେ ମନୂଷ୍ଯ ତଥା ବିଭୂତିରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କୁହିଁ ଦେଖୁବାକୁ ହେବ; 
ସତ୍ତାର ନୀଚ ଉଚ୍ଚ ସକଳ ସ୍ତରରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେବ, ଉଚ୍ଚତମ 
ଶିଖରରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେବ; ମନୁଷ୍ଯକୁ ମଧ୍ଯ ତାଂର ଉଚ୍ଚ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଏକ ବିଭୂତି ବୋଲି ଦେଖ୍‌ବାକୂୁ ହେବ ଯେକି ପରମ ମୁଚ୍ତି ଓ ମିଳନ 
ମଧ୍ଯଦେଇ ଉଚ୍ଚତମ ଶିଖରକୁ ଆରୋହଣ କରୁଛି। କାଳକୁ ତାହାର ସୃଷ୍ଠି 
ଓ ଧ୍ଵଂସକ୍ରିୟା ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କ ରୂପ ବୋଲି, ଭଗବାନଙ୍କ ପଦକ୍ଷେପ 
ବୋଲିହିଁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ¬ ଏପରି ପଦକ୍ଷେପ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଜଗତର ଯୁଗାନ୍ତର 
ସାଧ୍ତ ହୁଏ ଓ ସେହି ଯୁଗାନ୍ତରର ଗତି-ଆବର୍ଭକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ମନୁଷ୍ଯ 


ବିଭୁତି-ତର୍‌ ୪୭୯ 


ଦେହରେ ଅବସ୍ଥିତ ଦିବ୍ୟ ଆତ୍ମା ବିଭୂତି ରୂପେ ଭଗବତ୍‌ କର୍ମ ସଂପାଦନ 
କରି ପରମ ପରାପ୍ସରତା ଦିଗରେ ଉନ୍ନୀତ ହୁଏ। ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ଦିଆଯାଇଛି। ବର୍ଭମାନ ଭଗବାନଙ୍କର ମହାକାଳ ରୂପ ତାଙ୍କୁ ଦେଖା ହେବ 
ଏବଂ ସେହି ରୂପର ସହସ୍ର ସହସ୍ର ମୁଖରୁ ମୁକ୍ତ ବିଭୂତିଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଗବତ୍‌ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କର୍ମ ସଂପାଦନ ନିମିତ୍ତ ଆଦେଶ ଘୋଷିତ ହେବ। 


୧୦ 


ବିଶ୍ବମୟ ପୁରୂଷଙ୍କ ଦର୍ଶିନ 


ସଂହାରକ ମହାକାଳ 


ବିଶ୍ବପୂରୂଷଙ୍କ ଦର୍ଶନ ଗୀତାରେ ଏକ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଓ ସର୍ବାପେକ୍ଷା 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ କବିତ୍ସପୂର୍ଣ୍ଚ ଅଂଶ କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ଏହାର ଯେଉଁ 
ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ଅଛି ତାହା ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ବାହାରକୁ ପ୍ରକାଶ ପାଏ ନାହିଁ। 
ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଏହା ଏକ କବିତ୍ସମୟ ଓ ଦିବ୍ୟାର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରତୀକରୂପେ ଅଭିପ୍ରେତ 
ଏବଂ ଏହାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ବୁଝିବା ପୂର୍ବରୁ ଆମକୁ ଦେଖୁବାକୁ ହେବ ଯେ 
ଏହାକୁ କେଉଁ ଭାବରେ ଅଣାହୋଇଛି, କେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଅଣାହୋଇଛି 
ଏବଂ ଆବିଷ୍କାର କରିବାକୁ ହେବ ଏହାର ତାର୍ପରର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଭାବରେ ଏହା 
କେଉଁ ବିଷୟ ପ୍ରତି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରୁଛି। ଯେଉଁ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତା ଓ ଶକ୍ତି ଏହି 
ଜଗତକୁ ଚାଳିତ କରୁଛି ତାହାର ମୂର୍ଭ ବିଗ୍ରହକୁ ଦେଖ୍‌ବା ପାଇଁ, ଅଦୂଶ୍ଯ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଦୃଶ୍ୟମହିମା ଓ ଜୀବନ୍ତ ରୂପକୁ ଦେଖ୍‌ବା ପାଇଁ ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କର 
ଯେଉଁ ଇଚ୍ଛା ତାହାଦ୍ବାରାହିଁ ସେ ଏହି ବିଶ୍ଵରୂପକୁ ଆବାହନ କଲେ। ଜଗତର 
ପରମଗୁହ୍ଯ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ତତ୍ତ୍ଵ ସେ ଶୁଣି ସାରିଛନ୍ତି - ଭଗବାନଙ୍କଠାରୂହିଁ ସମସ୍ତ, 
ସମସ୍ତହିଁ ଭଗବାନ, ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଭିତରେ ଭଗବାନହି ବାସ କରୁଛନ୍ତି, ଲୁକ୍କାୟିତ 
ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସସୀମ ରୂପ ଓ ବସ୍ତୂ ଭିତରେ ତାଙ୍କୁ 
ପ୍ରକଟ କରାଯାଇପାରେଂ । ମଣିଷର ମନ ଓ ଭଇନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ଯେଉଁ ଭ୍ରମ ଏପରି 
ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ଅଧ୍‌କାର କରି ରହିଥାଏ ଯେ ବସ୍ତୂସବୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା 
ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ନିଜ ସକାଶେ ରହିପାରନ୍ତି ବା ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ କୌଣସି 
ଜୀବ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ଚଳିପାରେ ଓ ନିଜକୁ ପରିଚାଳିତ କରେ ¬ ଏହି 


× ମଦନୁଗ୍ରହାୟ ପରମଂ ଗୁହ୍ୟମଧ୍କାତ୍ମସଂଜ୍ଞିତମ୍‌ | 
ୟନ୍ତ୍ରୟୋକ୍ତଂ ବଚସ୍ତେନ ମୋହୋଅୟଂ ବିଗତୋ ମମ ॥ 
ଭବାପ୍ୟୟୌ ହି ଭୂତାନାଂ ଶ୍ରୁତୌ ବିସ୍ତରଶୋ ମୟା। 
ତୂତ୍ତଃ କମଲପତ୍ରାକ୍ଷ ! ମାହାତ୍ମ୍ୟମପି ଚାବ୍ୟୟମ୍‌ । ଗୀତା ୧୧/୧-୨ 


ବିଶ୍ଵମୟ ପୁରୁଷଙ୍କ ଦର୍ଶନ ୪୮୧ 


ଧାରଣା ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମନରୁ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଛି - ଏହାହିଁ ଥଲା ତାଙ୍କର 
ସଂଶୟର, ତାଙ୍କ ବିମୂଢ଼ତାର ଓ କର୍ମତ୍ୟାଗର ପ୍ରକୃତ କାରଣ। ବର୍ରମାନ 
ସେ ଜାଣିପାରିଛନ୍ତି ସତ୍ତାସକଳର ଜନ୍ମ ଓ ମରଣର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ କଂଣ। 
ସେ ଜାଣିପାରିଛନ୍ତି ଯେ ଦିବ୍ୟ ଚିନ୍ମୟ ଆତ୍ମାର ଅକ୍ଷୟ ମହିମାହି ଏସବୁ 
ଦୃଶ୍ଯପ୍ରପଞ୍ଚର ନିଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯ। ସବୁକିଛି ହେଉଛି ସର୍ବଭୂତରେ ବିଦ୍ଯମାନ 
ସେହି ମହାନ୍‌ ଶାଶ୍ବତ ଆମ୍ମାଙ୍କର ଯୋଗ, ଏବଂ ସମସ୍ତ ଘଟନା ସେହି 
ଯୋଗରହି ପରିଣାମ ଓ ପ୍ରକାଶ; ସମସ୍ତ ପ୍ରକୃତି ସେହି ଗୋପନ ଭଗବତ୍‌ 
ସତ୍ତାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ତାହାଙ୍କୁ ପ୍ରକଟ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ। କିନ୍ତୁ 
ଅର୍ଜୁନ ସେହି ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ରୂପ ଓ ଶରୀରକୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ 
ଚାହାନ୍ତି ଯଦି ତାହା ସମ୍ଭବ ହୁଏ।“ ସେ ତାଙ୍କ ଗୁଣ ବିଷୟରେ ଶ୍ରବଣ 
କରିଛନ୍ତି। ଏବଂ ତାଙ୍କ ଆତ୍ମ-ପ୍ରକାଶର ଧାରା ଓ କ୍ରମ ବୁଝିସାରିଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ବର୍ଭମାନ ସେ ତାଙ୍କ ଯୋଗ-ଚକ୍ଷୁ ଆଗରେ ସେହି ଯୋଗେଶ୍ନରଙ୍କୁ ତାଙ୍କର 
ଅକ୍ଷୟ ଅବିନାଶୀ ଆତ୍ମରୂପ ଦର୍ଶନ କରାଇବାକୁ କହୁଛନ୍ତି। ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ 
ସେ ନିଷ୍କ୍ରିୟ ଅକ୍ଷର ସତ୍ତାର ନିରାକାର ନୀରବତାକୁ ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଚାହୁଁ 
ନାହାନ୍ତି। ସେ ଚାହ୍ରଛନ୍ତି ସେହି ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କର ଦର୍ଶନ ଯାହାଙ୍କଠାରୁ ସମସ୍ତ 
ଶକ୍ତି ଓ କର୍ମ ଉଦ୍‌ଭୂତ ହୋଇଛି, ସମସ୍ତ ରୂପ ଯାହାଙ୍କର ମୁଖାପରି, ଯେ 
ବିଭୂତିଙ୍କ ଭିତରେ ନିଜର ଶକ୍ତି ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି ଯେ ହେଉଛନ୍ତି କର୍ମର 
ଭଶ୍ନର ଜ୍ଞାନ ଓ ଭକ୍ତିର ଭଶ୍ଵର, ପ୍ରକୃତି ଓ ତାଂର ସମସ୍ତ ଜୀବକୁଳର 
ପ୍ରଭୁ। ଏହି ମହତ୍ତମ ସର୍ବଗ୍ରାହୀ ଦିବ୍ୟଦର୍ଶନ ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାକୁ ସେ 
ଅନୁପ୍ରେରିତ ହେଲେ କାରଣ ଏହି ଭାବରେହି ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକଟିତ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ 
ନିକଟରୁ ସେ ବିଶ୍ଵକର୍ମରେ ତାଙ୍କ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ସଂପାଦନ ପାଇଁ ଆଦେଶ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ। 


ଅବତାର ଉତ୍ତର ଦେଲେ ତୁମକୁ ଯାହା ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ତାହା ମାନବୀୟ 
ଚକ୍ଷୁ ଧରିପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ମନୂଷ୍ୟର ଚକ୍ଷୁ ବସ୍ତୁସବୁର କେବଳ ବାହ୍ୟରୂପହିଁ 
ଦେଖେ ବା ସେଟୁଡ଼ିକୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରତୀକ ରୂପରେ ଦେଖେ, ସେଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅନନ୍ତ ରହସ୍ୟର କେବଳ କେତୋଟି ବିଭାବକୁ ମାତ୍ର 


#× ଏବମେତଦ୍‌ ୟଥାତ୍ଥ ତୃମାତ୍ମାନଂ ପରମେଶ୍ବର । 
ଦ୍ରଷ୍ଟୁମିଚ୍ଛାମି ତେ ରୂପମୈଶ୍ବରଂ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ॥ 
ମନ୍ୟସେ ୟଦି ତଚ୍ଛକ୍ୟଂ ମୟା ଦ୍ରଷ୍ଟୁମିତି ପ୍ରଭୋ। 
ୟୋଗେଶ୍ଵର ତତୋ ମେ ତ୍ଵଂ ଦଶିୟାତ୍ମାନମବ୍ୟୟମ୍‌॥ ଗୀତା ୧୧/୩-୪ 


୪୮୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସୂଚାନ୍ତି।। କିନ୍ତୁ ଏକ ଦିବ୍ଯ ଚକ୍ଷୁୱୁ ଏକ ଅନ୍ତରତମ ଦୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯ ରହିଛି, 
ଯାହାଦ୍ବାରା ପରମ ଭଗବାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଯୋଗଶକ୍ତିରେ ଦେଖ୍‌ବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ, 
ଏବଂ ମୁଁ ବର୍ଭମାନ ତୁମକୁ ସେଇ ଚକ୍ଷୁ ଦେଉଛି। ତୁମେ ବର୍ଭମାନ ମୋର 
ନାନାବିଧ, ନାନା ବର୍ଣ୍ଣର ନାନା ଆକୃତିର ଶତଶତ ସହସ୍ର ସହସ୍ର ଦିବ୍ଯରୂପ 
ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଇବ, ତୁମେ ଦେଖ୍‌ବ ଆଦିତ୍ଯଗଣ, ରୂଦ୍ରଗଣ, ମରୂତଗଣ ଓ 
ଅଶ୍ଵିନୀକୁମାରଦ୍ୟଙ୍କୁକତ ତମେ ଏପରି ଅନେକ ଅଦଭୁତ ଜିନିଷ ଦେଖ୍‌ବ ଯାହାକୁ 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି ଦେଖ୍‌ ନାହାନ୍ତି ତୃମେ ଆଜି ସମଗ୍ର ଜଗତ ମୋ ଦେହରେ 
ସଂଗ୍ରଥ୍ତ ଓ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଥ୍‌ବାର ଦେଖ୍‌ବ ଓ ତୁମେ ଯାହାକିଛି ଦେଖ୍‌ବାକୁ 
ଚାହଁ ସବୁ ଦେଖ୍‌ ପାରିବ। ଏହାହିଁ ହେଉଛି ତା'ଂହେଲେ ମୂଳଭାବ, କେନ୍ଦ୍ରୀୟ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ। ଏହା ହେଉଛି ବହୂ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଓ ଏକ ମଧ୍ୟରେ ବହୁର 
ଦର୍ଶନ ସବ୍ରହିଁ ସେହି ଏକ। ଦିବ୍ୟଯୋଗର ଚକ୍ଷୁରେ ଏହି ଯେଉଁ ଦର୍ଶନ 
ଏହାହି ମୁକ୍ତି ଆଣିଦିଏ, ଯାହାକିଛି ରହିଛି, ଯାହାକିଛି ଥ୍‌ଲା ଯାହାକିଛି ହେବ 
ସେସବ୍ରର ସାର୍ଥକତା ଦେଖାଇ ଦିଏ ଓ ସବୁର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିଦିଏ। ଥରକ 
ପାଇଁ ଏହି ଦର୍ଶନ ଲାଭ କରିପାରିଲେ ଓ ଏହାକୁ ଧାରଣ କରିପାରିଲେ 
ଏହା ଭଗବତ୍‌ ଜ୍ୟୋତିର କୁଠାରରେ ସମସ୍ତ ସଂଶୟ ଓ ଭ୍ରାନ୍ତିର ମୂଳ 
ଛିନ୍ନ କରିଦିଏ ଏବଂ ସକଳ ଅସ୍ବୀକାର ଓ ସକଳ ବିରୋଧକୁ ଉଚ୍ଛେଦ 
କରିଦିଏ। ଏହାହିଁ ସେହି ଦର୍ଶନ ଯାହା ସମନୁରୟ ଓ ଏକତ୍ସ ଆଣେ। ଯଦି 
ଜୀବ ଏହି ଦର୍ଶନରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକତ୍ସ ଲାଭ କରେ ଅ ଅର୍ଜ୍ଜନ 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା ପାରି ନାହାନ୍ତି ତେଣୁ ଆମେ ଦେଖୁ ସେ ଏହା ଦେଖ୍‌ 
ଭୟରେ ଅଭିଭୂତ ହୋଇ ପଡ଼ିଛନ୍ତି) ତା”ହେଲେ ତାଂପାଇଁ ଜଗତରେ ଯାହାକିଛି 
ଭୀଷଣ ଅଛି ତାହାର ଭୀଷଣତା ଦୂର ହୋଇଯାଏ। ଆମେ ଦେଖ ତାହା 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ବିଭାବ, ଏବଂ ଏହାକୁ ଆଉ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ 
ନ ଦେଖୁ ଥରେ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦିବ୍ଯ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯର 


× ନ ତୂ ମାଂ ଶକ୍ୟସେ ଦଷ୍ଟୁମନେନୈବ ସ୍ଵଚକ୍ଷୁଷା । 
ଦିବ୍ୟଂ ଦଦାମି ତେ ଚକ୍ଷୁଃ ପଶ୍ୟ ମେ ୟୋଗମେଶ୍ଵରମ୍‌ ॥ 
ପଶ୍ୟ ମେ ପାର୍ଥରୁପାଣି ଶତଶୋଏଥ ସହସ୍ରଶଃ । 
ନାନାବିଧାନି ଦିବ୍ୟାନି ନାନାବର୍ଣାକୃତୀନି ଚ ॥ 
ପଶ୍ୟାଦିତ୍ୟାନ୍‌ ବସୂନ୍‌ ରୂଦ୍ରାନଶ୍ରିନୌ ମରୂତସ୍ତଥା । 
ବହୁନ୍ୟଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବାଣି ପଶ୍ୟାଶ୍ଚର୍ୟାଣି ଭାରତ | 
ଇହୈକସ୍ଥଂ ଜଗତ୍‌କୃସ୍ନମଂ ପଶ୍ୟାଦ୍ୟ ସଚରାଚରମ୍‌ | 
ମମ ଦେହେ ଗୁଡ଼ାକେଶ ୟଜଚାନ୍ୟଦ୍ଦଷୁମିଳସି|॥ ଗୀତା ୧୧/୮, ୫, ୬, ୭ 


ବିଶ୍ଵମୟ ପୁରୂଷଙ୍କ ଦର୍ଶନ ୪୮୩ 


ସନ୍ଧାନ ପାଇଗଲେ, ଆମେ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ଏକ ସର୍ବାଲିଙ୍ଗନକାରୀ ଆନନ୍ଦ 
ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଣ ସାହସର ସହିତ ଗ୍ରହଣ କରିନେଇ ପାରିବୁ ଓ ଆମ ଉପରେ 
ଯେଉଁ କର୍ମର ଭାର ଅର୍ପିତ ହୋଇଛି, ତାହା ସଂପନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ ସୁନିଶ୍ଚିତ 
ପଦକ୍ଷେପରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରିବୁ ଓ ଏହାର ପରମ ପରିଥତିକୁ ଦେଖ୍୍‌ପାରିବୁ। 
ଯେଣୁ ଦିବ୍ଯଜ୍ଞାନ ସମସ୍ତ ଜିନିଷକୁ ଏକ ଅଖଣ୍ଡ ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ଦେଖେ, ବିଭକ୍ତ 
ଓ ଖଣ୍ଡିତ ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ଦେଖେ ନାହି, ତେଣୁ ତାଂର ଦୃଷ୍ଟି ମୋହଗ୍ରସ୍ତ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ଜୀବ ଏହି ଜ୍ଞାନରେ ପ୍ରବେଶ ଲାଭ କରିପାରିଲେ ତେଣିକି 
ଜଗତ୍‌ ଓ ଯାହାକିଛି ସେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରେ “ୟଜ୍ଚାନ୍ୟଦ୍ରଷମିଚ୍ଛସି', 
ସେସବୁର ଏକ ନୂତନ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଆବିଷ୍କାର କରିପାରେ। ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନକାରୀ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏଁକ୍ଯ ସ୍ଥାପନକାରୀ ଏହି ଦର୍ଶନକୁ 
ଭିତ୍ତି କରି ସେ ଦିବ୍ୟ ଜ୍ଞାନରୁ ଆହୁରି ପୂର୍ଣ୍ଣତର ଦିବ୍ଯଜ୍ଞାନ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର 
ହୋଇପାରେ । 

ତା'ପରେ ସେହି ପରମ ରୂପ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରାଇ ଦିଆଗଲା। 
× ଏହା ହେଉଛି ସେହି ଅନନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ରୂପ ଯାହାଙ୍କର ମୁଖ ସର୍ବତ୍ର ବିରାଜମାନ 
ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ ଭିତରେ ସୃଷ୍ଠିର ସମସ୍ତ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ପୂରି ରହିଛି, ଯେ ନିଜ 
ସତ୍ତାର ଅପରୂପ ଅନେକ ଅଭୁତ ଦର୍ଶନସବୁକୁ ଅନନ୍ତ ଭାବରେ ପ୍ରକଟ କରି 
ଚାଲିଛନ୍ତି, ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବରେ ପ୍ରସାରିତ ସେହି ଭଗବାନ ଅସଂଖ୍ଯ ନେତ୍ର ନେଇ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି ଅସଂଖ୍ୟ ମୁଖରେ କଥା କହୁଛନ୍ତି, ସେ ଅଗଣିତ ଦିବ୍ଯ ଆୟୁଧରେ 
ଯୁଦ୍ଧ ନିମନ୍ତେ ସୁସଜ୍ରିତ। ସୁନ୍ଦର ଦିବ୍ୟ ଆଭରଣରେ ଭୂଷିତ, ଦିବ୍ଯ ଅମ୍ବର 


#× ଏବମକ୍ୁା ତତୋ ରାଜନ୍‌ ମହାୟୋଗେଶ୍ଵବରୋ ହରିଃ | 
ଦର୍ଶୟାମାସ ପାର୍ଥାୟ ପରମଂ ରୁପମେଶ୍ବଵରମ୍‌ ॥ 
ଅନେକବକ୍ତ - ନୟନମନେକାଭୁୂତଦର୍ଶନମ୍‌ । 
ଅନେକଦିବ୍ୟାଭରଣଂ ଦିବ୍ୟାନେକୋଦ୍ୟତାୟୁଧମ୍‌ | 
ଦିବ୍ୟମାଲ୍ୟାମ୍ବରଧରଂ ଦିବ୍ୟଗନ୍ଧାନୁଲେପନମ୍‌। 
ସର୍ବାଶ୍ଚୟମୟଂ ଦେବମନନ୍ତଂ ବିଶ୍ଵତୋମୁଖମ୍‌ ॥ 
ଦିବି ସୂର୍ୟସହସ୍ରସ୍ୟ ଭବେଦ୍ୟୁଗପଦୁତ୍ଥ୍ତା | 
ୟଦି ଭାଃ ସଦୃଶୀ ସା ସ୍ୟାଭାସସ୍ତସ୍ୟ ମହାତ୍ମନଃ ॥ 
ତତ୍ରୈକସ୍ଥଂ ଜଗତ୍‌ କୃସ୍ନଂ ପ୍ରବିଭକ୍ତମନେକଧା। 
ଅପଶ୍ୟଦେବଦେବସ୍ୟ ଶରୀରେ ପାଣ୍ଡବସ୍ତଦା ॥ 
ତତଃ ସ ବିସ୍କୟାବିଷ୍ଟୋ ହୃଷ୍ଠରୋମା ଧନଞ୍ଜୟଃ । 
ପ୍ରଣମ୍ୟ ଶିରସା ଦେବଂ କୃତାଞ୍ଲିରଭାଷତ॥ ଗୀତା ୧୧/୯-୧୪ 


୪୮୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପରିଧାନ କରିଛନ୍ତି, ଦିବ୍ୟ ପୁଷ୍ମାଳାରେ ସୁଶୋଭିତ ଓ ଦିବ୍ୟ ଗନ୍ଧର ଅନୁଲେପନରେ 
ସୁବାସିତ। ଏହି ଭଗବାନଙ୍କର ଶରୀରର ପ୍ରଭା ଏପରି ଯେ ମନେହୁଏ ଯେପରିକି 
ଆକାଶରେ ଏକାବେଳେ ସହସ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଦିତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଏହି ଦେବଦେବଙ୍କର 
ଶରୀରରେ ସମଗ୍ର ଜଗତ୍‌ ବହୁଧା ବିଭକ୍ତ ଅଥଚ ଏକୀଭୂତ ହୋଇ ଦେଖାଯାଉଛି । 
ଅର୍ଜନ ଏହି ଅତ୍ୟାଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟନ ସୁନ୍ଦର ଓ ଭୀଷଣ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କଲେ, 
ଜୀବଗଣର ଅଧପତି ଏହି ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମସତ୍ତାର ମହିମା ଓ ମହତ୍ଵରେ 
ଏହି ଉଗ୍ର ଓ ବିକଟ, ସୁଶୃଙ୍ଖଳିତ ଓ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟନ ମଧୁର ଓ ଭୟଙ୍କର 
ଜଗତକୁ ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି। ଏହାଦେଖ୍‌ ସେ ବିସ୍କୟ, ହର୍ଷ ଓ ଭୟରେ ଅଭିଭୂତ 
ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ ଓ ଅବନତ ମସ୍ତକରେ ନମସ୍କାରପୂର୍ବକ ଯୋଡ଼ହସ୍ତ ହୋଇ, 
ସମ୍ଭମ ଓ ଭଚ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ବାକ୍ୟରେ ସେହି ବିରାଟ ମୂରିର ସ୍ତବ କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ __ *‹‹ହେ ` ଦେବ, ଆପଣଙ୍କ ଦେହରେ ମୁଁ ସମସ୍ତ ଦେବତା, ବିଶେଷ 
ବିଶେଷ ଭୂତବର୍ଗ, କମଳାସନସ୍ଥ ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା ବ୍ରହ୍ମା ଏବଂ ରଷିଗଣ ଓ ଦିବ୍ୟ 
ସର୍ପଗଣଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରୁଛି। ମୁଁ ଦେଖୁଛି ଅସଂଖ୍ୟ ବାହୂକ ଅସଂଖ୍ୟ ଉଦର, 
ଅସଂଖ୍ୟ ନେତ୍ର, ଅସଂଖ୍ଯ ମୁଖ, ସର୍ବତ୍ର ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଅନନ୍ତରୂପ ଦର୍ଶନ 
କରୁଛି କିନ୍ତୁ ହେ ବିଶ୍ଵେଶ୍ଵର, ବିଶ୍ରରୂପ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଅନ୍ତ, ମଧ୍ୟ ଏବଂ 
ଆଦି ଦେଖ୍‌ପାରୁ ନାହିଁ। ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଦେଖୁଛି କିରୀଟୀ ଓ ଗଦାଚକଧାରୀ, 
ଆପଣ ଦୁନିରୀକ୍ଷ। କାରଣ ମୋର ଚତୁଦ୍ଦିଗରେ ଦେଖୁଛି ଆପଣହି ଦୀପ୍ତିମାନ 
ତେଜୋପୁଞ୍ଜ, ସର୍ବବ୍ଯାପୀ ଦ୍ୟୁତି, ସୂର୍ଯ୍ୟ-ଇପ୍ରଭଚ ଆନନ୍ଦପ୍ରଭ ଓ ଅପ୍ରମେୟ। 
ଆପଣହିଁ ପରମ ଅକ୍ଷର, ଆପଣଙ୍କୁ ଆମକୁ ଜାଣିବାକୁ ହେବ, ଆପଣ ଏହି 
ବିଶ୍ବର ପରମ ଆଧାର ଓ ଆଶ୍ରୟ, ଆପଣହି ଶାଶ୍ବତ ଧର୍ମସମୂହର ଅବିନଶ୍ନର 
ରକ୍ଷକ, ଆପଣହିଁ ଜଗତର ସନାତନ ଆତ୍ମା, ସନାତନ ପୁରୁଷ |” 

କିନ୍ତୁ ଏହି ଦର୍ଶନର ମହାନତା ଭିତରେ ସଂହାରକର ଭୀଷଣ ରୂପ 


# ପଶ୍ୟାମି ଦେବାଂସ୍ତବଦେବ ଦେହେ ସର୍ବାଂସ୍ତଥା ଭୂତବିଶେଷସଂଘାନ୍‌। 
ବ୍ରହ୍ମାଣମୀଶଂ କମଲାସନସ୍ଥ ମୃଷୀଂଶ୍ଚଢ ସର୍ବାନୁରଗାଂଶ୍ଢ ଦିବ୍ୟାନ୍‌।॥ 
ଅନେକବାହୂଦରବକ୍ତ୍ରନେତ୍ରଂ ପଶ୍ୟାମି ତ୍ନାଂ ସର୍ବତୋଃନନ୍ତରୂପମ୍‌ । 
ନାନ୍ତଂ ନ ମଧ୍ୟଂ ନ ପୁନସ୍ତବାଦିଂ ପଶ୍ଯାମି ବିଶ୍ବେଶ୍ବର ବିଶ୍ଵରୂପ ॥ 
କିରୀଟିନଂ ଗଦିନଂ ଚକ୍ରିଣଂ ଚ ତେଜୋରାଶିଂ ସର୍ବତୋ ଦୀ ପ୍ତିମନ୍ତମ୍‌ | 
ପଶ୍ୟାମି ତ୍ମାଂ ଦୁନିରୀକ୍ଷ୍ୟଂ ସମନ୍ତା- ଦ୍ଦୀପ୍ରାନଲାର୍କଦ୍ୟୁତିମପ୍ରମେୟମ୍‌ । 
ତୃମକ୍ଷରଂ ପରମଂ ବେଦିତବ୍ୟଂ ତ୍ମସ୍ୟ ବିଶ୍ବସ୍ୟ ପରଂ ନିଧାନମ୍‌ । 
ତୃମବ୍ୟୟଃ ଶାଶ୍ଵତଧର୍ମଗୋପ୍ତା ସନାତନସ୍ତବଂ ପୁରୁଷୋ ମତୋ ମେ ॥ 
ଅନାଦିମଧ୍ଯାନ୍ତମନନ୍ତବୀର୍ୟ ମନନ୍ତବାହୁଂ ଶଶିସୂୟନେତ୍ରମ୍‌ । ଗୀତା ୧୧/୧୫- ୧୯ 


ବିଶ୍ଵମୟ ପୁରୂଷଙ୍କ ଦର୍ଶନ ୪୮୫ 


ମଧ୍ୟ ରହିଛି। ଏହି ଅପ୍ରମେୟ, ଯାହାଙ୍କର ଅନ୍ତ ନାହିଁ, ମଧ୍ୟ ନାହିଁ, ଆଦି 
ନାହି, ଏହାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେହିଁ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁର ଉଦ୍ଭବ, ସ୍ଥିତି ଓ ଲୟ।(୧) ଏହି 
ଭଗବାନ୍‌ ଯେ ଅସଂଖ୍ୟ ବାହୁ ଦାରା ଜଗତସମୂହକୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରି ରହିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବାହ୍ରୁ ଦ୍ବାରା ସଂହାର କରୁଛନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କର ନେତ୍ର ହେଲେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଚନ୍ଦ୍ରକ୍‌ ଏହାଙ୍କର ମଖମଣ୍ଡଳ ପ୍ରଜ୍ସଳିତ ହୃତାଶନ ପରି, ଏବଂ 
ନିଜର ତେଜବହ୍ରିରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ନିରନ୍ତର ସନ୍ତପ୍ତ କରୁଛନ୍ତି ତାହାଙ୍କର 
ରୂପ ଅତିଶୟ ଭୀଷଣ ଓ ଚମକ୍କାର ଏବଂ ଏକାକୀ ତାହା ଦିଗସମୂହରେ 
ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛି ଏବଂ ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ମର୍ତ୍ୟର ସମଗ୍ର ଅନ୍ତରାଳକୁ ବ୍ୟାପି 
ରହିଛି। ଦେବସଂଘମାନେ ଭୟଭୀତ ହୃଦୟରେ ସ୍ତବ କରିକରି ଏହା ଭିତରେ 
ପ୍ରବିଷ୍ଠ ହେଉଛନ୍ତି ମହର୍ଷି ଓ ସିଦ୍ଧମାନେ “ଶାନ୍ତି ଓ ମଙ୍ଗଳ ହେଉ” ଏହି 
ସ୍ବସ୍ତି ବାକ୍ୟ ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ତାହାଙ୍କୁ ବହ୍ର ସ୍ତବରେ ସ୍ତୃତି କରୁଛନ୍ତି। ଦେବ, 
ଗନ୍ଧର୍ବ ଯକ୍ଷ ଓ ଅସୁରଗଣ ଏହାଙ୍କୁ ବିସ୍ତିତ ନୟନରେ ନିନିମେଷ ଭାବରେ 
ନିରୀକ୍ଷଣ କରୁଛନ୍ତି।। ୨) ଏହାଙ୍କର ନେତ୍ରସବୁ ଦୀପ୍ତ ଓ ବିଶାଳ, ଏହାଙ୍କର 
ମୁଖମଣ୍ଡଳ କରାଳ ଦଂଷ୍ଟାଯୁକ୍ତ ଓ ଭକ୍ଷଣ କରିବା ପାଇଁ ବିସ୍ତାରିତ, ଏହାଙ୍କର 
ଆନନ ପ୍ରଳୟକାଳୀନ ଅଗ୍ନିସଦୂଶ ଭୀଷଣ। ସେହି ଘୋର ମହାଯୁଦ୍ଧର ଉଭୟ 
ପକ୍ଷର ନୂପତି, ସେନାପତି ଓ ବୀରଗଣ ଏହାଙ୍କର ଦଂଷ୍କାକରାଳ ଭୟାନକ 


(୧) ପଶ୍ୟାମି ତ୍ସାଂ ଦୀପ୍ରହୃତାଶବକ୍ତ୍ରଂ ସ୍ଵତେଜସା ବିଶ୍ଵମିଦଂ ତପନ୍ତମ୍‌ ॥ 
ଦ୍ୟାବାପୃଥ୍‌ବ୍ୟୋରିଦମନ୍ତରଂ ହି ବ୍ୟାପ୍ତଂ ତୃୟୈକେନ ଦିଶଶ୍ଚ ସର୍ବାଃ । 
ଦୃଷ୍ଟାଦ୍‌ଭୁତଂ ରୂପମୁଗ୍ରଂ ତବେଦଂ ଲୋକତ୍ରୟଂ ପ୍ରବ୍ୟଥ୍ତଂ ମହାତ୍ମନ୍‌।॥ 
ଅମୀ ହି ତ୍ଵାଂ ସୁରସଙ୍ଘା ବିଶନ୍ତି କେଚିଉ୍ଭୀତାଃ ପ୍ରାଞ୍ଜଲୟୋ ଗ୍ଣନ୍ତି। 
ସ୍ଵସ୍ତୀତ୍ୟୁକ୍ସ୍ଧା ମହର୍ଷିସିଦ୍ଧସଙ୍ଘାଃ ସ୍ତୁବନ୍ତି ତ୍ଳାଂ ସ୍ତୁତିଭିଃ ପୁଷ୍ପଲାଭିଃ ॥ 
ରୂଦ୍ଧାଦିତ୍ୟା ବସବୋ ୟେ ଚ ସାଧ୍ଧା ବିଶ୍ଣେଃଣ୍ବିନୌ ମରୂତଶ୍ଚୋଷ୍ଣ ପାଶ୍ଚ । 
ଗନ୍ଧର୍ବୟକ୍ଷାସୁରସିଦ୍ଧସଙ୍ଘା ବୀକ୍ଷନ୍ତେ ତ୍ବାଂ ବିସ୍ଫିତାଶ୍ଚୈବ ସର୍ବେ॥ ଗୀତା ୧୧/୧୯-୨୨ 


( ୨) ରୂପଂ ମହରେ ବହୁବକ୍ତନେତ୍ର' ମହାବାହୋ ବହୁବାହୁରୂପାଦମ୍‌ | 
ବହୁଦରଂ ବହୂଦଂଷ୍ଟ୍ରାକରାଲଂ ଦୃଷ୍ଟାା ଲୋକାଃ ପ୍ରବ୍ୟଥ୍ତାସ୍ତଥାହମ୍‌ ॥ 
ନଭଃସ୍କୃଶଂ ଦୀପ୍ରମନେକବର୍ଣଂ ବ୍ୟାଭତାନନଂ ଦୀପ୍ତବିଶାଇନେତ୍ରମ୍‌। 
ଦୃଷ୍ଟା ହି ତ୍ଳାଂ ପ୍ରବ୍ୟଥ୍‌ତାନ୍ତରାତ୍ମା ଧୃତିଂ ନ ବିନ୍ଦାମି ଶମଂ ଚ ବିଷ୍ଣୋ॥ 
ଦଂଷ୍ଟ୍ରା କରାଲାନି ଚ ତେ ମୁଖାନି ଦୃଷ୍ଟୈବ କାଲାନଲସନିଭାନି। 
ଦିଵଶା ନ ଜାନେ ନ ଲଭେ ଚ ଶର୍ମ ପ୍ରସୀଦ ଦେବେଶ ଜଗନିବାସ॥ 
ଅମୀ ଚ ତ୍ସାଂ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ରସ୍ୟ ପୁତ୍ରାଃ ସର୍ବେ ସହୈବାବନିପାଲସଘୈଃ। 
ଭୀଷ୍କୋ ଦ୍ରୋଣଃ ସୂତପୁତ୍ରସ୍ତଥାସ୍ସୌ ସହାସ୍ଟ୍‌ ଦୀୟୈରପି ୟୋଧମ୍‌ଖ୍ୟୈଃ ॥ 


୪୮୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମୁଖସମୂହ ମଧ୍ୟରେ ଦ୍ରତ ବେଗରେ ପ୍ରବିଷ୍ଠ ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ କାହାର କାହାର 
ମସ୍ତକ ଚୂଣ୍ଟ୍ ବିଚର୍ଣ୍ତ ଓ ରକ୍ତରଂଜିତ ହୋଇ ଏହାଙ୍କର ଶକ୍ତିମୟ ବିଶାଳ 
ଦଂଷ୍ଟ୍ରାର ସନ୍ଧିସ୍ଥଳରେ ସଂଲଗ୍ନ ହୋଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଉଛି। ଯେପରି ନଦୀମାନେ 
ସମୁଦ୍ର ଅଭିମୁଖରେ ବହୂ ବେଗରେ ଧାବିତ ହୁଅନ୍ତି ଯେପରି ପତଙ୍ଗମାନେ 
ପ୍ରଜ୍ଜଳିତ ଅଗ୍ନିରେ ନିଜକୁ ଝାସ ଦିଅନ୍ତି। ସେହିପରି ଲୋକସମୂହ ଅସହାୟ 
ଓ ଅବଶଭାବରେ ମରଣ ନିମନ୍ତେ ଅତିବେଗରେ ତାହାଙ୍କର ଅଗ୍ନିମୟ ମୁଖ ସମୂହ 
ମଧ୍ଯରେ ଅଦମ୍ୟ ବେଗରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଛନ୍ତି। ସେହିସବୁ ପ୍ରଜ୍ପଳିତ ମୁଖ 
ନେଇ ସେହି କରାଳ ମୂର୍ଭି ଚତୁର୍ଦ୍ଦିିକୁ ଲେହନ ଓ ଗ୍ରାସ କରି ଯାଉଛି, 
ସମଗ୍ର ଜଗତ୍‌ ତାହାଙ୍କର ସଂଦୀପ୍ତ ତେଜରେ ପରିପୂଣ୍ଠ ଓ ତାଙ୍କର ଅତ୍ୟୁଗ୍ର 
ଦୀପ୍ତିରେ ସନ୍ତପ୍ର। ଜଗତ୍‌ ଓ ତାଂର ଲୋକସମୂହ ଧ୍ବଂସର ଭୟରେ କଖମ୍ମିତ 
ଓ ବ୍ଯଥୁତ ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ ଚତୁର୍ଦ୍ଦିଗର ଏହି ଭୟ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ କାତର କରି ପକାଇଛି ଓ ତାଙ୍କର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ବ୍ଯଥୁତ ଓ ସନ୍ତପ୍ତ 
ହୋଇପଡ଼ିଛି ଓ ତାହା ଆଉ କୌଣସି ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରିପାରୁ 
ନାହିଁ। ସେ ସେହି କରାଳ ମୂର୍ତି ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମ୍ବୋଧନ କରି କହି ଉଠିଲେ, 
“ଏହି ଉଗ୍ରମୂର୍ତଭି ଧାରଣ କରିଥ୍‌ବା ଆପଣ କିଏ ମୋତେ କହନ୍ତୁ। ହେ 
ଦେବବର, ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରୁଛି, ଆପଣ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତୁ। ଆଦିପୁରୂଷ 
ଆପଣଙ୍କୁ ଜାଣିବାକୁ ମୋର ନିତାନ୍ତ ଇଚ୍ଛା ହେଉଛି କାରଣ ଆପଣଙ୍କ ପ୍ରବୂର୍ରି”, 
କର୍ମଧାରାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମୁଁ କିଛି ବୁଝିପାରୁ ନାହି ।'”! 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ଶେଷ ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ଯରେ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନର ଦ୍ରଇଟି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସୂଚିତ ହୋଇଛି। ଏହା ହେଉଛି ସେହି ପରମ ବିଶ୍ଧ-ପୁରୂଷଙ୍କ 
ରୂପ ଯେକି ସନାତନ ପୂରାଣପୁରୂଷ, “ସନାତନଂ ପୁରୂଷଂ ପୂରାଣମ୍‌”, ଏହି 


ବକ୍‌ତ୍ରାଣି ତେ ତୃରମାଣା ଦିଶନ୍ତି ଦଂଷ୍ଟ୍ରାକରାଲାନି ଭୟାନକାନି । 

କେଚିଦ୍‌ବିଲଗ୍ନା ଦଶନାନ୍ତରେଷୁ ସଂଦୃଶ୍ୟନ୍ତେ ଚୂର୍ଣିତୈରୂତ୍ତମାଲୈଃ ॥ 

ୟଥା ନଦୀନାଂ ବହବୋଅମ୍ବଦେଗାଃ ସମୁଦ୍ରମେବାଭିମୁଖା ଦ୍ରବନ୍ତି । 

ତଥା ତବାମୀ ନରଲୋକବୀରା ବିଶଚ୍ତି ବକ୍‌ତ୍ରାଣ୍ୟଭିବିଜ଼ଲନ୍ତି ॥ 

ୟଥା ପ୍ରଦୀପ୍ତଂ ଢ଼ଲନଂ ପତଙ୍ଗା ବିଶନ୍ତି ନାଶାୟ ସମୂୃଦ୍ଧବେଗାଃ । 

ତଥୈବ ନାଶାୟ ଦିଶନ୍ତି ଲୋକାସ୍ତବାପି ବକ୍ତ୍ରାଣି ସମୃଦ୍ଧବେଗାଃ ॥ 

ଳେଲିହ୍ୟସେ ଗ୍ରସମାନଃ ସମନ୍ତାଲ୍ଲୋକାନ୍‌ ସମଗ୍ରାନ୍‌ ବଦନୌର୍ଜ୍୍‌ଲଭିଃ । 
ତେଜୋଭିରାପୂର୍ୟ ଜଗତ୍‌ ସମଗ୍ରଂ ଭାସସ୍ତବୋଗ୍ରାଃ ପ୍ରତପନ୍ତି ବିଷ୍ଣୋ ॥ 

ଆଖ୍ୟାହି ମେ କୋ ଭବାନୁଗ୍ରରୁପୋ ନମୋଏସ୍ତୁତେ ଦେବବର ପ୍ରସୀଦ । 

ବିଜ୍ଞାତ୍ରମିଛ୍ଛାମି ଭବନ୍ତମାଦ୍ୟଂ ନ ହି ପ୍ରଜାନାମି ତବ ପ୍ରବୃତ୍ତିମ ॥ ଗୀତା ୧୧/୨୩-୩୧ 


ବିଶ୍ଵମୟ ପୁରୂଷଙ୍କ ଦର୍ଶନ ୪୮୭ 


ଚିରକାଳ ସୃଷ୍ଠି କରୁଛନ୍ତି କାରଣ ସୃଷ୍ଠିକର୍ତା ବ୍ରହ୍ମା ଏହାଙ୍କର ଦେହରେ ଦିଶୁଥ୍‌ବା 
ଦେବମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଜଣେ, ଏ ହେଉଛନ୍ତି ଜଗତର ସ୍ଥିତିର କାରଣ, ଏ 
ହେଉଛନ୍ତି ଶାଶ୍ବତ ଧର୍ମର ରକ୍ଷକ କିନ୍ତୁ ଏ ମଧ୍ୟ ସର୍ବଦା ଧ୍ଵଂସ କରୁଛନ୍ତି 
ଯେପରି ପୁନରାୟ ନୂତନ ସୃଷ୍ଠି କରିପାରିବେ, ଏ ହେଉଛନ୍ତି କାଳ, ଏ 
ହେଉଛନ୍ତି ମୃତ୍ୟୁ, ଏ ସେହି ରୁଦ୍ର ଯେକି ସୌମ୍ୟ ଓ ରୌଦ୍ର ନୃତ୍ଯରେ 
ରତ, ଏ ସେହି କାଳୀ ମୁଣ୍ଡମାଳ ପିନ୍ଧି ଉଲଟ୍ଗିନୀ ହୋଇ ରଣରଂଗରେ 
ନୂତ୍ଯ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ନିହତ ଅସୁରଗଣଙ୍କ ରକ୍ତରେ ନିଜକୁ ରଞ୍ଜତ କରିଛନ୍ତି, 
ଏ ହେଉଛନ୍ତି ଘୂର୍ଣ୍ରି, ଦାବାନଳ, ଭୁମିକମ୍ପ, ଦୁଃଖ, ଦୂଭିକ୍ଷ, ବିପ୍ଳବ, ଧ୍ଵଂସ 
ଓ ସର୍ବଗ୍ରାସୀ ସମୁଦ୍ର। ତାଙ୍କର ଏହି ଶେଷୋକ୍ତ ରୂପଟିକୁ ସେ ବର୍ତମାନ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଏଧରିଲେ। ଏହି ରୂପ ସମ୍ମୁଖରୁ ମନୁଷ୍ୟର ମନ ଆପଣାଛାଏଁ ହଟିଆସେ 
ଓ ଓଟପକ୍ଷୀ ପରି ନିଜର ମଥାକୁ ଲୁଚାଇ ଚକ୍ଷୁବୁଜେ। ଏହି ଆଶାରେ 
ଯେ ସେ ନିଜେ ନ ଦେଖ୍‌ଲେ ହ୍ରଏତ ସେ ସେହି ଭୀଷଣ ମୂର୍ତିର ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ରକ୍ଷା ପାଇଯିବ। ମନୁଷ୍ଯର ଦୁର୍ବଳହୁଦୟ କେବଳ ମନୋରମ ଓ ସୁଖପ୍ରଦ 
ସତ୍ଯ ଚାହେଁ ବା ତା' ନ ମିଳିଲେ ଚାହେଁ ମନୋରମ ମିଥ୍ୟା କାହାଣୀ । 
ଏହା ସତ୍ଯକୁ ତା”ର ସମଗ୍ର ରୂପରେ ଚାହେଁ ନାହିଁ, କାରଣ ସେଥ୍‌ରେ 
ଏପରି ଅନେକ କିଛି ଅଛି ଯାହାକି ସ୍ପଷ୍ଟ ନୁହେ ମନୋରମ ବା ସୁଖପ୍ରଦ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଯାହାକୁ ବୂଝିବା କଷ୍ଟକର ଓ ସହ୍ଯ କରିବା ଆହୁରି କଷ୍ଟକର । 
ଅପରିପକ୍ସ ଧର୍ମପନ୍ଥୀ। ଅଗଭୀର ଆଶାବାଦୀ, ଭାବପ୍ରବଣ ଆଦର୍ଶବାଦୀ ଓ 
ନିଜର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ହୃଦୟାବେଗର ଦାସ ମନୁଷ୍ଯ ନିର୍ମମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତସବୁର ଓ 
ବିଶ୍ବଜୀବନର କଠୋରତର ଓ ଭୀଷଣତର ବିଭାବସବ୍ର ଅପବ୍ଯାଖ୍ଯା ନେଇ 
ତହିରୂ ନିଷ୍କୃତି ପାଇବାକୁ ଚାହେଁ। ଭାରତର ଧର୍ମକୁ ଅଜ୍ଞଭାବରେ ନିନ୍ଦା କରାଯାଏ 
କାରଣ ତାହା ଏହି ଧରଣ ଲୁଚାଲୁଚି କରିବାର କାର୍ଯ୍ୟରେ ଭାଗ ନେଇ 
ନାହିଁ ବରଂ ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର ମଧୁର ଓ ସୁନ୍ଦର ରୁପଗୁଡ଼ିକ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ତାଙ୍କର ଭୀଷଣ ରୂପସବୁର ପ୍ରତୀକ ମଧ୍ଯ ଗଠନ କରିଛି ଓ ନିଜ ସମ୍ମୁଖରେ 
ରଖୁଛି। ଏହାର ସୁଦୀର୍ଘ ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଉପଲଟ୍ପିର ଗଭୀରତା 
ଓ ବିଶାଳତାହିଁ ଏହାକୁ ଏହିସବୁ ଦୌର୍ବଲ୍ଯମୟ ସଙ୍କୋଚ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ 
ବା ସେସବୁକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦେବାକୁ ବାଧା ଦେଇଛି। 

ଭାରତର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକତା ଜାଣେ ଯେ ଭଗବାନ ହେଉହଛୁନ୍ତି ପ୍ରେମ, ଶାନ୍ତି 
ଓ ସ୍ଥିର ଶାଶ୍ବତ ତ ଯେଉଁ ଗୀତା ଆମ ଆଗରେ ଏହିସବୁ ଭୀଷଣ ରୂପ 
ରଖୁଛି, ସେହି ଗୀତାହିଁ ପୁଣି ଭଗବାନଙ୍କ ବିଷୟରେ କହିଛି ଯେ ସେ ସର୍ବଭୂତର 
ପ୍ରେମିକ ଓ ସଖା ରୂପରେ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ନିଜକୁ ମୂର୍ତ୍ରିମନ୍ତ କରନ୍ତି। 


4୬" _ 


କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଜଗତ୍‌- ପରିଚାଳନାର ଏକ କଠୋର ଦିଗ ମଧ୍ୟ ରହିଛି, 


୪୮୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯାହାକି ପ୍ରଥମରୂହି ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥିତ ହ୍ରଏ, ତାହା ହେଉଛି ଧ୍ଵଂସର 
ଦିଗ। ଏହାକୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମ, 
ଶାନ୍ତି ଓ ନିତ୍ଯତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ୟକୁ ଦେଖ୍‌ବାରୁ ବଞ୍ଚୁତ ହେବା ଏବଂ ଏପରିକି 
ତାହା ଉପରେ ଏକ ଆଂଶିକତା ଓ ଭ୍ରମର ଭାବ ଆରୋପ କରିବା କାରଣ 
ଏହାକୁ ଯେଉଁ ଏକାନ୍ତ ସୁଖପ୍ରଦ ରୂପରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯାଏ ତାହା ସହିତ 
ଆମେ ଯେଉଁ ଜଗତରେ ବାସ କରୁଛୁ ତାହାର ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ମେଳ 
ନାହିଁ। ଆମର ଏହି ଜଗତ୍‌ ହେଉଛି ସଂଗ୍ରାମ ଓ କଷ୍ଟକର ପ୍ରୟାସର ଏକ 
ଜଗତ୍‌, ଏହା ଭୟଙ୍କର ବିପଜ୍ଜନକ, ଧ୍ଵଂସକାରୀ ଓ ଗ୍ରାସକାରୀ ଏକ ଜଗତ୍‌ୀ 
ଏଠାରେ ଜୀବନର ଅସ୍ତତ୍ସ ସଂଶୟସଂକ୍ରଳଳ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯର ଦେହ ଓ ଆତ୍ମା 
ଏଠାରେ ଭୟାନକ ବିପଦ ମଧ୍ୟରେ ଗତି କରୁଥାଏ। ଏହା ଏପରି ଏକ 
ଜ୍ଚଗତ୍‌ ଯେଉଁଠିକି ଆମର ପ୍ରତିଟି ପଦକ୍ଷେପ ଆମର ଇଚ୍ଛାରେ ହେଉ ବା 
ଅନିଚ୍ଛାରେ ହେଉ କୌଣସି ନା କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ଦଳିତ ଓ ଚୂର୍ଣ୍ର ବିଚୂର୍ଣ୍ତ 
କରେ, ଏବଂ ଯେଉଁଠି ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିଃଶ୍ବାସ ମରଣର ନିଃଶ୍ବାସ ମଧ୍ୟ। 
ଯାହାକିଛି ଆମକୁ ଅଶୁଭ ବା ଭୀଷଣ ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ସେସବୁର 
ଦାୟିତ୍ବ କୌଣସି ଏକ ପ୍ରାୟ-ସର୍ବଶକତ୍ତିମାନ ଅଦୁଷ୍ଟ ସଇତାନର କାନ୍ଧ ଉପରେ 
ଲଦି ଦେଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ ବା ଏହାକୁ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ବୋଲି କହି ଉପେକ୍ଷା 
କଲେ ଚଳିବ ନାହ। ଏହା କରିବା ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରକୃତି ଓ 
ଜାଗତିକ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଅନତିକ୍ରମଣୀୟ ବ୍ଯବଧାନ ସୃଷ୍ଠି କରିବା 
ଯେପରିକି ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କିଛି। ଏସମସ୍ତ ଦାୟିତ୍ସ ମନୁଷ୍ଯ 
ଓ ତା'ର ପାପ ଉପରେ ପକାଇ ଦେଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ, ସତେଯେପରି 
ଏ ଜଗତର ନିର୍ମାଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମନୁଷ୍ୟର ମତାମତର ଖୁବ୍‌ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୁଲା 
ବା ସତେଯେପରି ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ବିରୋଧରେ କିଛି ସୃଷ୍ଠି କରି 
ଦେଇ ପାରିବ। ଏଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି ନିଜକୁ ସାନ୍ତ୍ଵନା ଦେବା ପାଇଁ ଏକ ପ୍ରକାର 
ପ୍ରମାଦପୂର୍ଣ୍ଚ ବିଚାର) କିନ୍ତୁ ଭାରତର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଚିନ୍ତାଧାରା କେବେହେଲେ 
ଏପରି ବିଚାରର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ନାହିଁ। ଆମକୁ ସାହସର ସହିତ ସିଧାସଳଖ 
ସତ୍ୟକୁ ଚାହିଁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ଯେ ଆଉ କେହି 
ନୁହେଁ, ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନହିଁ ନିଜ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଜଗତକୁ ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ସେ ଏହାକୁ ଏହି ଭାବରେହିଁ ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି। ଆମକୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ 
ହେବ ଯେ ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକୃତିହିଁ ନିଜର ସନ୍ତାନମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରାସ କରୁଛି, କାଳ ଜୀବସମୂହଙ୍କୁ 
ଭକ୍ଷଣ କରୁଛି ଏବଂ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଅଲଂଘ୍ଯ ମୃତ୍ଯୁ ଓ ମନୁଷ୍ଯ ତଥା ପ୍ରକୃତି 
ଭିତରେ ଥ୍‌ବା ରୂଦ୍ରଶକ୍ତିର ଉଗ୍ର ପ୍ରଚଣ୍ଡତା - ଏସବ୍ରୁହିଁ ସ୍ଵୟଂ ପରମ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଅନ୍ୟତମ ବିଶ୍ଵରୂପ। ଆମକୁ ଦେଖୁବାକୁ ହେବ ଯେଉଁ ଭଗବାନ ଉଦାର 


ବିଶ୍ଵମୟ ପୁରୂଷଙ୍କ ଦର୍ଶନ ୪୮୯ 


ଓ ମୁକ୍ତହସ୍ତ ଅମିତସ୍ରଷ୍ଟା, ସର୍ବସହାୟକ, ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଓ କରୁଣାମୟ ରକ୍ଷାକର୍ରା, 
ସେହି ଭଗବାନହି ପୁଣି ଭକ୍ଷଣକାରୀ ସଂହାରକ ଓ ଧ୍ବଂସକର୍ତା। ସୁଖ, ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ 
ଓ ଆନନ୍ଦ ଯେପରି ତାଙ୍କରି ସ୍ପର୍ଶ, ସେହିପରି ଯେଉଁ ଦୁଃଖ, ଅଶୁଭ ଓ 
ସନ୍ତାପର ପୀଡ଼ନରେ ଆମେ ଦୁର୍ବିସହ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗ କରୁ, ତାହା ମଧ୍ୟ 
ତାଙ୍କରି ସ୍ପର୍ଶ। ଯେତେବେଳେ ଆମେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମିଳନର ଦୁୃଷ୍ଟି ନେଇ ଦେଖୁ 
ଏବଂ ଆମ ସତ୍ତାର ଗଭୀରରେ ଏହି ସତ୍ୟକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରୁ କେବଳ ସେତେବେଳେହିଁ 
ଆମେ ଏହିସବୁ ଛଦ୍ମବେଶର ପଶ୍ଚାତରେ ସର୍ବ- ଆନନ୍ଦମୟ ଭଗବାନଙ୍କର ଶାନ୍ତ 
ଓ ସୁନ୍ଦର ମୁଖକୁ ପୂରଣ୍ଟ୍ଣଭାବରେ ଆବିଷ୍କାର କରିପାରୁ ଏବଂ ଆମର ଅପୂର୍ଣ୍ଣତାକୁ 
ପରୀକ୍ଷା କରୁଥ୍‌ବା ଏହିସବୁ ସ୍ପର୍ଶ ଭିତରେ ଆମେ ସଖାର ସ୍ବର୍ଶ ଓ ମନୂଷ୍ଯର 
ଆତ୍ମାର ନିର୍ମାତାର ସ୍ପର୍ଶ ଅନୁଭବ କରିପାରୂ। ଜଗତରେ ଯାହାସବୁ ଦ୍ରନ୍ଦ୍ର- ବିରୋଧ 
ତାହା ଭଗବାନଙ୍କରହି ଦୁନ୍ଦ୍ରଁବିରୋଧ, ଏବଂ ସେସବ୍ରକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନେବା 
ଦ୍ବାରା ଏବଂ ସେସବ୍ରର ଭିତରଦେଇ ଅଗ୍ରସର ହେବା ଦ୍ବାରାହିଁ ଆମେ ତାଙ୍କର 
ପରମ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ଓ ସୌଷମ୍ଯର ମହତ୍ତର ସୁରସଂଗତି ଭିତରେ ତାଙ୍କର 
ବିଶ୍ବାତୀତ ଓ ବିଶ୍ଵରଗତ ଆନନ୍ଦର ଶିଖର ଓ ପୁଲକ ସ୍ବନ୍ଦିତ ଅନନ୍ତପ୍ରସାର 
ମଧ୍ଯରେ ଉପନୀତ ହୋଇପାରୁ। 

ଗୀତା ଯେଉଁ ସମସ୍ଯାଟି ଉଠାଇଛି ଏବଂ ତାହାର ଯେଉଁ ସମାଧାନ 
ଦେଇଛି ତାହା ବିଶ୍ବପୁରୂଷଙ୍କର ଦର୍ଶନର ଏହି ସ୍ଵରୂପ ଦାବି କରେ। ସମସ୍ଯାଟି 
ହେଉଛି ଏକ ବିରାଟ ଯୁଦ୍ଧ, ଧ୍ଵଂସ ଓ ହତ୍ଯାଲୀଳାର, ଯାହାକି ସର୍ବନିୟନ୍ତା 
ଭଗବତ୍‌ ଇଚ୍ଛା ଦ୍ାରାହି ଆନୀତ ହୋଇଛି ଏବଂ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ସ୍ଵୟଂ ସନାତନ 
ଅବତାର ପ୍ରଧାନ ଯୋଦ୍ଧାର ରଥରେ ସାରଥ୍‌ ରୂପେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଛନ୍ତି। 
ଯେ ଏହି ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କରୁଛନ୍ତି ସେ ସ୍ଵୟଂ ସେହି ପ୍ରଧାନ ଯୋଦ୍ଧା, 
ସଂଗ୍ରାମରତ ମାନବାମ୍ବାର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଯାହାଙ୍କୁ କି ତାଙ୍କର ନିଜର ବିବର୍ତନର 
ପଥରେ ବାଧାସ୍ଵରୂପ ଛିଡ଼ା ହୋଇଥ୍‌ବା ନୃଶଂସ ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଆଘାତ 
ଓ ପଦାନତ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ଅଧ୍‌କାର ଓ ମହତ୍ତର 
ଧର୍ମର ରାଜ୍ଯ ସ୍ଥାପନ ଓ ଉପଦେଶ କରିବାକୁ ହେବ। ଏପରି ଏକ ବିଭୀଷିକା 
ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଆତ୍ମୀୟ ଆତ୍ମୀୟକୁ ହତ୍ୟାକରେ, ଗୋଟାଏ ଗୋଟାଏ ଜାତି ସମୂଳେ 
ବିନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ସମଗ୍ର ସମାଜ ବିଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ଅରାଜକତାର ଅତଳଗର୍ଭରେ 
ବୁଡ଼ିଗଲା ପରି ମନେହୁଏ, ସେହି ବିଭୀଷିକାର ଭୟଙ୍କର ରୂପ ଦେଖ୍‌ ଅର୍ଜ୍ଜନ 
କିଂକର୍ତବ୍ୟବିମୂଢ଼ ହୋଇପଡ଼ିଲେ ଓ ସେଥ୍‌ରୁ ପଛେଇ ଆସିଲେ, ନିୟତିନିର୍ଦାରିତ 
କର୍ମ କରିବାକୁ ଅସ୍ଵବୀଜାର କଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟବଂଧୁ ଓ ଗୁରୁଙ୍କୁ 
ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ, କାହିଁକି ତାଙ୍କୁ ଏପରି ଭୀଷଣ କର୍ମରେ ନିଯୁକ୍ତ କରାଯାଇଛି, 
“କିଂ କର୍ମଣି ଘୋରେ ମାଂ ନିୟୋଜୟସିଂ। ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଦେଖାଇ 


୪୯୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଦିଆଗଲା ଯେ ସେ କରୁଥିବା କର୍ମର ସ୍ଵରୂପ ଯାହାହେଉନା କାହିକି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ଭାବରେ କିପରି ତାଂର ଉଦ୍ଧ୍ଧବକୁ ଉଠିଯାଇ ହେବ, ଏବଂ ଦେଖ୍‌ହେବ ଯେ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ଶକ୍ତି ପ୍ରକୃତିହି ସେହି କର୍ମର ପ୍ରକୃତକର୍ତୀ, ତାଙ୍କର ପ୍ରାକୃତ 
ସତ୍ତା କେବଳ ଯନ୍ତ୍ରମାତ୍ର ଭଗବାନହିଁ ପ୍ରକୃତିର ଓ କର୍ମସକଳର ଅଧୀଶ୍ଵର 
ଏବଂ କୌଣସି ବାସନା ବା ଅହଂମୂଳକ ସ୍ଵାର୍ଥ ନ ରଖ୍‌ ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ଯଜ୍ଞରୂପେ ତାହାଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଦେଖାଇ 
ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ଭଗବାନ ଏସବୁ ଜିନିଷର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ରହିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ଏବଂ 
ତାଙ୍କୁ ଏସବୁ ସ୍ପର୍ଶ କରୂ ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ତଥାପି ସେ ନିଜକୁ ମନୁଷ୍ଯ, 
ପ୍ରକୃତି ତଥା ସେମାନଙ୍କ କର୍ମ ଭିତରେ ପ୍ରକଟ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସବୁକିଛିହି 
ତାଙ୍କର ଦିବ୍ଯ ଅଭିବ୍ଯକତ୍ତି ଓ ଲୀଳାଚକ୍ରରେ ଏକ ଗତିବୂର୍ତି। କିନ୍ତୁ ବର୍ତମାନ 
ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଏହି ସତ୍ୟର ମୂର୍ତିମନ୍ତ ବିଗ୍ରହର ସମ୍ମୁଖୀନ କରାଇଦିଆଗଲା 
ସେତେବେଳେ ସେ ଏହା ଭିତରେ ଭାଗବତ ରୂପର ମହାନତା ଦ୍ବାରା ଆହୁରି 
ପରିବର୍ଦିତ ହୋଇଥ୍‌ବା ଏହି ତ୍ରାସ ଓ ଧ୍ବଂସର ରୂପଟିକୁ ଦେଖ୍‌ଲେ ଓ ନିଜେ 
ଭୟଭୀତ ହୋଇପଡ଼ିଲେ ଓ ତାହାକୁ ସହ୍ଯକରିବା ତାଙ୍କ ପକ୍ଷେ କଷ୍ଟକର 
ହୋଇଉଠିଲା। କାରଣ ସର୍ବମୟ ଭଗବତ୍‌ ଆତ୍ମା ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ନିଜକୁ 
ଏହି ଭାବରେ ପ୍ରକଟ କରିବେ କାହିକି? ଏହି ମର୍ତ୍ୟଜୀବନ, ଯାହାକି ଏକ 
ସୂଜନକାରୀ ଓ ଗ୍ରାସକାରୀ ବହ୍ମିଶିଖା, ତାହାର ତାପୃର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ ? ଏହି ବିଶ୍ବବ୍ଯାପୀ 
ସଂଗ୍ରାମ/ ଏହିସବୁ ଅନର୍ଥକାରୀ ବିପ୍ଳବ, ଜୀବଗଣର ଏହି ଶ୍ରମ, ବେଦନା, 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ମୃତ୍ଯୁକ ଏସବୁର ଅର୍ଥ କଣ? ସେ ସେହି ପୁରାତନ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଜିଜ୍ଞାସା କଲେ ଓ ଶାଶ୍ବତ ପ୍ରାର୍ଥନା ନିବେଦନ କଲେ, “ମୋତେ କହନ୍ତୁ, 
ଆପଣ କିଏ ଯେ ଏହି ଉଗ୍ରମୂର୍ରି ଧାରଣ କରି ଆମ ନିକଟକୁ ଆସନ୍ତି। 
ମୁଁ ଜାଣିବାକୁ ଚାହୁୂଛିଛ ଆପଣ କିଏ ଯେ ଆଦିକାଳରୁ ବିଦ୍ଯମାନ ଅଛନ୍ତି, 
କାରଣ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ପ୍ରବୂତ୍ତିଃ କର୍ମଧାରାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, କିଛି ଜାଣି ନାହିଁ। 
ଆପଣ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତୁ”” * | 

ଭଗବାନ ଉତ୍ତର ଦେଲେ ଧ୍ଵଂସହି ମୋର କର୍ମର ସଂକଳ୍ପ,ଳ ଯେଉଁ ସଂକଳ୍ପ 
ନେଇ ମୁଁ ଏହି କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରର ଭୂମି ଉପରେ, ଧର୍ମକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରାଇବାର 
ଏହି କ୍ଷେତ୍ର, ମାନବ-କର୍ମର ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଛି (୯ ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ର କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରକୁ 
ଆମେ ପ୍ରତୀକାତ୍ମକ ଭାବରେ ଏହିପରି କହିପାରୁ) ମହାକାଳର ଗତିରେ ଏହି 
ବିଶ୍ବବ୍ୟାପୀ ଧ୍ବଂସର ସମୟ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଛି। ମୋର ଏକ ଭବିଷ୍ଯତଦର୍ଶୀ 


× ଆଖ୍ୟାହି ମେ କୋ ଭବାନୁଗ୍ରରୂପୋ ନମୋଃସ୍ତ ତେ ଦେବବର ପ୍ରସୀଦ । 
ବିଜ୍ଞାତ୍ମିଚ୍ଛାମି ଭବନ୍ତମାଦ୍ୟଂ ନ ହି ପ୍ରଜାନାମି ତବ ପ୍ରବୃଭିମ୍‌ ॥ ଗୀତା ୧୧/୩୧ 


ବିଶ୍ଵମୟ ପୁରୁଷଙ୍କ ଦର୍ଶନ ୪୯୧ 


ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି ଯାହାକି ନିଜକୁ ଅବ୍ଯର୍ଥ ଭାବରେ ସିଦ୍ଧ କରିବ, ଏବଂ 
କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯର ଏଥ୍‌ରେ ଯୋଗଦେବା ବା ଏଥୁରୁ ଅଲଗା ରହିବା ଦ୍ବାରା 
ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯସିଦ୍ଦି କୌଣସି ଭାବରେ ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ, ପରିବର୍ତିତ ବା ସଂଶୋଧ୍‌ତ 
ହେବ ନାହିଁ। ମନୁଷ୍ଯ ଦାରା ଏହି ପୃଥ୍‌ବୀରେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ଆଦୌ 
ସଂପନ୍ନ ହେବା ପୂର୍ବରୁହିଁ ମୋର ସଂକଳ୍ପର ଶାଶ୍ବତ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ 
ମୋଦ୍ରାରା ସଂପନ୍ନ ହୋଇସାରିଛି। କାଳରୂପରେ ମୋତେ ପୁରାତନ ଗଢ଼ଣକୁ 
ଧ୍ବଂସକରି ତାଂ ସ୍ଥାନରେ ନୂତନ, ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ସୁମହାନ୍‌ ରାଜ୍ୟ ଗଢ଼ିବାକୁ 
ହେବ। ତୁମେ ଏ ଯୁଦ୍ଧକୁ ବନ୍ଦ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ଭାଗବତ ଶକ୍ତି ଓ 
ଜ୍ଞାନର ମାନବୀୟ ଯନ୍ତ୍ରରୂପେ ତୁମକୁ ଧର୍ମ ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରିବାକୁ ହେବ 
ଏବଂ ଏହାର ବିରୋଧୀମାନଙ୍କୁ ନିଧନ ଓ ଜୟ କରିବାକୁ ହେବ। ତୁମେ 
ଯେକି ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଆବିର୍ଭୂତ ମାନବାତ୍ମା, ତୂମକୁ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଯେଉଁ ଫଳ 
ପ୍ରଦାନ କରିବି, ସେହି ଧର୍ମ ଓ ନ୍ଯାୟର ରାଜ୍ଯକୁ ତୂମକୁ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ 
ଭୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ତୁମ ଆତ୍ମାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକ ହେବା, 
ତାଙ୍କ ଆଦେଶ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ତାଙ୍କ ଇଚ୍ଛାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା, ଜଗତରେ 
ଏକ ପରମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପୂରଣ ହେଉଛି ବୋଲି ଶାନ୍ତ ଭାବରେ ଦେଖ୍‌ବା ¬ 
ଏହାହିଁ ତୁମ ପକ୍ଷରେ ଯଥେଷ୍ଟ ହେବା ଉଚିତ। “ମୁଁ ଲୋକକ୍ଷୟକାରୀ କାଳ 
ଉତ୍‌ଥ୍‌ତ ଓ ପ୍ରବୃଦ୍ଧ ହୋଇଉଠିଛି, ଏଠାରେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସଂହାର କରିବା 
ହେଉଛି ମୋର ସଂକଳ୍ପ ଓ ପ୍ରବୂୃତ୍ତି। ତୁମ ବିନା ମଧ୍ଯ ବିରୋଧୀ ପକ୍ଷରେ 
ଛିଡ଼ା ହୋଇଥୁବା ଏହି ଯୋଦ୍ଧାସବୁ ଜୀବିତ ରହିବେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଉଠ, 
ଯଶ ଲାଭ କର, ତୁମର ଶତ୍ରୁଗଣଙ୍କୁ ଜୟ କରି ସମୃଦ୍ଧ ରାଜ୍ୟ ଭୋଗ 
କର। ସେମାନେ ଏଥୁପୂର୍ବରୂ ଅନ୍ଯ କାହା ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ ମୋଦ୍ବାରାହିଁ ନିହତ 
ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି। ହେ ସବ୍ଯସାଚିନ୍‌! ତୂମେ ନିମିତ୍ତ ମାତ୍ର ହୁଅ। ଯେଉଁମାନେ 
ମୋଦ୍ବାରା ନିହତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି, ସେହି ଦ୍ରୋଣ, ଭୀଷ୍କ, ଜୟଦ୍ରଥ, କର୍ଣ୍ର 
ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବୀରଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କୁ ବଧ କର, ବ୍ଯଥ୍‌ତ ବା କ୍ଷୁବ୍ଧ ହୁଅନା। 
ଯୁଦ୍ଧ କର, ତୁମେ ଶତ୍ରୁମାନଙ୍କ ଉପରେ ଜୟ ଲାଭ କରିବ“ ।” ଏହି ମହାନ୍‌ 


# କାଲୋଏସ୍ଟି ଲୋକକ୍ଷୟକୃତ୍‌ ପ୍ରବୃଦ୍ଦୋ ଲୋକାନ୍‌ ସମାହର୍ତୃୁମିହ ପ୍ରବୃତଃ । 
ରତେଏପି ତ୍ବାଂ ନ ଭବିଷ୍ୟନ୍ତି ସର୍ବେ ୟେଃବସ୍ଥିତାଃ ପ୍ରତ୍ୟନୀକେଷୁ ୟୋଧାଃ ॥ 
ତସ୍ହାତ୍ତ୍ଵମୂଭିଷ୍ଠ ୟଶୋ ଲଭସ୍ଵ ଜିତ୍ସା ଶତ୍ରୁନ୍‌ ଭୂଙ୍‌କ୍ଷ୍ମ ରାଜ୍ୟଂ ସମ୍ଦ୍ଧଂ । 
ମୟୈଵୈତେ ନିହତାଃ ପୂର୍ବମେବ ନିମିରମାତ୍ରଂ ଭବ ସବ୍ୟସାଚିନ୍‌ ॥ 
ଦ୍ରୋଣଂ ଚ ଭୀଷ୍ଟଂ ଜୟଦ୍ରଥଂ ଚ କର୍ଣିଂ ତଥାନ୍ୟାନପି ୟୋଧବୀରାନ୍‌। 
ମୟା ହତାଂସ୍ତବଂ ଜହି ମା ବ୍ୟଥ୍‌ଷ୍ଠା ୟୁଧ୍ୟସ୍ଵ ଜେତାସି ରଣେ ସପତ୍ବନାନ୍‌॥ ଗୀତା୧୧/୩୨-୩୪ 


୪୯୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ଭୀଷଣ କର୍ମର ଫଳ ସଂପର୍କରେ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦିଆଗଲା ଓ ଭବିଷ୍ଯତ୍‌ 
ବାଣୀ କରାଗଲା; ଏହା ବ୍ଯକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଆକାଙ୍‌କ୍ଷିତ ଫଳ ନୂହେଁ“ କାରଣ 
କର୍ମଫଳ ପ୍ରତି କୌଣସି ଆସକ୍ତି ରଖ୍‌ଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ - ଏହା ହେଉଛି 
ଭଗବତ୍‌ ଇଚ୍ଛାର ପୂରଣ, ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟଟି ସଂପନ୍ନ କରିବାକୁ ହେବ, ତାହାର 
ସଂପାଦନର ଗୌରବ ଓ ସାଫଲ୍ୟ, ଏହି ଗୌରବ ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ବିଭୂତି 
ଭିତରେ ନିଜକୁହିଁ ଦେଉଛନ୍ତି। ଏହି ଭାବରେ ସେହି ଜଗତ୍‌- ସଂଗ୍ରାମର ନାୟକଙ୍କୁ 
କର୍ମ ନିମନ୍ତେ ଚରମ ଓ ଅଲଂଘ୍ୟ ଆଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରାଗଲା । 

ଯେ କାଳାତୀତ, ସେହି କାଳ ଓ ବିଶ୍ଧପୂରୁୂଷରୂପେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୋଇ 
କର୍ମର ଆଦେଶ ପ୍ରଦାନ କଲେ। କାରଣ ଏହା ନିଶ୍ଚୟ ଯେ ଭଗବାନ୍‌ 
ଯେତେବେଳେ କହିଲେ “ମୁଁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ କ୍ଷୟ କରୂୁଥ୍‌ବା କାଳ” ତାହାର 
ଅର୍ଥ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ ସେ କେବଳ ମହାକାଳ ବା ମହାକାଳର ସମଗ୍ର 
ସାରତତ୍ଵଵ ହେଉଛି ଧ୍ଵଂସ କରିବା। କିନ୍ତୁ ଏହାହି ହେଉଛି ତାଙ୍କର କର୍ମଧାରାର 
ବର୍ତମାନ ସଂକଳ୍ପ, ପ୍ରବୃତ୍ତି। ଧ୍ବଂସ ସବୁବେଳେ ସୃଷ୍ଠି ସହିତ ଏକ ସଙ୍ଗରେ 
ବା ପର୍ଯ୍ୟାୟକ୍ରମେ ପାଦ ମିଳାଇ ଚାଲୁଥ୍‌ବା ଏକ ଉପାଦାନ ଏବଂ ଧ୍ବଂସ 
କରି ଓ ପୁଣି ନୂତନ ସୃଷ୍ଟି କରି ଜୀବନର ଅଧ୍‌ପତି ଜଗତ୍‌ ରକ୍ଷା ଓ 
ପାଳନର ସୁଦୀର୍ଘ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦାନ କରୁଛନ୍ତି। ଅଧୁକନ୍ତୁ ଧ୍ବଂସ ହେଉଛି 
ପ୍ରଗତିର ପ୍ରଥମ ସର୍ତ। ଆନ୍ତର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର ନିମ୍ନବତର 
ସ୍ଵଗଠନଗୁଡ଼ିକ ଧ୍ବଂସ ନ କରେ ସେ କେବେହେଲେ ମହତ୍ତର ଜୀବନରେ 
ଉଠିଯିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବ ନାହି। ଦାହ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ଯେଉଁ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ସମାଜ ବା ଜାତି ତାହାର ଜୀବନର ଅତୀତ ରୂପସବୁକୁ ଧ୍ଵଂସ 
କରିବାକୁ ଓ ତା” ସ୍ଥାନରେ ନୂତନ ରୂପାୟଣ ଆଣିବାକୁ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି 
ଇତସ୍ତତଃ କରେ, ସେ ନିଜେହି ଧ୍ବଂସ ହୁଏ, ଜୀର୍ଣ୍ଣ ଓ ବିନଷ୍ଠ ହରଏ ଏବଂ 
ତାହାର ଧ୍ଵଂସାବଶେଷ ଉପରେ ନୂତନ ରାଷ୍ଟ୍ର, ସମାଜ ଓ ଜାତି ଗଢ଼ିଉଠନ୍ତି। 
ପ୍ରାଟୀନ କାଳରେ ଯେଉଁସବୁ ଅତିକାୟ ଜୀବ ପୃଥୁବୀର ବାସିନ୍ଦା ଥୁଲେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଧ୍ଵଂସ କରିହିଁ ମନୁଷ୍ଯ ପୃଥ୍‌ବୀପୃଷ୍ଠରେ ନିଜର ସ୍ଥାନ କରି ନେଇଛି। 
ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ଧ୍ଵଂସ କରିହିଁ ଦେବତାମାନେ ବିଶ୍ଵରେ ଦିବ୍ଯ ବିଧାନର ଧାରାକୁ 
ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରଖୁଛନି। କେହି ଯଦି ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ଓ ଧ୍ଵଂସର ନୀତିକୁ ନିର୍ଦାରିତ 
ସମୟ ଆସିବା ପୂର୍ବରୂ ଅକାଳରେ ଉଠାଇ ଦେବାକୁ ଚାହେ, ସେ ବିଶ୍ବପୁରୁଷଙ୍କ 
ମହତ୍ତର ଇଚ୍ଛା ବିରୋଧରେ ବୂଥା ଚେଷ୍ଟା କରେ। କେହି ଯଦି ତାଂର ନିମ୍ନତର 
ପ୍ରକୃତିର ଦୁର୍ବଳତା ଯୋଗୁଁ ଏଥୁରୂ ଦୂରରେ ରହିବାକୂ ଚାହେଁ, ଅର୍ଜନ ପ୍ରଥମରୁ 
ଯେପରି ଚାହିଥ୍‌ଲେ (ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ଏ କାତରତାକୁ କ୍ଷୁଦ୍ର 
ଓ ମିଥ୍ୟାକୃପା, ଅକୀର୍ଭିକର, ଅନାର୍ଯ୍ୟ, ଅସ୍ଵର୍ଗ୍ୟ ହୃଦୟଦୌର୍ବଲ୍ୟ ଓ ଆତ୍ମାର 


ବିଶ୍ଵମୟ ପୁରୁଷଙ୍କ ଦର୍ଶନ ୪୯୩ 


କ୍ଳୀବତା, “କ୍ଲୈବ୍ୟଂ କ୍ଷୁଦ୍ରଂ ହୃଦୟଦୌର୍ବଲ୍ୟମ୍‌ ବୋଲି ତୀବ୍ର ଭାଷାରେ ନିନ୍ଦା 
କରିଥ୍‌ଲେ)।। ସେ ପ୍ରକୃତରେ ନିଜର ସଦ୍‌ଗୁଣ ପ୍ରକାଶ କରେ ନାହିଁ ବରଂ 
ପ୍ରକୃତ କର୍ମ ଓ ଜୀବନର କଠୋରତର ସତ୍ଯର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସାହସର ଅଭାବ ଦେଖାଏ। ମନୁଷ୍ଯ ସଂଘର୍ଷର ନୀତିକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରିପାରେ କେବଳ ନିଜର ଅମୃତତ୍ଵର ମହତ୍ତର ନୀତି ଆବିଷ୍କାର କରିବା 
ଦ୍ବାରା। ଏପରି କେତେକ ଅଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଏହାର ସନ୍ଧାନ ସେହିଠାରେ 
କରନ୍ତି ଯେଉଁଠି ଏହା ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଛି ଏବଂ ଯେଉଁଠି ଏହାକୁ 
ପ୍ରଥମତଃ ଲାଭ କରାଯାଇପାରିବ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମାର ଉର୍ଦ୍ବତର ସ୍ତରସବୁରେହିଁ 
ଏହାର ସନ୍ଧାନ କରନ୍ତି ଏବଂ ଏହାକୁ ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ମୃତ୍ୟୁର 
ବିଧାନ ଦ୍ରାରା କବଳିତ ଏହି ସଂସାରରୁ ଦୂରେଇ ଯାଆନ୍ତି। ଏହା ଏକ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସମାଧାନ, କିନ୍ତୁ ଏଥୁରେ ମାନବଜାତିର ବା ଜଗତର କୌଣସି 
ଲାଭ ହୁଏ ନାହି, ବରଂ କେବଳ ଏତିକି ଫଳହ୍ରଏ ଯେ ସେମାନେ ସେହି 
ଆଧ୍ୟାମ୍ିକ ଶକ୍ତିରୁ ବଞ୍ଚ୍‌ତ ହୁଅନ୍ତି, ଯାହା ସେମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର କ୍ରମବିକାଶର 
ଦୁଷ୍କର ପଥରେ ସାହାଯ୍ୟ କରି ପାରିଥାଆନ୍ତା। 

ତା'ହେଲେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନବ, ଦିବ୍ୟ କର୍ମୀ, ବିଶ୍ବପୁରୂଷଙ୍କ ସଂକଳ୍ରର ଅବାଧ 
ଯନ୍ତ୍ର ଯେତେବେଳେ ଦେଖ୍‌ବେ ଯେ ବିଶ୍ଵପୁରୁଷ ଏକ ବିରାଟ ଧ୍ଵଂସଲୀଳାରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। ସଂହାରକ କାଳରୂପେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ କ୍ଷୟ ଓ ବିନାଶ 
କରିବାକୁ ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଉତ୍‌ଥୁତ ଓ ପ୍ରବୂୃଦ୍ଧ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ତାହାଙ୍କୁ 
ନିଜକୁ ମଧ୍ୟ ଅସ୍ତଶସ୍ତରେ ସଜ୍ରିତ କରାଯାଇ ଯୋଦ୍ଧାରୂପେ ବା ଲୋକମାନଙ୍କର 
ନେତା, ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ବା ଅନୁପ୍ରେରକରୂପେ ସମ୍ମୁଖକୁ ଅଣାହୋଇଛି ୯ ତାଙ୍କ 
ସ୍ଵଭାବର ଶକ୍ତି ଓ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସାମର୍ଥ୍ଯ ଯୋଗୁଁ ସେ ଏହି ଅବସ୍ଥାକୁ ନ 
ଆସି ରହି ପାରି ନ ଥାନ୍ତେ “ସ୍ଵଭାବଜେନ ସ୍ଵେନ କର୍ମଣାଂ।) ସେତେବେଳେ 
ସେ କ'ଣ କରିବେ? ସେ କଂଣ ଏସବୁଚୁ ବିରତ ହେବେ, ଚୂପଚାପ୍‌ 
ବସି ରହିବେ, ବା ଏଥୁରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ ନ କରି ଏହାର ପ୍ରତିବାଦ 
କରିବେ? କିନ୍ତୁ ବିରତ ରହିବା ଦ୍ବାରା କୌଣସି ଲାଭ ହେବ ନାହିଁ, ତାହାଦ୍ବାରା 
ଏହି ସଂହାରକ ସଂକଳ୍ପ ପୂରଣ ହେବା ଦିଗରେ କୌଣସି ବାଧା ଆସିବ 
ନାହିଁ ବରଂ ଏଥୁରୁ ଯେଉଁ ଛିଦ୍ର ସୃଷ୍ଟି ହେବ ତାହା ଅନର୍ଥକୁ ଆହୁରି ବଢ଼ାଇ 
ଦେବ। ଭଗବାନ କହିଲେ ଏପରିକି ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ ନ କଲେ ମଧ୍ୟ, ତୁମ 
ବିନା ମଧ୍ଯ ମୋର ଏହି ଧ୍ଵଂସର ସଙ୍କଳ୍ପ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବ, “ରତେଏପି ତ୍ଵାମ୍‌'। 
ଯଦି ଅର୍ଜୁନ ବିରତ ହୁଅନ୍ତି ଏପରିକି ଯଦି କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରର ଯୁଦ୍ଧ ମଧ୍ଯ ଲଢ଼ା 
ହେବ ନାହିଁ, ତାହାହେଲେ ମଧ୍ୟ ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ ରୂପେ ଯେଉଁ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ, 
ବିଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ଧ୍ବଂସ ଆସୁଛି ତାହା ସେହି ବିରତି ଫଳରେ ଆହୁରି ଦୀର୍ଘ 


୪୯୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ଆହୁରି ଭୟଙ୍କର ହୋଇଉଠିବ। କାରଣ ଏହିସବୁ ଜିନିଷ ଆକସ୍ଟିକ ନୂହେ, 
ଏକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ବୀଜ ବପନ କରାଯାଇଛି ଓ ତା'ର ଫସଲ ଅମଳ କରିବାକୁହିଁ 
ହେବ। ଯେଉଁମାନେ ପବନର ବୀଜ ବୁଣିଥାଂନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଘୂଣ୍ଠିବାତ୍ୟାର 
ଫସଲ ଅମଳ କରିବାକୂହିଁ ହୁଏ। ପ୍ରକୃତରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ନିଜ ପ୍ରକୃତିହି ତାଙ୍କୁ 
ଯୁଦ୍ଧରୁ ଯଥାର୍ଥରେ ବିରତ ହେବାକୁ ଦେବ ନାହି, ୯ପ୍ରକୃତିସ୍ତ୍ରାଂ ନିୟୋକ୍ଷ୍ଯତି” । 
ଶେଷରେ ଗୁରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏହି କଥାହି କହିଲେ, “ଅହଂକାରବଶରେ ତୂମେ 
ଯେପରି ଭାବୁଛ, ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଂ, ତୂମର ସେ ସଂକଜଚ୍ପ ବୁଥା, 
ପ୍ରକୃତିହି ତମକୁ ତୃୂମର କର୍ମରେ ନିଯୁକ୍ତ କରିବ। ମୋହବଶରେ ଯାହା ତୂମେ 
କରିବାକୁ ଚାହୁଁ ନାହଁ, ତୁମର ସ୍ଵଭାବରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ନିଜ କର୍ମ ଦ୍ରାରା ଆବଦ୍ଧ 
ହୋଇ ତମେ ସେ କର୍ମ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେବ””୬। ତାହେଲେ ପ୍ରଶ୍ଵ ଉଠୁଛି 
ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଯଦି ଅନ୍ୟ ପନ୍ଥା ନିଆଯାଏ, ସ୍ଥୂଳ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ ପ୍ରୟୋଗ ନ 
କରି କୌଣସି ଆତ୍ମବଳ ବା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପଦ୍ଧତି ଓ ଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କରାହ୍ରଏ ? 
କିନ୍ତୁ ତାହା ହେବ ସେହି କର୍ମରହି ଅନ୍ଯ ଏକ ରୂପ ମାତ୍ର, ସେଥ୍‌ରେ 
ମଧ୍ଯ ଧ୍ବଂସ ସଂଘଟିତ ହେବ, ଏବଂ ଯେଉଁ ଅନ୍ଯପନ୍ଥା ଅବଲମ୍ବନ କରାହେବ 
ତା” ମଧ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଅହଂର ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ହେବ ନାହି, ହେବ ବିଶ୍ବପୁରୂଷଙ୍କ 
ଇଚ୍ଛାନୁୂସାରେ। ଏପରିକି ଧ୍ଵଂସର ଶକ୍ତି ଏହି ନୂତନ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ମଧ୍ୟ ପୁଷ୍ଠିଲାଭ 
କରିପାରେ ଓ ଆହୁରି ପ୍ରବଳ ହୋଇ ଉଠିପାରେ ଏବଂ କାଳୀ ଆ ବିରଭ୍ଭୂତା 
ହୋଇ ତାଙ୍କର ଭୀଷଣ ଅଟ୍ଟହାସ୍ଯର ଘୋରତର ନିନାଦରେ ଜଗତକୁ ପୂର୍ଣ୍ର 
କରି ଦେଇ ପାରନ୍ତି। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର ହୁଦୟ ଶାନ୍ତିର ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇ 
ନ ପାରିଛି ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକୃତ ଶାନ୍ଥି ସ୍ଥାପିତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି, ରୂଦ୍ରଙ୍କ 
ରଣ ପରିଶୋଧ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଷ୍ପଙ୍କର ବିଧାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ। ତାଂହେଲେ କ”ଣ ଏଥୁରୁ ପ୍ରତ୍ଯାବୁତ୍ତ ହୋଇ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତଥାପି 
ଅପରିଣତ ଅବସ୍ଥାରେ ଥ୍‌ବା ମାନବଜାତିକୁ ପ୍ରେମ ଓ ଏକ୍ୟର ବାଣୀ ଶୁଣାଇବାକୁ 
ହେବ? ପ୍ରେମ ଓ ଏକତାର ନିୟମକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେବା ପାଇଁ ଶିକ୍ଷକ ରହିବେ 
ନିଶ୍ଚୟ କାରଣ ଚରମ ମୁକ୍ତି ସେହି ପଥରେହି ଆସିବ। କିନ୍ତୁ ମନୂଷ୍ଯ 
ମଧ୍ଯରେ କାଳ-ପୁରୂଷ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନ ହୋଇଛି ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବାହ୍ୟ 
ସତ୍ୟ ଓ ତାତ୍‌କାଳିକ ସତ୍ଯ ପରିବର୍ତରେ ଅନ୍ତର୍ସତ୍ୟ ଓ ଚରମ ସତ୍ଯ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 


× ୟଦହଙାରମାଶ୍ରିତ୍ୟ ନ ୟୋତ୍ସ୍ୟ ଇତି ମନ୍ୟସେ | 
ମିଥ୍ୟୈବ ବ୍ୟବସାୟସ୍ତେ ପ୍ରକୃତିସ୍ଫ୍ବାଂ ନିୟୋକ୍ଷ୍ୟତି॥ 
ସ୍ଵବଭାବଜେନ କୌନ୍ତେୟ ନିବଦ୍ଧଃ ସ୍ଵେନ କର୍ମଣା । 
କର୍ତଂ ନେଚ୍ଛସି ୟନ୍ଘୋହାତ୍‌ କରିଷ୍ୟସ୍ୟବଶୋଃପି ତତ୍‌ଃା ଗୀତା ୧୮/୫୯-୬୦ 


ବିଶ୍ଵମୟ ପୁରୂଷଙ୍କ' ଦର୍ଶନ ୪୯୫ 


ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଓ ବୁଦ୍ଧ ଆସିଛନ୍ତି ଓ ଯାଇଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ରୂଦ୍ରହି ତାଙ୍କ କରକବଳରେ ପ୍ରଥ୍‌ବୀକୁ ଧରିରଖ୍‌ଛନ୍ତି। ଏବଂ ଇତି ମଧ୍ଯରେ 
ଅହଂପୂର୍ଣ୍ତ ସ୍ଵାର୍ଥାନ୍େଷୀ ଶକ୍ତିସବୁ ଦାରା ଓ ସେମାନଙ୍କ ଅନୁଚରମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ଉତ୍ପୀଡ଼ିତ ଓ ଅତ୍ଯାଚାରିତ ମାନବଜାତି ନିଜର ଅଗ୍ରଗତି ପାଇଁ ଉଗ୍ରପ୍ରୟାସରେ 
ଆଜି ଖୋଜୁଛି ରଣନାୟକ ବୀରଯୋଦ୍ଧାର ତରବାରି ଓ ତାହାର ମହାନ୍‌ 
ପ୍ରବର୍ତକଙ୍କ ବାଣୀ । 


ସ୍ଵ ଏହଫଅ ସ୍ଵ 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ ନିର୍ଦାରିତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପନ୍ଥା ହେଲା ଅହଂଶୂନ୍ୟ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଇଚ୍ଛାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା ଯାହା ଭଗବତ୍‌ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି ସେ ଦେଖ୍୍‌ପାରୁଛନ୍ତି 
ତାହାର ମାନବୀୟ ନିମିତ୍ତ ଓ ଯନ୍ତ୍ର ହୋଇ, ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଓ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଅବସ୍ଥିତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସର୍ବଦା ସ୍କରଣ ରଖ୍‌ “ମାମନୁସ୍କରନ୍‌”, ଏବଂ 
ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭୂ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଯେଉଁ ପଥ ନିର୍ଦ୍ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି ସେହିପଥ 
ଅନୁସରଣ କରି ଭଗବାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛାକ୍ରହି କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା। ୧ ନିମିତ୍ତମାତ୍ରଂ 
ଭବ ସବ୍ଯସାଚିନ୍‌।। ସେ ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଶତ୍ରୁତା, କ୍ରୋଧ ଓ 
ଘୃଣା, ସ୍ବାର୍ଥପର ବାସନା ଓ ଆବେଗ ପୋଷଣ କରିବେ ନାହିଁ, ଭୟଙ୍କର 
ଅସୁର ପରି ଦୁନ୍ଦ୍ର ଓ ସଂଘର୍ଷ ଦିଗରେ ଧାବିତ ହେବେ ନାହିଂ, ବା ହିଂସା 
ଓ ଧ୍ବଂସ ପାଇଁ ଉନ୍ମତ୍ତ ହେବେ ନାହି ସେ ଲୋକ ସଂଗ୍ରହ ପାଇଁ ନିଜ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିଯିବେ। କର୍ମର ଉର୍ଧ୍ବରେ ସେ ଦୃଷ୍ଟି ରଖ୍‌ବେ ସେହି ଦିଗରେ 
ସେହି କର୍ମ ତାଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଦିଗରେ ନେଇଯାଉଛି, ଏବଂ ଯେଉଁଥୁପାଇଁ ସେ 
ଯୁଦ୍ଧ କରୁଛନ୍ରି। କାରଣ କାଳରୁପୀ ଭଗବାନ କେବଳ ଧ୍ବଂସ ପାଇଁ ଧ୍ଵଂସ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ‡ ସେ ତାହା କରନ୍ତି ବିକାଶର ଚକ୍ରରେ ଏକ ମହତ୍ତର ଧର୍ମରାଜ୍ୟ 
ସ୍ଥାପନ ଓ ପ୍ରଗତିମୂଳକ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି “ରାଜ୍ଯଂ ସମୃଦ୍ଧମ୍‌” ପାଇଁ ପଥ ପରିଷ୍କାର 
କରି ଦେବାକୁ। ବାହାରର ସ୍ଥୂଳ ମନ ଯାହା ଦେଖ୍‌ପାରେ ନାହିଁ, ସେହି 
ଗଭୀରତର ଅର୍ଥରେ ସେ ଏହି ଯୁଦ୍ଧର ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ ବିଜୟର ଗୌରବକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ ଏବଂ ଯଦି ପ୍ରୟୋଜନ ହ୍ରଏ ତେବେ ପରାଜୟର ଛଦ୍ମବେଶରେ 
ଆସୁଥ୍‌ବା ବିଜୟର ଗୌରବକୁ ସେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯକୁ ତାହାର 
ସମ୍ବଦ୍ଧିଶାଳୀ ରାଜ୍ୟଭୋଗ ଦିଗରେ ଘେନିଯିବେ। ଭଗବାନଙ୍କ ସଂହାର ମୂର୍ରି 
ଦେଖ୍‌ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ନ ଯାଇ ସେ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଦେଖ୍‌ବେ ସେହି 
ଶାଶ୍ବତ ଆତ୍ମାକୁ ଯେ ଏହି ସମସ୍ତ ନଶ୍ଵର ଶରୀର ମଧ୍ୟରେ ଅବିନଶ୍ବର 
ଏବଂ ଢାହା ପଶ୍ଚାତରେ ଦେଖ୍‌ବେ ସେହି ଦିବ୍ୟ ସାରଥ୍ର, ମାନବମାନଙ୍କର 
ସେହି ଦିବ୍ୟ ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଓ ସର୍ବଭୂତର ସୁହୃଦ୍‌ “ ସୁହୁଦଂ ସର୍ବଭୂତାନାମ୍‌' ଙ୍କର 
ମୁଖମଣ୍ଡଳ। ସେହି କରାଳ ବିଶ୍ବରୂପକୁ ଥରେ ଦର୍ଶନ କଲାପରେ ଓ ସ୍ବୀକାର 


୪୯୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କଲାପରେ ( ଅଧ୍ୟାୟଟିର ଅବଶିଷ୍ଟ ଅଂଶରେ ଏହି ଆଶ୍ଵାସମୟ ସତ୍ୟ ପ୍ରତିହି 
ନିଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି) ପରିଶେଷରେ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କର ଏକ ଅଧୁକତର ଅନ୍ତରଙ୍ଗ 
ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ ମୁଖ ଓ ମୂର୍ରି ଦର୍ଶନ କରିବେ। 


୧୧ 
ବିଶ୍ଵମୟ ପୁରୂଷଙ୍କ ଦର୍ଶନ” 


ଦୁଇ ବିଭାବ 


ଏପରିକି ଯେତେବେଳେ ସେହି ଭୀଷଣ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଭାବ ତଥାପି 
ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଉପରେ ରହିଛି, ସେତେବେଳେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ବାକ୍ଯ 
ଶ୍ରବଣାନ୍ତେ ପ୍ରଥମରେହି ଯେଉଁସବୁ କଥା ଉଚ୍ଚାରଣ କଲେ ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି 
ମୃତ୍ୟୁ ଓ ଧ୍ବଂସ ରୂପର ପଶ୍ଚାତରେ ଥୁବା ମହତ୍ତର ଓ ଆଶ୍ଵାସପ୍ରଦ ସତ୍ଯର 
ଓଜସ୍ଵିନୀ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ। ସେ କହିଛନ୍ତି।(୧୨) “ହେ କୃଷ୍ଣ ତୁମର ମହାତ୍ମ୍ୟ 
କୀଉର୍ଭନ କରିବାରେ ସମଗ୍ର ଜଗତ୍‌ ହୃଷ୍ଠ ଓ ପୁଲକିତ ହେଉଛି ତଥା ତୁମ 
ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ହେଉଛି। ରାକ୍ଷସମାନେ ଭୟରେ ଦିଗବିଦିଗକୁ ପଳାୟନ କରୁଛନ୍ତି 
ସିଦ୍ଧପୂରୂଷମାନେ ତୁମକୁ ଭକ୍ତିରେ ନମସ୍କାର କରୁଛନ୍ତି, -- ଏସମସ୍ତହିଁ ଯଥୋଚିତ 
ଓ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ।(୨) “ହେ ମହାତ୍ମନ୍‌, କିପରି ବା ସେମାନେ ତୂମକୁ ନମସ୍କାର 
କରିବେ ନାହି ? କାରଣ ତ୍ୁମେହି ଆଦିସ୍ରଷ୍ଟା ଓ କର୍ମକର୍ତା ଏବଂ ଏପରିକି 
ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ୟ ଗରିମମୟ। ହେ ଅନନ୍ତ ହେ ଦେବେଶ, 
ହେ ଜଗନିବାସ, ତୁମେହି ଅକ୍ଷର, ତୁମେହିଁ ସତ୍‌, ତୁମେହିଁ ଅସତ୍‌ ଓ ତୁମେହିଁ 
ପରାପ୍ର। ତୁମେ ହେଉଛ ସେହି ଆଦିଦେବ, ପୁରାଣ-ପୁରୂଷ ଏବଂ ତୁମେହିଁ 
ଏହି ବିଶ୍ବର ପରମ ନିଧାନ। ତୁମେ ହେଉଛ ଜ୍ଞାତା ଏବଂ ଜ୍ଞେୟ ଏବଂ 
ତୂମେହିଁ ପରମଧାମ: ହେ ଅନନ୍ତରୂପ, ତୁମରି ଦ୍ବାରାହିଁ ବିଶ୍ଵ ପରିବ୍ଯାପ୍ତ 
ହୋଇଛି। ବାୟୁ, ଯମ, ଅଗ୍ନି, ବରୂଣ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ସମସ୍ତ ଜୀବଙ୍କର 


× ଗୀତା, ଏକାଦଶ ଅଧାୟ, ୩୫-୫୫ 
(୧) ସ୍ଥାନେ ହୃଷୀକେଶ ତବ ପ୍ରକୀର୍ତ୍ୟା ଜଗତ୍‌ ପ୍ରହୃଷ୍ୟତ୍ୟନୁରଜ୍ୟତେ ଚ । 
ରକ୍ଷାଂସି ଭୀତାନି ଦିଶୋ ଦୂବନ୍ତି ସବେ ନମସ୍ୟନ୍ତି ଚ ସିଦ୍ଧସଂଘାଃ॥ ୧୧୩୬ 
(୨) କସ୍ହଲାଚ୍ଚ ତେ ନମେରନ୍ଦହାତ୍ମନ୍‌ ଗରୀୟସେ ବ୍ରହ୍ମଣୋଅପ୍ୟାଦିକର୍ତ୍ରେ। 
ଅନନ୍ତ ଦେବେଶ ଜଗନିବାସ ତ୍ଵମକ୍ଷରଂ ସଦସତ୍ତତ୍ପରଂ ୟତ୍‌ ॥ 
ତୃମାଦିଦେବଃ ପୁରୁଷଃ ପୁରାଣସ୍ତ୍ଵମସ୍ୟ ବିଶ୍ଵସ୍ୟ ପରଂ ନିଧାନମ୍‌। 
ବେତ୍ତାସି ବେଦ୍ୟଂ ଚ ପରଂ ଚ ଧାମ ତ୍ଵୟା ତତଂ ବିଶ୍ଵମନନ୍ତରୂପ ॥ 


୪୯୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପିତା ପ୍ରଜାପତି ବ୍ରହ୍ମା, ସବୂକିଛିହିଁ ତୁମେ) ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ତୂମେ ପିତାମହ 
ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ପିତା ଓ ସେହିହେତୂ ପ୍ରପିତାମହ ଅଟ। ତୂମକୂ ମୁଁ ପୁନଃ ପୁନଃ 
ସହସ୍ରବାର ନମସ୍କାର କରୁଛି, ବାରଂବାର ନମସ୍କାର କରୁଛି, ତୂମକୁ ସମ୍ମୁଖରେ 
ନମସ୍କାର କରୁଛି, ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ତଥା ସବ୍ରଦିଗରୁ ନମସ୍କାର କରୂଛି। କାରଣ 
ଯାହାକିଛି ଅଛି ସବୁ ତୂମେ। ଅନନ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅମିତବିକ୍ରମଶାଳୀ ତୂମେ ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ଭୂତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବ୍ଯାପ୍ତ ହୋଇଅଛ। ତେଣୁ ତୂମେହିଁ 
ସର୍ବସ୍ବରୂପ ଅଟ।' 

କିନ୍ତୁ ଏହି ପରମ ବିଶ୍ଵପୁରୁଷ ଏଠାରେ ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ମନୂଷ୍ଯ ରୂପ 
ନେଇ ମରଦେହରେ ଦିବ୍ୟମାନବ ଦେହଧାରୀ ଭଗବାନ ଏବଂ ଅବତାର 
ରୂପରେ ପୂର୍ବରୂ ବିରାଜମାନ ଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କୁ ଜାଣିପାରି 
ନ ଥ୍‌ଲେ। ସେ କେଦଳ ତାଙ୍କର ମାନବ ସ୍ବରୂପଟିକୁହି ଦେଖୁଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଏକ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ଭଳି ସେ ତାଙ୍କ ସହିତ ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି। ଏହି 
ମର ପାର୍ଥ୍ବ ଆବରଣ ଭେଦକରି ସେ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ଯରୂପଟିକୁ ଦେଖ୍‌ପାରି 
ନ ଥୁଲେ ଯାହାର ଏହି ମାନବରୁପଟି କେବଳ ଏକ ଆଧାର ଓ ପ୍ରତୀକ 
ମାତ୍ର। ତେଣୁ ସେ ବର୍ତମାନ ନିଜର ଅସତର୍କ ଅବହେଳା ଅବଜ୍ଞାଜନିତ ଅଜ୍ଞତା 
ଯୋଗୁଁ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ କ୍ଷମା ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି। (୧) ““ତୂମର 
ଏହି ମହିମାକ୍ର ନ ଜାଣି ପ୍ରବଳ ଅଞଜ୍ଞାନତାବଶତଃ ତୂମକୁ ଯାହାକିଛି କହିଛି 
ଓ ମୋର ସାଧାରଣ ମାନୁୂଷୀ ବନ୍ଧୁ ବା ସଖା ମନେ କରି ପ୍ରମାଦବଶତଃ 
ବା ସ୍ନେହବଶତଃ “ହେ କୃଷ୍ଣଣୁ ହେ ଯାଦବ, ହେ ସଖା” ଇତ୍ଯାଦି ବୋଲି 
ଯେପରି ସମ୍ବୋଧନ କରିଛି; ପୁନଶ୍ଚ ବିହାର, ଶଯ୍ୟା, ଆସନ, ଭୋଜନ 
ପ୍ରଭୂତିରେ ଏକାକୀ ବା ତୂମ ସମ୍ମୁଖରେ ପରିହାସ କରି ତୂମକୁ ଯେଉଁ 
ଅସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛି ସେଥୁପାଇଁ ଅକଳନ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ତୁମକୁ ମୁଁ 
କ୍ଷମା ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛି। ତୁମେ ଏହି ଚରାଚର ବିଶ୍ବର ପିତା ଅଟ, ତୁମେ 


ବାୟୁର୍ୟମୋଏଟ୍ନିର୍ବରୁଣଃ ଶଶାଙ୍କଃ ପ୍ରଜାପତିସ୍ତ୍ଂ ପ୍ରପିତାମହଶ୍ଚ । 

ନମୋ ନମସ୍ତେଃସ୍ତୁ ସହସ୍ରକୃତ୍ସଃ ପୁନଶ୍ଚ ଭୂୟୋଃପି ନମୋ ନମସ୍ତେ ॥ 

ନମଃ ପୁରସ୍ତାଦଥ ପୃଷ୍ଠତସ୍ତେ ନମୋଃସ୍ତୁ ତେ ସର୍ବତ ଏବ ସର୍ବ 
ଅନନ୍ତବୀର୍ୟାମିତବିକ୍ରମସ୍ତ୍ଵଂ ସର୍ବଂ ସମାପ୍ନୋଷି ତତୋଃସି ସର୍ବଛ॥ ୧୧।୩୭ ରୂ ୪୦ 


(୧) ସଖେତି ମତ୍ସା ପ୍ରସଭଂ ୟଦୁକ୍ତଂ ହେ କୃଷ୍ଣ ହେ ୟାଦବ ହେ ସଖେତି। 
ଅଜାନତା ମହିମାନଂ ତବେଦଂ ମୟା ପ୍ରମାଦାତ୍‌ ପ୍ରଣୟେନ ବାପି ॥ 
ୟଜଚାବହାସାର୍ଥମସତ୍‌କୃତୋଃସି ବିହାରଶୟ୍ୟାସନଭୋଜନେଷୁ | 
ଏକୋଥଥବାପ୍ୟଟ୍ୟୁତ ତତ୍‌ସମକ୍ଷଂ ତତ୍‌କ୍ଷାମୟେ ତ୍ସାମହମପ୍ରମେୟମ୍‌ ॥ 


ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ୪୯୯ 


ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ଯ ଗରୀୟାନ୍‌ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କର ପୂଜ୍ଯ। ଏହି ତିନି ଲୋକରେ 
ସହିତ ସମାନ କେହି ନାହି, ତେଣୁ ହେ ଅପ୍ରତିମପ୍ରଭାବ ଭଶ୍ବର, 
ତୂମ ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେଷ୍ଠ କେହି କଂଣ କେବେ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ ? ତେଣୁ 
ହେ ବନ୍ଦନୀୟ ଇଶ୍ଵର, ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗ ପ୍ରଣିପାତପୂର୍ବକ ମୁଁ ତୁମର କୃପା ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରୁଛି। ପିତା ଯେପରି ପୁତ୍ରର, ସଖା ଯେପରି ସଖାର, ପ୍ରିୟ ଯେପରି 
ପ୍ରିୟର ଅପରାଧ ସହ୍ଯ କରେ, ସେହିପରି ହେ ଭଶ୍ଵର, ତୂମେ ମୋର 
ଅପରାଧ ସହ୍ଯ କର। ଏହି ଅଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବ ରୂପକୁ ଦେଖ୍‌ ମୁଁ ଆନନ୍ଦିତ ହୋଇଛି, 
କିନ୍ତୁ ମୋର ମନ ଭୟରେ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଉଠୁଛି। ତେଣୁ ହେ ଦେବ, 
ମୋ ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅ, ମୋତେ ତୁମର ସେହି ଅନ୍ୟରୂପଟି ଦେଖାଅ। 
ପୂର୍ବପରି କିରୀଟଧାରୀ ଗଦା- ଚକ୍ର-ହସ୍ତ-ରୂପରେ ତୁମକୁ ଦେଖ୍ବାକୁ ମୁଁ ଆକାଡ୍କ୍ଷା 
ପୋଷଣ କରୁଛି। ହେ ସହସ୍ରବାହୂବିଶିଷ୍ଟ ବିଶ୍ଵମୂର୍ଭି ପ୍ରଭୋ, ତୂମର ଚତୂର୍ଭୂଜରୂପ 
ଧାରଣ କର ।'` 

ପ୍ରଥମୋକ୍ତ କଥାଗୁଡ଼ିକରୁ ସୂଚନା ମିଳେ ଯେ ସେହି ଭୟଙ୍କର କରାଳ 
ରୂପର ପଶ୍ଚାତରେ ଯେଉଁ ଗୋପନ ସତ୍ଯ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ରହିଛି, ତାହା ଆଶ୍ଵାସପ୍ରଦ, 
ଉତ୍ସାହପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆନନ୍ଦମୟ ସତ୍ଯ। ସେଥ୍‌ରେ ଏପରି କିଛି ରହିଛି ଯାହା 
ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ଓ ସାନ୍ରିଧ୍ରେ ଜଗତର ହୃଦୟକୁ ହୃଷ୍ଠ ଓ ପୁଲକିତ କରି 
ତୋଳେ। ବିଶ୍ବଵରୂପର ସେହି ବିପୁଳ ଅନୂଭୂତି ଯୋଗୁଁ ଆମେ କାଳୀଙ୍କର 
କରାଳ ବଦନରେ ଦେଖୁ ଦିବ୍ୟଜନନୀଙ୍କର ରୂପ, ଏପରିକି ଧ୍ଵଂସଲୀଳା ମଧ୍ୟରେ 
ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଉ ସର୍ବଭୂତ ସୁହୃଦଙ୍କର ବରାଭୟ ହସ୍ତ, ଅଶୁଭ ମଧ୍ଯରେ ଦେଖ୍ଥାଉ 
ଶୁଦ୍ଧ ଅପରିବର୍ତନୀୟ କଲ୍ଯାଣର ଉପସ୍ଥିତି ତଥା ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ୟରେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ 
ପାଉ ଅମୃତତ୍ଵର ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ। ଦିବ୍ୟକର୍ମର ଅଧୀଶ୍ବରଙ୍କର କରାଳମୂର୍ତିର ସମ୍ମୁଖରୁ 
ରାକ୍ଷସ ଓ ଅନ୍ଧକାରର ଭୀଷଣ ଦାନବୀୟ ଶକ୍ତମାନେ ଧ୍ଵସ୍ତ, ପରାଜିତ ଓ 
ପରାଭୂତ ହୋଇ ଭୟରେ ପଳାୟନ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସିଦ୍ଧମାନେ ଯେଉଁମାନେ 


ଗୁରୁ 
ତୂମ 


ପିତାସି ଲୋକସ୍ୟ ଚରାଚରସ୍ୟ ତ୍ଵମସ୍ୟ ପୂଜ୍ୟଶ୍ଚ ଗୁରୂର୍ଗରୀୟାନ୍‌। 

ନ ତୃସତ୍ସମୋଏସ୍ତ୍ୟଭ୍ୟଧ୍‌କଃ କୁତୋଃନ୍ୟଃ ଲୋକତ୍ରୟେଏପ୍ୟପ୍ରତିମପ୍ରଭାବ॥ 

ତସ୍ହାତ୍‌ ପ୍ରଣମ୍ୟ ପ୍ରଣିଧାୟ କାୟଂ ପ୍ରସାଦୟେ ତ୍ବାମହମୀଶମୀଡ୍ୟମ୍‌। 

ପିତେବ ପୁତ୍ରସ୍ୟ ସଖେବ ସଖ୍ୟୁଃ ପ୍ରିୟଃ ପ୍ରିୟାୟାହଁସି ଦେବ ସୋଜ଼ୁୂମ୍‌।॥ 
ଅଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବଂ ହୃଷିତୋଃସ୍ଟ୍‌ ଦୃଷ୍ଟଵା ଭୟେନ ଚ ପ୍ରବ୍ୟଥ୍ତଂ ମନୋ ମେ । 

ତଦେବ ମେ ଦର୍ଶୟ ଦେବରୂପଂ ପ୍ରସୀଦ ଦେବେଶ ଜଗନିବାସ॥ 

କିରୀଟିନଂ ଗଦିନଂ ଚକ୍ରହସ୍ତମିଚ୍ଛାମି ତ୍ଵାଂ ଦ୍ରଷୂମହଂ ତଥୈବ। 

ତେନୈବ ରୂପେଣ ଚତୁର୍ଭୁଜେନ ସହସ୍ରବାହୋ ଭବ ବିଶ୍ଵମୂର୍ତେ॥ ୧୧।୪୧ ରୁ ୪୬ 


୫୦୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପୂର୍ଚତା ଓ ସିଦ୍ଧିପ୍ରାପ୍ତ ବ୍ୟନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଅବିନାଶୀ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜାଣନ୍ତି, 
ତାଙ୍କର ନାମକୀଉ୍ଭନ କରନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କ ସତ୍ତାର ସତ୍ଯରେ ବାସ କରନ୍ତି, 
ସେମାନେ ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ ରୂପରେ କି ଶକ୍ତି ଅଛି ଓ ତାହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
କ'ଣ ତାହା ଜ୍ଞାତ ହୋଇଥାଂନ୍ତି। ଯାହା ପାଇଁ ଧ୍ବଂସ ଅବଧାରିତ, ଯାହାକିଛି 
ଅଶୁଭ, ଅଜ୍ଞାନ, ରାତ୍ରିଚର ଓ ରାକ୍ଷସଶକ୍ତି, ଏସବୁ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାରିକୁ 
ବାସ୍ତବ ଭୟ କରିବାର ଦରକାର ନାହିଁ। ଉଗ୍ର କରାଳ ରୂଦ୍ରଦେବଙ୍କର ଯେତେସବୁ 
ଗତିବୂରି ଓ କ୍ରିୟା ସେସବ୍ରର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ସିଦ୍ଧି, ଦିବ୍ୟଜ୍ୟୋତି ଓ ପୂର୍ଣ୍ବତା । 

କାରଣ ଏହି ପରମାତ୍ମା, ଏହି ଭଶ୍ଵର କେବଳ ବାହ୍ଯରୂପରେହି ସମସ୍ତ 
ସାନ୍ତରୂପର ସଂହାରକର୍ତା ମହାକାଳ। କିନ୍ତୁ ନିଜ ସତ୍ତାରେ ସେ ଅନନ୍ତ, 
ବିଶ୍ବଦେବଗଣଙ୍କର ଅଧୀଶ୍ବର ଏବଂ ତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଜଗତ୍‌ ଓ ତାହାର ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ସୁରକ୍ଷିତ ଭାବରେ ରହିଛି। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଆଦି ଓ ଚିରନ୍ତନ ସୃଷ୍ଚିକର୍ତା। 
ସୃଜନୀ ଶକ୍ତିର ମୂର୍ତପ୍ରତୀକ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କଠାରୁ ସେ ମହତ୍ତର, ଯେଉଁ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ସେ 
ତାଙ୍କର ତ୍ରିରୂପ ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ରୂପ ଭାବେ ଆମକୁ ସକଳ ବସ୍ତୂର ଗଠନ 
ଭିତରେ ଦେଖାଉଛନ୍ତି। ପ୍ରକୃତ ଦିବ୍ୟସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି ଚିରନ୍ତନ। ସେହି ଅନନ୍ତହି 
ସସୀମ ମଧ୍ୟରେ ଚିରପ୍ରକାଶିତ। ସେହି ପରମାତ୍ମାହି ତାଙ୍କର ଅଗଣିତ ଅନନ୍ତ 
ଜୀବାତ୍ମାରେ୬ ସେମାନଙ୍କର କର୍ମର ମହିମାରେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ରୂପର 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରେ ନିଜକୂ ଚିରନ୍ତନ ଭାବରେ ଲୁକ୍‌କାୟିତ ତଥା ପ୍ରକଟ କରୁଥାଂନ୍ତି। 
ସେହିଁ ସନାତନ ଅକ୍ଷରପୁରୂଷନ ସେହିଁ ଉଭୟ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌, ବ୍ଯକ୍ତ ଓ 
ଚିରଅବ୍ଯକ୍ତ। ଯେଉଁସବୁ ବସ୍ତୁ ଥ୍ଲା ଅଥଟ ନାହିଁ ବୋଲି ମନେହୁଏ, ଯାହାକିଛି 
ରହିଛି ଓ ଧ୍ବଂସ ହେବ ବୋଲି ମନେ ହ୍ରଏ, ଯାହାସବ୍ର ଭବିଷ୍ଯତ୍‌ରେ ହେବ 
ଓ ଲୋପ ପାଇବ - ଏ ସମସ୍ତକିଛିର ଦୂନ୍ଦ୍ରାମ୍ମକ ରୂପ ହେଉଛନ୍ତି ସେ। 
କିନ୍ତୁ ଏସମସ୍ତ କିଛିର ଉର୍ଧ୍ଝରେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ““ତତ୍ପରମ୍‌ '? ସେହି ପରମପୁରୁଷ, 
ଏବଂ ଯେଉଁ ମହାକାଳ ମଧ୍ଯରେ ସବୁକିଛି ନିତ୍ଯବିରାଜିତ ସେହି ମହାକାଳର 
ଏକକ ଆନନ୍ତ୍ୟରେ ସେହିଁ ସମସ୍ତ ନଶ୍ଵର ଜିନିଷକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଛନ୍ତି। 
ସେ କାଳାତୀତ ଅନନ୍ତ ମଧ୍ୟରେ ନିଜର ଅକ୍ଷର ସତ୍ତାକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଛନ୍ତି 
ଯାହାର କାଳ ଓ ସୃଷ୍ଠି ହେଉଛି ତାଙ୍କର ଚିରପ୍ରକାଶମାନ ରୂପ । 

ତାଙ୍କର ଏହି ଯେଉଁ ସତ୍ଯ, ଏହାରି ମଧ୍ଯରେହିଁ ସବ୍ରକିଛିର ସମନ୍ରୟ 
ହୋଇଛି। ଯୁଗପତ୍‌ ଓ ପରସ୍ପରସାପେକ୍ଷ ସତ୍ୟସବୂର ସଂହତି ଏକ ସତ୍ଯରୂହି 
ଉଦ୍ଭୂତ ଏବଂ ସେହି ସତ୍ଯ ହେଉଛି ସମସ୍ତ ସତ୍ଯର ସମାହାର। ଏହା ହେଉଛି 
ସେହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସତ୍ଯ ଯାହାଙ୍କ ପରା ପ୍ରକୃତିରୁ ଏହି ଜଗତ୍‌ ଉପୂରି 
ଲାଭ କରିଛି ଏବଂ ଏହି ଜଗତ୍‌ ସେହି ଅନନ୍ତଙ୍କର ଏକ ନିମ୍ନକୋଟୀର 
ରୂପ, ଏହି ସତ୍ଯ ପୂରାଣପୁରୂଷଙ୍କର ଯିଏ କାଳାନ୍ତର୍ଗତ ସୁଦୀର୍ଘ ବିବର୍ଭନର 


ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ୫୦୧ 


ଅଧ୍ଧକ୍ଷତା କରନ୍ତି, ଏହି ସତ୍ୟ ହେଉଛି ଆଦିଦେବଙ୍କର - ଦେବତାଗଣ, ମନୁଷ୍ୟଗଣ 
ଓ ସମସ୍ତ ଚରାଚର ଜୀବ ହେଉଛନ୍ତି ଯାହାଙ୍କର ସନ୍ତାନ, ଶକ୍ତି ଓ ଆତ୍ମସନ୍ତା। 
ତାଙ୍କରି ସତ୍ତାର ସତ୍ଯରେହିଁ ସେମାନଙ୍କର ସତ୍ତା ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସାର୍ଥକତା ଲାଭ 
କରିଛି। ତାହା ହେଉଛି ପରମଜ୍ଞାତାଙ୍କର ସତ୍ଯ ଯିଏ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ନିଜ 
ସଂପର୍କରେ, ଜଗତ୍‌ ସଂପର୍କରେ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଜ୍ଞାନକୁ ବିକଶିତ 
କରାଇପାରନ୍ତି। ପୁନଶ୍ଚ ତାହା ହେଉଛି ତାଙ୍କରି ସତ୍ୟ ଯିଏ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନର 
ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯିଏ ମନୂଷ୍ଯର ହୃଦୟ, ମନ ଓ ଆତ୍ମା ନିକଟରେ ନିଜକୁ 
ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି। ଯଦ୍ଦ୍ରାରା ଆମ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ନବ-ଉଉନ୍ଜୋଚନ ହୋଇଉଠେ 
ତାଙ୍କରହିଁ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ଏବଂ ତାହା ନେଇଯାଇପାରେ ତାଙ୍କର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ପ୍ରକାଶ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ। ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ତାହା ଦ୍ବାରା ସେ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଭାବରେ, ଗଭୀର 
ଭାବରେ ଓ ସମଗ୍ର ଭାବରେ ଦୃଷ୍ଟ ଓ ଆବିଷ୍କୃତ ହୁଅନ୍ତି। ଏହାହିଁ ପରମୋଚ୍ଚ 
ସଂସ୍ଥାନ ପରଂ ନିଧାନମ୍‌; ବିଶ୍ବରେ ଯାହାକିଛି ଅଛି ସେସବୁକୁ ସେ ସୃଷ୍ଟି 
କରନ୍ତି। ଧାରଣ କରନ୍ତି ଓ ପୁନଶ୍ଚ ନିଜ ମଧ୍ୟକୁ ଅପସାରିତ କରିନିଅନ୍ତି। 
ତାଙ୍କରି ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ, ତାଙ୍କରି ସର୍ବଜୟୀ ଶକ୍ତି 
ଦ୍ବାରା, ତାଙ୍କରି ଅଲୌକିକ ଆତମ୍ମରୁୂପାୟଣ, ତେଜ ଏବଂ ଅନ୍ତହୀନ ସୃଷ୍ଟିର 
ଆନନ୍ଦ ଦ୍ବାରା ଜଗତ୍‌ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଛି। ତାଙ୍କର ସ୍ଥୂଳ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ରୂପର 
ଆନନ୍ତ୍ୟକୁ ନେଇ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବ ହୋଇଛି। ଲଘୁତମଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ମହତ୍ତମ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ ଦେବତାହିଁ ସେ। ସମସ୍ତ ଜୀବଗଣଙ୍କର ପିତା ହେଉଛନ୍ତି 
ସେ; ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କରି ସନ୍ତାନ, ତାଙ୍କରି ପ୍ରଜା। ଏହି ସମସ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ଜାତିର 
ଜୀବଗଣଙ୍କର ଦିବ୍ୟସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ପିତାଙ୍କର ପିତା, ପ୍ରପିତାମହ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର 
ସୃଷ୍ଟିକ୍ତା ମଧ୍ୟ ସେ। ଏହି ସତ୍ୟ ଉପରେ ବାରଂବାର ଜୋର୍‌ ଦିଆଯାଇଛି। 
ସେହି ସବୁକିଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକଚିହିହ ସେ ସର୍ବଃ- ପୁଣି ଥରେ ଏହି କଥାଟିର 
ପୁନରାବୃତ୍ତି କରାହୋଇଛି। ସେ ଅନନ୍ତ ବିଶ୍ଵସନ୍ତା, ତଥା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯଷ୍ଠିସତ୍ତା, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁହିଁ ସେୟ ଆମ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ଭିତରେ ସେହିଁ ଏକମାତ୍ର ଦିବ୍ଯଶକ୍ତି 
ଓ ସତ୍ତାରୂପେ ବିଦ୍ଯମାନ, ସେହିଁ ଅନନ୍ତ ତେଜ ଯିଏ ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ୟରେ 
ନିଜକୁ ନିକ୍ଷିପ୍ତ କରିଛନ୍ରି। ସେହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ଅକଳନ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ଏବଂ ଗତି 
ଓ କ୍ରିୟାର ମହାନ୍‌ ଶକ୍ତି ଯାହା କାଳର ସମସ୍ତ ପ୍ରବାହ ଏବଂ ପ୍ରାକୃତ 
ଜଗତରେ ଜୀବାମ୍ବାର ସମସ୍ତ ଘଟନାକୁ ନିଜ ମଧ୍ଯରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିଥାଏ। 

ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଏହି ସତ୍ୟ ଉପରେ ପୁନଃ ପୁନଃ ଜୋର୍‌ ଦେବା ଦ୍ବାରା 
ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ସେହି ଚିନ୍ତାଧାରା ମଣିଷ ମଧ୍ୟରେ ସତତ ବିରାଜିତ 
ମହାନ ଭଗବାନଙ୍କ ଦିଗରେ ଆଗେଇ ଯାଇଛି। ଏଠାରେ ବିଶ୍ବରୂପଦ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କର 
ଆତ୍ମା ତିନୋଟି କ୍ରମିକ ତତ୍ତ୍ଵ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛି। ପ୍ରଥମତଃ ତାଙ୍କର 


୫୦୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏହି ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇଛି ଯେ ଯେଉଁ ମାନବସନ୍ତାନ ଏକ ସାଧାରଣ ଅନିତ୍ଯ 
ପାର୍ଥବଜୀବ ରୂପରେ ତାଙ୍କ ସହିତ ବିଚରଣ କରୁଥିଲେ, ତାଙ୍କ ପାର୍ଶ୍ଵରେ 
ଉପବେଶନ କରୁୂଥୁ୍‌ଲେ, ତାଙ୍କ ସହିତ ଏକ ଶଯ୍ୟାରେ ଶୟନ କରୁଥୁଲେ, 
ଏକ ସ୍ଥାନରେ ଭୋଜନ କରୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ ସହିତ ସେ କେତେ 
ହସ, କୌତୁକ, ବ୍ଯଙ୍ଗ ଓ ଅସାବଧାନତା ସହିତ ସମ୍ଭାଷଣ କରିଛନ୍ତି, ଯିଏ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ମନ୍ତ୍ରଣାରେ ଓ ସାଧାରଣ କର୍ମରେ ଦିବ୍ଯ ଅଭିନେତା ଥୁଲେ, ତାଙ୍କର 
ଏହି ମରମାନବ ତନୁ ମଧ୍ଯରେ ବରାବର ବିପୁଳ ତାପୂର୍ଯ୍ଯପୂଣ୍ଟ୍ଚ ମହାନ୍‌ କିଛି 
ଲୁକ୍‌କାୟିତ ଥ୍‌ଲା, ଯାହା ଏକ ଭଗବାନ୍‌, ଏକ ଅବତାର, ଏକ ବିଶ୍ବଶକ୍ତି, 
ଏକମେବ ସଦ୍‌ବସ୍ତୁୂକ ପରମୋଚ୍ଚ ପରାପ୍ଵର ପୁରୂଷ। ଏହି ନିଗୂଢ଼ ଦେବତ୍ସ, 
ଯାହା ମଧ୍ୟରେ ମନୂଷ୍ଯ ତଥା ତାହାର ଜାତିର ସମଗ୍ର ବିକାଶ ନିହିତ, 
ଯାହା ମଧ୍ଯରୂ ସମସ୍ତ ଜଗତ୍‌ସତ୍ତା ତାହାର ଅନିର୍ବଚନୀୟ ମହିମାର ଗୂଢ଼ ସାର୍ଥକତା 
ଲାଭ କରିଛି - ତାହା ପ୍ରତି ଅର୍ଜନ ଅନ୍ଧ ଥ୍‌ଲେ। କେବଳ ବର୍ରମାନହି ଅର୍ଜୁନ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି ବ୍ୟଷ୍ଟି ଆୟତନ ମଧ୍ଯରେ ବିଶ୍ବସତ୍ତାଙ୍କୂକୁ ମାନବତା ମଧ୍ୟରେ ମୂରିତିମନ୍ତ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଓ ପ୍ରକୃତିର ଏହି ପ୍ରତୀକ ମଧ୍ଯରେ ଅଧୁଶ୍ଚିତ ବିଶ୍ବାତୀତ ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କୁ । 
ସେ ବର୍ଭମାନ କେବଳ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଏହିସବୁ ଦୁଶ୍ଯମାନ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ବିରାଟ 
ଅପ୍ରମେୟ ବାସ୍ତବ ସତ୍ତାକୂକ ସେହି ସୀମାହୀନ ବିଶ୍ବରୂପକୁ ଯାହା ସମସ୍ତ 
ବ୍ଯଷ୍ଟିରୂପକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଛି ଏବଂ ତଥାପି ସମସ୍ତ ବ୍ଯଷ୍ଠିସତ୍ତା ଯାହା ମଧ୍ଯରେ 
ନିବାସ କରି ରହିଛନ୍ତି। କାରଣ ସେହି ମହାନ୍‌ ବାସ୍ତବସତ୍ତା ବ୍ଯଷ୍ଟି ମଧ୍ୟରେ 
ଓ ବିଶ୍ବ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଏବଂ ସମାନ ଏବଂ ଅନନ୍ତ। ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କର 
ମନେ ହେଲା ଯେ ତାଙ୍କର ଅନ୍ଧତା, ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସାଧାରଣ 
ବାହ୍ୟ ମଣିଷ ପରି ବ୍ଯବହାର, କେବଳ ମାତ୍ର ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ 
ସଂପର୍କକୁ ଦେଖ୍‌ବା ଇତ୍ୟାଦି ଯେପରି ସେଠାରେ ଥୁବା ମହାନ୍‌ ଶକ୍ତିମୟଙ୍କ 
ବିରୋଧରେ ପାପ। କାରଣ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାହାଙ୍କୁ ସେ କୃଷ୍ଣଣୁ ଯାଦବ ଓ 
ସଖା ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରିଆସିଛନ୍ତି ସେହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ଅପ୍ରମେୟ ମହତ୍ତ୍ଵ, 
ଅତୂଳନୀୟ ବୀର୍ଯ୍ୟ ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ଯରେ ବିରାଜିତ ଏକମେବ ପରାମାତ୍ମା, ଏହି 
ବିଶ୍ବପ୍ରପଞ୍ଚର ସ୍ରଷ୍ଟା। “ଅବଜାନନ୍ତି ମାନୁଷୀଂ ତନୁମାଶ୍ରିତମ୍‌,/ ଆବୃତ ବାହ୍ଯ 
ମାନବୀୟ ରୂପକୁ ନୂହେଁ, ସେହି ବିଶ୍ଵରୂପକୁ ସମ୍ଭମ/ ଆନୁଗତ୍ଯ ଓ ସମ୍ମାନର 
ସହିତ ଦର୍ଶନ କରିବା ଉଚିତ ଥଲା । 

କିନ୍ତୁ ଦିତୀୟ ତତ୍ତ୍ବଟି ହେଉଛି ଏହି ଯେ ମାନବୀୟ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ତଥା 
ମାନବୀୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ମଧ୍ଯରେ ଯାହା ମୂର୍ର ହୋଇଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ସତ୍ଯ ଏବଂ 
ତାହା ସେହି କରାଳ ବିଶ୍ବମୂର୍ରି ସହିତ ଏକତ୍ର ରହିବା ଯୋଗୁଁ ଆମ ମନକୁ 
ସେଥ୍‌ପାଇଁ କିଞ୍ଚ୍‌ତ୍‌ ସହନୀୟ କରିପାରିଛି। ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାତୀତ ତଥା 


ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ୫୦୩ 


ବିଶ୍ଵାମ୍ମଵକ ରୂପର ଦର୍ଶନ ହେବା ପ୍ରୟୋଜନ, କାରଣ ତାହା ବିନା ମାନବୀୟ 
ସୀମିତତାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିହେବ ନାହିଁ। ସେହି ଏକୀକାରକ ଏକ୍ୟ ମଧ୍ୟରେହିଁ 
ସବୂକିଛିକୁ ସମାବିଷ୍ଠ କରିବାକୁ ହେବ। କିନ୍ତୁ ଏହା ଦ୍ବାରା ବିଶ୍ଵାତୀତ ସନ୍ତା 
ଏବଂ ଅପରାପ୍ରକୃତିବଦ୍ଧ ସୀମିତ ଜୀବାତ୍ମା ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଅଲଂଘ୍ଯ ବ୍ଯବଧାନ 
ସୃଷ୍ଠି ହେବ। ଅପ୍ରମିତ ତେଜଯୁକ୍ତ ଅନନ୍ତ ଉପସ୍ଥିତି, ସୀମାବଦ୍ଧ, ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ 
ଓ ପ୍ରକୃତିଗତ ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କ୍ଷୁଦୁତା ପକ୍ଷରେ ହୋଇଉଠିବ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଅଭିଭୁତକାରୀ। ତେଣୁ ଏକ ଯୋଗସୂତ୍ର ପ୍ରୟୋଜନ ଯଦ୍ଧଧାରା ଏଇ ବିରାଟ 
ବିଶ୍ବପୁରୁଷଙ୍କୁ ସେ ନିଜର ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ ଓ ପ୍ରକୃତିଗତ ସନ୍ତାରେ ଘନିଷ୍ଠଭାବରେ 
ଦେଖ୍‌ପାରିବ। ସେ କେବଳ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ଓ ଅପ୍ରମେୟ ତେଜ ଦ୍ବାରା 
ଯେ ସବୁକିଛିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁଛନ୍ତି ତାହା ନୁହେଁ ଅଧୁକନ୍ତୁ ସେ ମାନବୀୟ 
ମୂର୍ତିରେ ତାଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଏକ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ମାନୁଷୀ ସଂପର୍କ 
ଦାରା ତାଙ୍କୁ ଏକ୍ଯ ମଧ୍ଯକୁ ତୋଳି ନେଇଛନ୍ତି। ଯେଉଁ ପୂଜାଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା 
ସୀମିତ ପ୍ରାଣୀ ଅସୀମ ଅନନ୍ତଙ୍କ ନିକଟରେ ପ୍ରଣତ ହ୍ରଏ, ସେହି ପୂଜାଭକ୍ତି 
ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ହିଁ ଭରିଉଠେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟରେ ଏବଂ ସଖ୍ୟ ଓ ଏକ୍ଯର ଘନିଷ୍ଠତମ 
ସତ୍ୟର ସମୀପବର୍ଭୀ ଙୁଏ। ଯେତେବେଳେ ତାହା ଗଭୀର ହୋଇ ଅଧ୍‌କ 
ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଭକ୍ତିରେ ପରିଣତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କର ପିତୃଭାବ, 
ସଖ୍ଯଭାବ ଏବଂ ପରମାତ୍ମା, ଜୀବାମ୍ବା ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ପରସ୍ପର 
ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣମୂଳକ ପ୍ରେମକୁ ଲାଭ କରାଯାଇଥାଏ । କାରଣ ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ୟର 
ଆମ୍ବା ଓ ଶରୀରରେ ବାସ କରିଥା ନ୍ତି। ସେ ମନୁଷ୍ଯର ମନ ଓ ରୂପକୁ 
ନିଜର ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଆକର୍ଷଣପୂର୍ବକ ପରିଚ୍ଛଦ ସଦୃଶ ପରିଧାନ କରନ୍ତି। ଯେଉଁ ସବୁ 
ମାନୂଷୀ ସଂପର୍କକୁ ଆମ୍ମା ମର ଶରୀରରେ ସ୍ଥାପନ କରିଛି ସେସବୁକୁ ସେ 
ସ୍ଵୀକାର କରିନିଅନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନେ ଭଶଶ୍ଵରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଦେଖ୍‌ଥାଂନ୍ତି ନିଜ 
ପୂର୍ତମ ଜ୩୍ଞାନ ଏବଂ ମହତ୍ତମ ଉପଲବ୍ଧି। ଏହାହିଁ ହେଉଛି ବୈଷ୍ଣବଭଚ୍ଚି, 
ଯାହାର ବୀଜ ଏହି ଗୀତାର କଥାଗୁଡ଼ିକରେ ନିହିତ। କିନ୍ତୁ ପରେ ତାହାର 
ଅଧ୍କ ଗଭୀରତର, ଆନନ୍ଦମୟ ଓ ତାପ୍ପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ କରାହୋଇଛି। 

ଏବଂ ଏହି ଦ୍ଧିତୀୟ ତତ୍ଵ ମଧ୍ଯରୁ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଉଭୂତ ହୋଇଛି ଏକ 
ତୃତୀୟ ତତ୍ତ। ବିଶ୍ବାତୀତ ଓ ବିଶ୍ଵମୟ ପୁରୁଷଙ୍କର ରୂପ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାର 
ଶକ୍ତି ପକ୍ଷେ ହେଉଛି ମହାନ୍‌, ଉତ୍ସାହପ୍ରଦ ଓ ସାହସପ୍ରଦ; ତାହା ମଧ୍ୟ ଶକ୍ତିର 
ଏକ ଉତ୍ସ: ସେହି ଦିବ୍ୟଦର୍ଶନ ସମତା ସାଧନ କରେ, ଆଣିଦିଏ ମହାନତା 
ଏବଂ ସମସ୍ତ ଜିନିଷର ସାର୍ଥକତା। କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ମନୂଷ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ଏହା 
ଅସହନୀୟ, ଭୟଙ୍କର ତଥା ଦୁର୍ବୋଧ୍ଯ। ସର୍ବସଂହାରକ କାଳର ଭୀଷଣ ଓ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ରୂପର ପଶ୍ଚାତରେ, ଧାରଣାତୀତ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ତଥା ଅପ୍ରମେୟ ଗହନ 


୫୦୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କର୍ମଧାରାର ପଶ୍ଚାତରେ ଯେଉଁ ଆଶ୍ଵାସପ୍ରଦ ସତ୍ଯ ରହିଛି ତାକୁ ଜାଣିଲେ 
ମଧ୍ଯ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବା କଠିନ। କିନ୍ତୁ ତଥାପି ନାରାୟଣଙ୍କର ଏକ ମଧ୍ଯବର୍ରୀ 
କୃପାଘନରୁୂପ ମଧ୍ଯ ରହିଛି। ସେଠାରେ ନାରାୟଣ ମନୁଷ୍ୟର ଖୁବ୍‌ ସନ୍ନିକଟରେ 
ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟଯରେହି ବିରାଜିତ, ସେହି ଯୁଦ୍ଧରେ ଓ ଯାତ୍ରାପଥରେ ତା'ର 
ଦିବ୍ଯସାଥୀ। ସାହାଯ୍ଯକାରୀ ଶକ୍ତି ସହିତ ସେ ହୋଇଛନ୍ତି ଚତୂର୍ଭୂଜ। ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ମାନୂଷୀଭାବାପନ୍ନ ପ୍ରତୀକ, କିନ୍ତୁ ସହସ୍ର ବାହୁସମ୍ପନ୍ନ ବିଶ୍ଵରୂପ 
ନୂହନ୍ତି। ନିର୍ଭରତା ସକାଶେ ଏହି ମଧ୍ୟବର୍ଭୀ ରୂପଟି ମଣିଷକୁ ସର୍ବଦା ରଖ୍‌ବାକୁ 
ହେବ ନିଜ ସମ୍ମୁଖରେ । କାରଣ ନାରାୟଣଙ୍କର ଏହି ରୂପହି ଆଶ୍ଵାସପ୍ରଦାନକାରୀ 
ସତ୍ୟର ପ୍ରତୀକ। ମଣିଷର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଓ ଜୀବନ ପକ୍ଷେ, ବିଶ୍ବର କର୍ମଧାରାସବୁ 
ସେମାନଙ୍କର ବିରାଟ ଆବର୍ତନ, ପଶ୍ଚାଦ୍‌ଗତି ଓ ପ୍ରଗତିର ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଯେଉଁ 
ଅନନ୍ତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଆନନ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ରୂପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ହୁଏ ଓ 
ଯାହା ମଧ୍ୟରେ ସେସବ୍ରର ଅତ୍ୟାଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଓ ମଙ୍ଗଳମୟ ପରିଣତି ହୁଏ, ତାକୁ 
ସେହି ନାରାୟଣରୂପ ଘନିଷ୍ଠ, ଦୃଶ୍ୟ ଜୀବନ୍ତ ଓ ସହଜବୋଧ୍ୟ କରି ତୋଳେ। 
ସେମାନଙ୍କର ଶେଷ ପରିଣତି ହୁଏ ଏହି ମାନବଶରୀରଧାରୀ ଆତ୍ମାଙ୍କ ସହିତ 
ମିଳନ, ସାନ୍ରିଧ୍ଧ ଏବଂ ମାନବ ଓ ଦେବତା ଭିତରେ ଥୁବା ଚିର ସଖ୍ଯଭାବ 
ମଧ୍ଯରେ। ମଣିଷ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁଟି ଜଗତରେ ଜୀବନଧାରଣ କରିଥାଏ। ଭଶ୍ଵର 
ମଧ୍ଯ ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ନିବାସ କରିଥା'ନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ପ୍ରହେଳିକାମୟ ଜଗତ୍‌ 
ପ୍ରକିୟାକୁ ନିଜର ଅନ୍ତନି ହିତ ଦିବ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଦିଗରେ ଉପଯୋଗ କରନ୍ତି। 
ମନୁଷ୍ଯର ଏହି ଶେଷ ସମାପ୍ରି ପରେ ମଧ୍ୟ ରହିଛି ଶାଶ୍ବତଙ୍କର ଶେଷ ରୂପାନ୍ତର 
ସକଳ ମଧ୍ଯରେ ଅଧ୍‌କ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟ ଏ କ୍ୟ ଏବଂ ନିବିଡ଼ ଅନ୍ତନିବାସ । 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରାର୍ଥନାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣ କୃପା, ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ତାଙ୍କର ସେହି ବାଞ୍ଚିତ ସାଧାରଣ ନାରାୟଣରୂପକୁ 
ପୂନଶ୍ଚ ଧାରଣ କଲେ, ““ସ୍ଵକଂ ରୂପମ୍‌।”୮” କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଯେଉଁ ବିରାଟ 
ରୂପକୁ ସେ ସମ୍ବରଣ କରିବାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି ତାହାର ଅପରିମେୟ ତାରପ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ବିଷୟରେହିଁ ସେ ପ୍ରଥମେ କହିଛନ୍ତି। ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି, (୧) “ତୂମେ ଯାହା 
ବର୍ଭମାନ ଦେଖ୍‌ଲ ତାହାହିଁ ମୋର ପରମରୂପ, ତେଜୋମୟ ମୂର୍ରି, ଆଦି, 


× ଇଚାର୍ଜଚ଼ଁନଂ ବାସୁଦେବୟଥୋକୁ ସୃକଂ ରୂପଂ ଦର୍ଶୟାମାସ ରୂୟଃ | 
ଆଶ୍ବାସୟାମାସ ଚ ଭୀତମେନଂ ଭୁତ଼ା ପୂନଃ ସୌମ୍ୟବପୂର୍ମହାମା || ୧୧|୫୦ 


(୧) ମୟା ପସନେନ ତବାର୍ଜୁନେଦଂ ରୂପଂ ପରଂ ଦର୍ଶିତମାମ୍ୟୋଗାତ୍‌| 
ତେଜୋମୟଂ ବିଶ୍ଵମନନ୍ତମାଦ୍ୟଂ ୟନ୍ଦେ ଦୃଦନ୍ୟେନ ନ ଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବମ୍‌ ॥ ୧୧।୪୭ 


ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ୫୦୫ 


ବିଶ୍ବରୂପ୍ଠ ଯାହାକୁ ତୁମ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ମାନବ ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଦେଖ୍‌ 
ନାହିଁ। ମୁଁ ଏହାକୁ ମୋର ଆତ୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ତୂମକୁ ଦେଖାଇଛି। କାରଣ 
ଏହା ମୋର ବାସ୍ତବ ଆତ୍ମାର ଓ ନିଗୂଢ଼ ସତ୍ତାରହି ରୂପ, ଏହି ଜାଗତିକ 
ସତ୍ତର ରୂପ ମଧ୍ଯରେହି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ମୂର୍ଭିମନ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। ମୋ 
ସହିତ ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ ଯୋଗଯୁକ୍ତ ଆତ୍ମାହି ଏହି ରୂପକୁ କୌଣସି ସ୍ନାୟବିକ 
ଅସ୍ଥିରତାବିରହିତ ହୋଇ, କୌଣସି ବିମୂଢ଼ଭାବ ଓ ମନର ବିଭ୍ରାନ୍ତି ବିନା 
ଅବିଚଳିତ ଭାବରେ ଦେଖ୍‌ପାରିବ। କାରଣ କେବଳ ଭୟଙ୍କର ଓ ଦୁଃସହନୀୟ 
ବାହ୍ୟରୂପକୁ ସେ ଦର୍ଶନ କରେ ନାହି, ତାହାର ମହାନ୍‌ ଓ ଆଶ୍ଵାସମୟ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟକୁ ମଧ୍ୟ ଉପଲଚ୍ପି କରେ। ତୁମେ ମଧ୍ୟ ଭୟଭୀତ, ବିମୂଢ଼ ବା ଅବଶ 
ନ ହୋଇ ମୋର ଏହି ଯୋଗରୂପକୁ ଦର୍ଶନ କର। କିନ୍ତୁ ଯେହେତୁ ମହାନ୍‌ 
ଶକ୍ତି ଓ ସ୍ଥୈର୍ଯ୍ୟ ସହ ଏହାକୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରିବାକୁ ତମର ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତି ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇ ନାହିଁ ସେଥ୍‌ଯୋଗୁଁ ମୁଁ ତୂମ ପାଇଁ ମୋର ନାରାୟଣ ରୂପକୁ ପୁନଶ୍ଚ 
ଧାରଣ କରିବି। ସେଥ୍‌ରେ ମାନୁଷୀ ମନ ପୃଥକ୍‌ଭାବେ ଓ ମାନବୀୟ ଶକ୍ତି 
ଅନୁସାରେ ସୁହୃଦରୂପୀ ଭଗବାନଙ୍କର ଶକ୍ତି, ସାହାଯ୍ୟ ତଥା ଆନନ୍ଦକୁ ଦେଖ୍ଥାଏ | ' ' 
ସେହି ମହାନ୍‌ ରୂପଟି ଅଦୃଶ୍ୟ ହେବା ପରେ ପୁନଶ୍ଚ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି --* 
“ଏହି ଦୁର୍ଲଭ ମହାନ୍‌ ରୂପକୁ କେବଳ ଅସାଧାରଣ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମହାତ୍ମାମାନେ 
ଦର୍ଶନ କରିପାରନ୍ତି। ଦେବତାଗଣ ମଧ୍ଯ ଏହି ରୂପ ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଚିର 
ଆକାଂକ୍ଷିତ । ଏହାକୁ ବେଦ, ତପସ୍ୟା, ଦାନ ବା ଯଜ୍ଞ ଦାରା ଲାଭ କରାଯାଇପାରିବ 
ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଅନନ୍ୟ ଏକନିଷ୍ଠ ଭକ୍ତ ସର୍ବଭୂତରେ ମୋତେ ଶ୍ରଦ୍ଧାକରେ 
ପୂଜାକରେ ଓ ଭଲପାଏ, ତାହାରି ଦ୍ବାରାହିଁ ଏହି ରୂପକୁ ଦର୍ଶନ କରିହୁଏ, 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବରେ ଜାଣିହୁଏ ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରିହ୍ୁଏ।”” 


ମା ତେ ବ୍ୟଥା ମା ଚ ବିମୂଢ଼ଭାବୋ ଦୃଷ୍ଟା ରୂପଂ ଘୋରମୀଦୃଙ୍ମମେଦମ୍‌। 
ବ୍ୟପେତଭୀଃ ପ୍ରୀତମନାଃ ପୁନସ୍କ୍ଂ ତଦେବ ମେ ରୂପମିଦଂ ପ୍ରପଶ୍ୟ॥ ୧୧।୪୯ 


× ସୁଦୁର୍ଦର୍ଶମିଦଂ ରୂପଂ ଦୃଷ୍ଟବାନସି ୟନୁମ | 
ଦେବା ଅପ୍ୟସ୍ୟ ରୂପସ୍ୟ ନିତ୍ୟଂ ଦର୍ଶନକାଡ୍ୟିଣଃ || 
ନାହଂ ବେଦୈର୍ନ ତପସା ନ ଦାନେନ ନ ଚେଵ୍ୟୟା। 
ଶତ୍ୟୂୁ ଏବଂବିଧୋ ଦ୍ରଷ୍ଟୁଂ ଦୃଷ୍ଟବାନସି ମାଂ ୟଥା॥ 
ଭକ୍ତ୍ୟା ନୃନନ୍ୟୟା ଶକ୍ୟଯଃ ଅହମେବଂବିଧୋରର୍ଜୁନ। 
ଜ୍ଞାଦୁଂ ଦ୍ରଷୁଂ ଚ ତତ୍ବ୍ଵେନ ପ୍ରବେଷ୍ଟୁଂ ଚ ପରନ୍ତପ ॥ ୧୧।୫୨-୫୪ 


୫୦୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କିନ୍ତୁ ତାହାହେଲେ ଏହି ରୂପର ଏପରି କଂଣ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ରହିଛି ଯଦ୍ଵାରା 
ଏହା ଏତେଦୂର ଧାରଣାତୀତ ଯେ ମାନଦବସଜ୍ଞାନର ସମସ୍ତ ସାଧାରଣ ପ୍ରୟାସ 
ଏବଂ ଏପରିକି ତାହାର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସାଧନାର ଗଭୀରତମ ତପସ୍ୟା ମଧ୍ୟ 
ଏହି ଦର୍ଶନଲାଭ ପାଇଁ, ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସହାୟତା ବିନା ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ ? 
ତାହା ହେଉଛି ଏହି ଯେ ଅନ୍ୟାନ୍ଯ ଉପାୟରେ ମଣିଷ ସେହି ଏକମେବାଦ୍ରିତୀୟମ୍‌ 
ସତ୍ତାର କୌଣସି ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ବିଭାବକୁ ଜାଣିପାରେ ଓ ତାହାର ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ, 
ବିଶ୍ଵଗତ ଓ ବିଶ୍ଵାତୀତ ସତ୍ତାକୁ ଜାଣିପାରେ; କିନ୍ତୁ ଦିବ୍ୟତ୍ବର ସମସ୍ତ ବିଭାବର 
ସମନ୍ରୟମୂଳକ ଯେଉଁ ମହତ୍ତମ ଏକ୍ଯକ ଯାହା ମଧ୍ଯରେ ଏକ ସମୟରେ 
ଓ ଏକରୂପରେ ସମସ୍ତକିଛି ପ୍ରକଟିତ, ଅତିକ୍ରମିତ ଓ ସଂସିଦ୍ଧ, ତାହାକୁ ଜାଣିପାରେ 
ନାହିଁ। କାରଣ ଏଠାରେ ବିଶ୍ବାତୀତ, ବିଶ୍ବଗତ ଓ ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ ଭଗବାନ, ଆତ୍ମା 
ଓ ପ୍ରକୃତି, ଅନନ୍ତ ଓ ସାନ୍ତ ଦେଶ, କାଳ ଓ କାଳାତୀତ, ସତ୍ତା ଓ 
ସମ୍ଭୂତି/ଃ ଯାହାକିଛି ଆମେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଚିନ୍ତାକରୂ ବା ଜାଣିବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟାକରୁର ପରମଭାବରେ ହେଉ ବା ବ୍ୟକ୍ତ ବିଶ୍ରଲୀଳା ମଧ୍ଯରେ ହେଉ, 
ସବ୍ରୁକିଛିହି ଏଠାରେ ଏକ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଏଁକ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଅଦ୍ଭୂତ ଭାବରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି। କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନର ପୂର୍ଣ୍ଣତାର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଶିଖରସ୍ଥିତ ମୁକୁଟସ୍ଵରୂପ 
ଯେଉଁ ଅନନ୍ୟ ଭଳ୍ତି, ପ୍ରେମ ଓ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଏଁକ୍ଯଃ ଏହିସବୁ ଦ୍ବାରାହିଁ ଏହି 
ଦର୍ଶନ ଲାଭ କରିହ୍ୁଏ। ଏହାକୁ ଜାଣିବା, ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରିବା, ଏହା ମଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିବା, ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଏହି ପରମରୂପ ସହିତ ଏକ ହୋଇଯିବା 
ସେତିକିବେଳେହିଁ ସମ୍ଭବ ହୁଏ ଏବଂ ଏହାକୁହିଁ ଗୀତା ନିଜ ଯୋଗର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ବୋଲି କହିଛି। ଏକ ପରମ ଟୈତନ୍ୟ ରହିଛି ଯାହା ଯୋଗୁଁ ଦିଶ୍ବାତୀତଙ୍କ 
ମହିମା ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ତଥା ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷର 
ଆତ୍ମା ଓ କ୍ଷରତଭ୍ଵକୁ ଧାରଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ -୮ ସବୁକିଛି ସହିତ ଏକ 
ହେବା ଏବଂ ସବୁକିଛିର ଉର୍ଦଵ୍ଧରେ ରହିବା, ଜଗତକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ବିଶ୍ରମୟ ଓ ବିଶ୍ଵାତୀତ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିକୁ ଏକ ସମୟରେ ଆଲିଙ୍ଗନ 
କରିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ। ମନ ଓ ଶରୀର ମଧ୍ୟରେ ବନ୍ଦୀ ସୀମାବଦ୍ଧ ମଣିଷ 
ପକ୍ଷରେ ଏହା ଅବଶ୍ଯ କଠିନ; ଜିନ୍ତୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି। ““ମୋର କର୍ମର 
କର୍ମୀ ହୁହ॥, ମୋତେ ପରମ ସତ୍ତା ଓ ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର 
କର, ମୋର ଭକ୍ତ ହୁଅ, ଆସକଜ୍ତିରୂ ମୁକ୍ତ ହୁଅ ଏବଂ ସର୍ବଭୂତ ପ୍ରତି ବୈରତା 
ବର୍ଜନ କର। କାରଣ ଏହିପରି ବ୍ଯନ୍ତି ମୋତେ ଲାଭ କରନ୍ତି।”” ଅନ୍ୟ 
ଭାବରେ କହିଲେ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଦ୍ବକୂ ଚାଲିଯିବା, ସର୍ବଭୂତ ସହିତ ଏକ୍ଯ 
ସ୍ଥାପନ କରିବା, ଦିଶ୍ଵାତୀତ ଓ ବିଶ୍ଵଗତ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ଏକତ୍ସସ୍ଥାପନ 
କରିବା, କର୍ମରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ସହିତ ଏକତ୍ସ ସ୍ଥାପନ କରିବା ଓ 


ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ୫୦୭ 


ସର୍ବଭୂତସ୍ଥିତ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନନ୍ୟ ପ୍ରେମ - ଏହିସବୁହିଁ ହେଉଛି ପନ୍ଥା 


ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ମଣିଷ ସମସ୍ତ ସୀମା ଅତିକ୍ରମ କରି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ମୁଚ୍ତି ଏବଂ 
କଳ୍ପନାତୀତ ରୂପାନ୍ତର ଲାଭ କରିପାରିବଂ । 


# ମତ୍କର୍ମକୃନ୍ୁତ୍ପରମୋ ମଉକ୍ଃ ସଙ୍ଗବର୍ଜିତଃ | 
ନିର୍ବେୈରଃ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ୟଃ ସ ମାମେତି ପାଣ୍ଡବ॥ ୧୧।୫୫ 


୧୨ 
ପଥ ଓ ଉକ୍ତ 


ଗୀତାର ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଗୀତାଶିକ୍ଷାର ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯଟି ସାଧୁତ 
ହୋଇଛି ଏବଂ ତାହାକୁ କେତେକ ପରିମାଣରେ ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ କରାଯାଇଛି। ଦିବ୍ଯ 
କର୍ମର ଆଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି - ଯେଉଁ ଆତ୍ମା ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ଏବଂ ଜଗତର 
ଜୀବସମୂହ ମଧ୍ୟରେ ବିଦ୍ଯମାନ ଏବଂ ଯାହା ମଧ୍ୟରେ ଜଗତର ସକଳ କ୍ରିୟା 
ସଂଘଟିତ ହେଉଛି ତାହା ସହିତ ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଜଗତର ହିତ ନିମିତ୍ତ 
ସେହି କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ବିଭୂତି ସେହି ଆଦେଶ ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି। 
ଶିଷ୍ୟକୁ ତାଙ୍କର ସାଧାରଣ ମାନବୋଚିତ ପୁରାତନ ଭାବ, ତାଙ୍କର ଅଜ୍ଞାନର 
ଆଦର୍ଶ, ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ଅହଂଗତ ଚେତନା ପ୍ରଭୃତିରୂ ନିବୂତ୍ତ କରାଯାଇଛି। 
ତାଙ୍କର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସଂକଟ ସମୟରେ ସେସବୁ ଆଉ ତାଙ୍କର କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଲାଗି ନାହିଁ। ସେହି ପୂରାତନ ପ୍ରତିଷ୍ଠାରେ ଯେଉଁ କର୍ମଟିକୁ ସେ ପରିତ୍ଯାଗ 
କରିଥ୍‌ଲେ, ଠିକ୍‌ ସେହି ଭୀଷଣ କର୍ଭ୍ବ୍ୟକୂକ ଭୟାବହ ପ୍ରୟାସକୁ ସେ ବର୍ତ୍ରମାନ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁକୁ ଏକ ନୂତନ ଆନ୍ତର ଭିଭତ୍ତିରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ସମ୍ମତ 
ହୋଇଛନ୍ତି। ଏକ ସମନ୍ୟକାରୀ ମହତ୍ତର ଜ୍ଞାନ, ଏକ ଦିବ୍ଯତର ଚୈତନ୍ଯ, 
ଏକ ଉଚ୍ଚ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ। ଭଗବତ୍‌ ସଂକନ୍ଥଯୁକ୍ତ ଏକତ୍ସର ଏକ ଆ ଧ୍ୟଯାମ୍ବିକ 
ଉଚ୍ଚତା ଯାହାକି ଆଲୋକର ଦିବ୍ୟ ଉସ୍ଥ ମଧ୍ୟରେ ଥାଇ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣ-ଶନ୍ତି ସହ ଜଗତ ମଧ୍ୟରେ କ୍ରିୟାକରେ, - ଏହାହିଁ କର୍ମର 
ନୂତନ ଆନ୍ତର ନୀତି ଯାହା ପୂର୍ବତନ ଅଜ୍ଞାନ କର୍ମଧାରାକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବ। 
ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକ୍ଯସ୍ଥାପନ କରେ, ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଜରିଆରେ ସକଳ ବସ୍ତୁ ଓ ସକଳ ଜୀବ ସହିତ ସଜ୍ଞାନ ଏକତ୍ସରେ ଉପନୀତ 
ହୁଏ, ଯେଉଁ ସଂକଳ୍ପ ଅହଂଭାବଶୂନ୍ଯ ଓ କେବଳ କର୍ମର ନିଗୂଢ଼ ଅଧୀଶ୍ବରଙ୍କ 
ଆଦେଶରେ ତାଙ୍କର ଯନ୍ତ୍ରରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯ ପ୍ରେମର ଏକମାତ୍ର 
ଅଭୀସ୍ତ୍କା ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କ ସହିତ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ହୃଦ୍ୟତା ସ୍ଥାପନ କରେ - ଏହି 
ତିନି ଶନ୍ତିର ପୂର୍୍୍ଚତା ଓ ସମନୁୟପୂର୍ବକ ବିଶ୍ବାତୀତଙ୍କ ସହିତ, ବିଶ୍ଵପୁରୂଷ 
ଓ ପ୍ରକୃତି ଓ ସକଳ ଜୀବ ସହିତ ଯେଉଁ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ସର୍ବାଙ୍ଗୀଣ ଏକ୍ଯ 
ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ ଏଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷଙ୍କର ସକଳ କର୍ମର ଭିଭି 


ପଥ ଓ ଭକ୍ତ ୫୦୯ 


ସ୍ଥାପନ କରିବା ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି। କାରଣ ସେହି ଭିତ୍ତି ଅବଲମ୍ବନ 
ହେତୁ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମା ନିରାପଦରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଯନ୍ତ୍ରରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ 
ଆଦେଶ ଦେଇପାରେ। ଫଳତଃ ସେ ସକଳ ପ୍ରକାର ଭ୍ରାନ୍ତିର କାରଣରୁ 
ଉର୍ଦ୍ଧବ୍‌କୁ ଉନ୍ନୀତ ହୁଅନ୍ତି ଅହଂକାର ଓ ତାହାର ସକଳ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତାରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି, ପାପ ଓ ଅଶୁଭ ଓ ତାହାର କର୍ମଫଳଭୋଗର ସକଳ ପ୍ରକାର 
ଭୟରୂ ପରିତ୍ରାଣ ଲାଭ କରନ୍ତି, ବାହ୍ଯ ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ସୀମିତ କର୍ମଧାରାର 
ବନ୍ଧନକୂ, ¬ ଯାହା ଅଞଜ୍ଞାନର ଗ୍ରଛ୍ିସ୍ଵରୂପ ¬ ଅତିକ୍ରମପୂର୍ବକ ଗୌରବାନ୍ଦିତ ହୁଅଚ୍ତି। 
ସେ ସେତେବେଳେ ଦିବ୍ଯଜ୍ୟୋତିର ଶକ୍ତି ସାହାଯ୍ଯରେ କର୍ମ କରିପାରନ୍ତି, 
ଆଉ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଆଲୋକ ବା ଅନ୍ଧକାର ମଧ୍ୟରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏକ 
ଭାଗବତ ଅନୁମୋଦନ ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କର ଆଚରଣର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦକ୍ଷେପ ସମର୍ଥ୍ତ 
ହରଏ। ଆତ୍ମାର ସ୍ଵାଧୀନତା ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟସ୍ଥ ଜୀବର ବନ୍ଧନ ଏହି 
ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥାର ବିରୋଧ ହେତୁ ଯେଉଁ ସମସ୍ଯାର ଉଦ୍ଭବ ହ୍ରଏ, ଆତ୍ମାର 
ସହିତ ପ୍ରକୃତିର ସମୁଜ୍ବଵଳ ପୁନମିଳନ ଦ୍ବାରା ତାହାର ସମାଧାନ ହୋଇଥାଏ । 
ଅଞ୍ଚାନାଧୀନ ମନରେ ସେହି ବିରୋଧ ବିଦ୍ୟମାନ; ଆତ୍ମାର ଜ୍ଞାନାଲୋକ ସମ୍ମୁଖରେ 
ସେହି ବିରୋଧର ଅବସାନ ଘଟେ। 

ଏହି ମହାନ୍‌ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ପରିବର୍ତନର ସମଗ୍ର ଅର୍ଥ ପରିସ୍ତୂଟ କରିବା ପାଇଁ 
ଆହୁରି ଅଧୁକ କିଛି ବକ୍ତବ୍ୟ ଅଛି। ଦ୍ବାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅବଶିଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନର 
ବିଷୟ ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି ଏବଂ ପରବର୍ତୀ ଛଅଟି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏହାର 
ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଅଛି ଏବଂ ଏକ ମହାନ ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଏହା ଉପନୀତ 
ହୋଇଛି। ଯେଉଁ ବିଷୟଟି ବର୍ତମାନ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାକୁ ବାକି ରହିଛି ତାହାହେଲା 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ମୁକ୍ତି ସମ୍ବନ୍ତରେ ପ୍ରଚଳିତ ବେଦାନ୍ତ ମତ ସହିତ ଗୀତା ଶିକ୍ଷାର 
ପାର୍ଥକ୍ଯୟଚ ଗୀତା ଆତ୍ମାର ସମ୍ମୁଖରେ ଏଏକ ଉଦାରତର ବ୍ୟାପକ ମୁକ୍ତିର 
ପଥ ଉନ୍ମୋଚନ କରିଛି। ବର୍ତମାନ ସେହି ପାର୍ଥକ୍ୟଟିର ଉପରେ ବିଶେଷ 
ଗୁରୂତ୍ଵ ଦିଆଯାଉଛି। କଠୋର ଓ ଅନନ୍ୟ ଜ୍ଞାନର ମଧ୍ଯଦେଇ ପ୍ରଚଳିତ ବେଦାନ୍ତର 
ପଥ ବିସ୍ତୃତ। ଯେଉଁ ଯୋଗ, ଯେଉଁ ଏକତ୍ସକୁ ଏହା ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ମୁକ୍ତିର ଉପାୟ 
ଓ ସାରତତ୍ବଵ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଛି, ତାହା ଶୁଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନର ଯୋଗ, ଏକ 
ପରମ ଅକ୍ଷର, ଏକ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ୟଯ ସତ୍ତା ସହିତ ନିଶ୍ଚଳ ଏକତ୍ସ - 
ସେହି ସତ୍ତା ଅବ୍ଯକ୍ତ ବ୍ରହ୍ମ ଅନନ୍ତ, ନିସ୍ତବ୍ଧ, ସ୍ପର୍ଶାତୀତ ଉଦାସୀନ, ନାନା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଶିଷ୍ଠ ଜଗତର ଅତୀତ। ଗୀତାର ପ୍ରସ୍ତାବିତ ପଥରେ ଅବଶ୍ଯ ଞ୍ଞାନହିଁ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଭିତ୍ତି କିନ୍ତୁ ତାହା ପୂର୍ଣ୍ତାଙ୍ଗ ଞ୍ଚାନ। ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଭାବେ 
ସର୍ବକର୍ମସଂପାଦନହି ଏଠାରେ ପ୍ରାଥମିକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ପନ୍ଥା କିନ୍ତୁ ଗଭୀର 
ଏବଂ ଉଦାର ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିହି ଅଧ୍ୟାମ୍ବସିଛି ଏବଂ ଅମ୍ବତତ୍ଵର ଆନନ୍ଦ ଲାଭ 


୫୧୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରିବା ପକ୍ଷରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ଉଚ୍ଚତମ ଶକ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧାତୀତ 
ଅବ୍ଯକ୍ତ ସତ୍ତା, ଉଦାସୀନ ନିଷ୍ପିୟ ବ୍ରହ୍ମ ଏହିପରି ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିର ଆହ୍ଲାନର 
କୌଣସି ଉତ୍ତର ଦେଇପାରନ୍ତି ନାହି, କାରଣ ଏହା ନିମିତ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ ଗୋଟିଏ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନିବିଡ଼ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଭାବ। ଯେଉଁ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ମାନବାମ୍ମାକୁ 
ଏହି ନିବିଡ଼ତମ ଏକ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ହେବ, ସେ ଅବଶ୍ଯ ତାଙ୍କର 
ପରମ ପଦରେ ବିଶ୍ବାତୀତ ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ସତ୍ତା ସକଳ ପ୍ରକାଶନର ବହୁ ଉର୍ଦ୍ଧରେ, 
ସେ ପରବହ୍ମ; କିନ୍ତୁ ସେ ପୁଣି ସର୍ବଭୂତର ଜୀବନ୍ତ ପରମ ଆତ୍ମା। ସେ 
ପରମେଶ୍ବର, ସକଳ କର୍ମ ଓ ବିଶ୍ବପ୍ରକୂତିର ପ୍ରଭୁ ସେ ଯୁଗପତ୍‌ ଜୀବର 
ଅନ୍ତର୍ୂରୂଷ ରୂପେ ତାହାର ଦେହ, ମନ ଓ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ବିରାଜମାନ, 
ଏବଂ ସେ ସବୁକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ବିଦ୍ଯମାନ। ସେ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ, ପରମେଶ୍ବର 
ଓ ପରମାତ୍ମା ଏବଂ ଏହି ସକଳ ସମତୁୂଲ୍ଯ ରୂପ ମଧ୍ୟରେ ସେ ସେହି 
ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଭଗବାନ। ଏହି ସମଗ୍ର ସମନ୍ରୟସାଧକ ଜ୍ଞାନରେ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ 
ହେବାହିଁ ଆତ୍ମାର ଚରମ ମୁକ୍ତିଲାଭର ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର କଳ୍ପନାତୀତ ଅଚିନ୍ତ୍ଯ 
ସଂସିଦ୍ଧିଲାଭର ପ୍ରଶସ୍ତ ଦବାର। ଯେଉଁ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ତାଙ୍କର ସକଳ ବିଭାବ 
ଏକତ୍ରୀଭୂତ ହୋଇଛି, ତାଙ୍କରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ କର୍ମ, 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଉପାସନା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନକୁ ନିତ୍ଯ ଆନ୍ତର ଯଜ୍ଞରୂପେ 
ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବାକୁ ହେବ। ଏହି ପରମ ପୁରୂଷ, ପୂରୂଷୋତ୍ତମ, ବିଶ୍ବର ଅତୀତ 
ଓ ଏହାର ଆଧାରସ୍ଵବରୂପ ଆତ୍ମା, ଏହାର ଅଧୁବାସୀ ଓ ଏହାର ଅଧୁପତି, 
ଯେ ଠିକ୍‌ ଏହି ଭାବରେ କୁରୁୂକ୍ଷେତ୍ରର ମହାନ୍‌ ବିଶ୍ଵରୂପ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକଟିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି, ତାଙ୍କରି ମଧ୍ୟରେ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାକୁ ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ 
ସେ ଏହା କରିପାରିବ ଯେତେବେଳେ ସେ କୌଣସି ସମୟରେ ତାଙ୍କର 
ଓ ତାଙ୍କର ସକଳ ତତ୍ସ୍‌ ଓ ସକଳଂ ଶକ୍ତିର ପରିଚୟ ଲାଭ କରିବ, ଦର୍ଶନ 
ଲାଭ କରିବ, ଯେତେବେଳେ ସେ ତାଙ୍କର ବହୁମୁଖୀ ଏକ୍ୟର ଧାରଣା କରିବାକୁ, 
ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେବ, ‹“ଜ୍ଞାତୁଂ ଦଷ୍ୁଂ ତଢ୍ତେେନ ପ୍ରବେଷ୍ଠଂ ଚ”” | 
ଅଦ୍ରିତୀୟ ଏକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନିମଜିତ ହେବା ଦ୍ବାରା ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସତ୍ତାର 
ଆତ୍ମବିସ୍କୁତ ବିଲୁପ୍ରି ବା ସାଯୁଜ୍ଯମୁତ୍ତି ଗୀତାର ଅନୁମୋଦିତ ମୁକ୍ତି ନୂହେଁ। 
ଏହା ଯୁଗପତ୍‌ ସର୍ବବିଧ ଉପାୟରେ ଅଦ୍ରିତୀୟଙ୍କ ସହିତ ସଂଯୋଗସ୍ଥାପନ। 
ଏଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପରମ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ମୂଳସତ୍ତାରେ, ଚେତନାର ଅନ୍ତରଙ୍ଗତାରେ, 
ଏବଂ ଆନନ୍ଦର ଏକ୍ଯରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସଂଯୋଜନ, ““ସାଯୁଜ୍ଯଂ”- କାରଣ 
ଗୀତାର ଯୋଗର ଗୋଟିଏ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଉଛି, ବ୍ରହ୍ମ ହେବା, ବହ୍ମଭୂତଃ। ଏହି 
ଯୋଗରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ 
ସନ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ଦିବ୍ୟାନନ୍ଦମୟ ଚିରନିବାସ, ସାଲୋକ୍ଯଃ କାରଣ ଦିବ୍ଯଗୁରୁ 


ପଥ ଓ ଭକ୍ତ ୫୧୧ 


କହିଛନ୍ତି “ତୂମେ ମୋ ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରିବ”, “ନିବସିଷ୍ଯସି ମୟ୍ୟେବ” । 
ଏହି ଯୋଗର ଅନ୍ୟ ଏକ ଉପଲବ୍ଧି ଏକ୍ଯସାଧକ ସାମୀପ୍ଯରେ ଅନନ୍ତ ପ୍ରେମ 
ଓ ଭକ୍ତି, ଏଠାରେ ମୁକ୍ତ ଜୀବ ତାହାର ପ୍ରେମାସ୍ପଦ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଲିଙ୍ଗନରେ 
ଆବଦ୍ଧ, ଏବଂ ତାଙ୍କର ସକଳ ଆନନ୍ତ୍ୟର ଆଧାର ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପରିବୃତ, 
“ସାମୀପ୍ଯ।। ଏଠାରେ ରହିଛି ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଜୀବର ମୁକ୍ତ ପ୍ରକୃତିର 
ଅଭିନ୍ନତା, ““ ସାଦୃଶ୍ୟ ମୁକି'” | କାରଣ ମୁକ ଜୀବର ସିଦ୍ଧାବସ୍ଥାର ଅର୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କ 
ତୁଲ୍ଯ ହେବା, ମଦ୍‌ଭାବମାଗତାଃ: ଏବଂ ସତ୍ତାର ଧର୍ମରେ ଏବଂ ନିଜ କର୍ମ 
ଓ ପ୍ରକୃତିର ଧର୍ମରେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଏକୀଭୂତ ହେବା, ସାଧର୍ମ୍ଯମ୍‌ ଆଗତାଃ । 
ପ୍ରାଚୀନ ପନ୍ଥୀ ଜ୍ଞାନ ଯୋଗର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା ଏକ ଅନନ୍ତ ସତ୍ତାର ଅତକସ୍ବର୍ଶ 
ଗଭୀରତାରେ ନିମଜିତ ହେବା, “ସାଯୁଜ୍ୟ”। ଏହା କେବଳ ଏହି ପ୍ରତିଷ୍ଠାକୁ 
ପୂର୍ଣ୍ଚ ମୁକ୍ତି ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରେ। ଭକ୍ତି ଯୋଗ ଭଗବାନଙ୍କର ସାମୀପ୍ୟ 
କିଂବା ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନିତ୍ଯ ନିବାସକୁହିଁ ମହତ୍ତର ମୁକ୍ତି ବୋଲି ଜ୍ଞାନକରେ, 
ସାଲୋକ୍ଯ, ସାମୀପ୍ଯ। କର୍ମଯୋଗ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତିରେ ତାଙ୍କ ସହିତ 
ଏକତ୍ସ ସ୍ଥାପନ ଦିଗରେ ସାଧକକୁ ପରିଚାଳିତ କରେ; ସସାଦୃଶ୍ଯ” କିନ୍ତୁ 
ଗୀତା ତାହାର ଉଦାର ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗତା ମଧ୍ଯରେ ଏହି ସକଳ ଯୋଗକୁ ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ 
କରିଛି ଏବଂ ତାହାର ସମନ୍ରୟ ସାଧନପୂର୍ବକ ଏକ ମହତ୍ତମ, ସମୃଦ୍ଧତମ 
ଭାଗବତ ମୁକ୍ତି ଓ ସଂସିଦ୍ଧିରେ ପରିଣତ କରିଛି। 

ଏହି ପାର୍ଥକ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଏହି ପ୍ରଶ୍ନଟି ଉତ୍‌ଥାପିତ 
ହେଲା। ସ୍ଵରଣ ରଖ୍‌ବାକୁ ହେବ ଯେ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଅକ୍ଷରପୁରୂଷ ଏବଂ 
ପୁରୂଷୋତ୍ତମ, ¬ (ଯେ ଯୁଗପତ୍‌ ନୈର୍ବ୍ଯକତ୍ତିକ ଏବଂ ଦିବ୍ଯପୁରୂଷ ଏବଂ ଏହି 
ଦୁଇରୁ ମଧ୍ଯ ସେ ବହୁ ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ ଉଭୟ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହିଛି 
(ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଠ ପୁନଃ ପୁନଃ “ଅହମ୍‌ ମାମ୍‌” ଦ୍ବାରା ଭାଗବତ “ମଁ” କହିଛନ୍ତି, 
ତହିଁରେ ଏହି ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରଭେଦଟି ଉପଲକ୍ଷିତ ହୋଇଛି) ତାହା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଭାବରେ, ସଠିକ୍‌ ଭାବରେ ଦର୍ଶାଯାଇ ନାହିଁ। ପ୍ରଥମରୁ ଗୀତାର ବାଣୀର 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ମର୍ମଟିକୁ ବୁଝିବା ନିମନ୍ତେ ଆମ୍ଭେମାନେ ବରାବର ଏହି ପ୍ରଭେଦଟିକୁ 
ପୂର୍ବରୁ ଧରିନେଇଛୁ ନତୁବା ଏହି ମହତ୍ତର ସତ୍ୟର ଆଲୋକରେ ନୂତନ 
ଭାବରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ପୁନରାୟ ସେହି ଏକ କଥା କହିବାକୁ ପଡ଼ନ୍ତା। ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କୁ 
ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ପ୍ରଥମତଃ ତାଙ୍କର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ବ୍ଯକ୍ତିସ୍ବରୂପକୁ ଏକ 
ଅଦ୍ରିତୀୟ ଶାଶ୍ମତ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମାର ଶାନ୍ତ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକତା ମଧ୍ଯରେ ନିମତ୍ରିତ 
କରିବାକୁ। ଏହି ଶିକ୍ଷା ତାଙ୍କର ପୂର୍ବର ଧାରଣାସମୂହ ଅନୁଯାୟୀ ଥୁଲା ଏବଂ 
ଏହା ବୁଝିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କ ପକ୍ଷରେ କଠିନ ହୋଇ ନ ଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ବର୍ତମାନ 
ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଉଛି ଏହି ମହତ୍ତମ ବିଶ୍ବାତୀତ ସତ୍ତାକୁ, 


୫୧୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏହି ବିଶାଳତମ ବିଶ୍ଧପୁରୂଷଙ୍କୁ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ ଓ ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କ 
ସହିତ ଏକତ୍ସ ଲାଭ କରିବା ନିମିତ୍ତ ତାଙ୍କୁ ଆଦେଶ କରାଯାଉଛି। ଅତଏବ 
ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେଉଁ ସନ୍ଦେହ ଉଠିପାରେ ତାହାର ସମାଧାନ କରିବା ଉଚିତ 
ମନେ କରି ସେ ପ୍ରଶ୍ନକଲେ, “ଯେଉଁ ଭକ୍ତଗଣ ଏହିପରି ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ ହୋଇ 
ତ୍ରମ୍ଭଙ୍କ ଉପାସନା କରନ୍ତି, ଠତ୍କାମ୍‌ା, ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଅବ୍ଯକ୍ତ ଅକ୍ଷର 
ଆତ୍ମାର ଉପାସନା କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗବେତ୍ତା କେଉଁମାନେ ?”” 
ଆମ୍ମନି ଅଥୋ ମୟି, “ମୋଠାରେ ଓ ତପ୍ବରେ ଆତ୍ମାରେ”, ଏହିସବୁ ବାକ୍ଯ 
ଦ୍ରାରା ପ୍ରଥମରେ ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ଯ ସୃଷ୍ଠି କରାଯାଇଥ୍‌ଲା, ଏଠାରେ ତାହାହିଁ 
ପୂନରାୟ ସୂଚିତ ହେଉଛି। ଅର୍ଜୁନ, ତ୍ଵାମ୍‌ ଏବଂ ଅକ୍ଷରମ୍‌ ଅବ୍ଯକ୍ତମ୍‌ ମଧ୍ୟରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କଲେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟର ସାରମର୍ମ ଏହି ଯେ - ତୁମେ 
ସକଳ ସତ୍ତାର ପରମ ଉତ୍ସ ଓ ଆଦି, ସକଳ ବସ୍ତୁରେ ଅନୁସ୍ଯୁତ ଭଗବତ୍‌ 
ସତ୍ତା ତୂମର ରୂପସକଳ ଦ୍ବାରା ତୁମେ ବିଶ୍ବବ୍ୟାପ୍ତ ଶକ୍ତି, ତୁମେ ତୁମର 
ସକଳ ବିଭୂତି ମଧ୍ୟରେ, ଜୀବଗଣର ମଧ୍ୟରେ, ପ୍ରକୃତିର ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକଟ; 
ତୂମର ମହୀୟାନ୍‌ ବିଶ୍ବଯୋଗ ଦ୍ବାରା ତୁମେ କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ବରରୂପେ ଜଗତ୍‌ 
ମଧ୍ଯରେ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ହୃଦୟରେ ମଧ୍ଯ ବିରାଜିତ। ଏହିରୂପେ ତୁମକୁ 
ମୋତେ ଜାଣିବାକ୍ର ହେବ, ଭକ୍ତି କରିବାକୁ ହେବ, ମୋର ସକଳ ସତ୍ତାରେ, 
ଚେତନାରେ, ଚିନ୍ତାରେ, ଅନୁଭୂତିରେ ଓ କର୍ମଧାରାରେ ତୂମ ସହିତ ନିଜକୁ 
ଯୁକ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ, “ସତତ-ଯୟୁକ୍ତ।। କିନ୍ତୁ ତାଂହେଲେ ଏହି ଯେ ଅକ୍ଷର 
ସତ୍ତା ଯାହା ବ୍ଯକ୍ତ ହରଏ ନାହିଁ। ଜଦାପି କୌଣସି ରୂପ ପରିଗ୍ରହଣ କରେ 
ନାହିଁ୨ ସକଳ କର୍ମରୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଥାଏ, ତହିଁରେ ନିଲିପ୍ତ ଥାଏ, ଜଗତ ସହିତ 
ବା ଏହାର କୌଣସି ବସ୍ତୁ ସହିତ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖେ ନାହି, 
ଯାହା ଚିରନିସ୍ତବ୍ଧ, ଅଦ୍ରିତୀୟ, ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଓ ନିଶ୍ଚଳ - ଏହା କିଏ ? ସକଳ 
ପ୍ରଚଳିତ ମତବାଦ ଅନୁସାରେ ଏହି ଶାଶ୍ବତ ଆମ୍ମାହି ହେଉଛନ୍ତି ମହତ୍ତର 
ତତ୍ତ୍ବ ବ୍ୟକ୍ତ ଭଗବାନ ଗୋଟିଏ ନିମ୍ନତର ରୂପ। ଅବ୍ଯକ୍ତହିଁ ଶାଶ୍ବତ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ସନ୍ତା, ମାତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତ ନୁହେଁ। ତାଂହେଲେ ଏହି ଯୋଗ ଯାହା ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରେ, ନିମ୍ନତମ ବସ୍ତୁକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ ତାହା କିପରି ମହତ୍ତର 
ଯୋଗଜ୍ଞାନ ହେଲା ? 

ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦୃଢ଼ତାର * ସହିତ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଉତ୍ତର ଦେଲେ। “ଯେଉଁମାନେ 


୭୭ ସା ୭୩୩୭... . 


ସହିତ _ ମୋତେ _ ଉପାସନା. କରନି, _ ସେମାନେ ମୋ ` ମତରେ । ଶ୍ରେଷ୍ପତମ 
ଯୋଗୀ, ୮୮ ତାହାହିଁ ପରମ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଯାହା ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଦର୍ଶନ କରେ, ଯାହାର ଦୃଷ୍ତିରେ ବ୍ଯକ୍ତ ଓ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଉଭୟ ସେହି ଏକ 


ପଥ ଓ ଭକ୍ତ ୫୧୩ 


ଭଗବାନ। ତାହାହିଁ ପୂର୍ଣ୍ତମ ଯୋଗ, ଯାହା ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରତିମୁହୂର୍ଭରେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
କରେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମରେ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗତାରେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
କରେ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ କଠିନ ପଥ ଅବଲମ୍ବନ ପୂର୍ବକ ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଅବ୍ଯକ୍ତ 
ଅକ୍ଷର ଅଭିମୁଖରେ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ଭଗବାନ କହିଲେ, ସେମାନେ 
ମଧ୍ୟ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ କୌଣସି ଭୂଲ 
ନାହି କେବଳ ସେମାନଙ୍କର ପଥ ଅଧ୍‌କତର କଠିନ ଏବଂ ତାହା ସେତେ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ନୁହେଁ। ଅବ୍ୟକ୍ତ କୈବଲ୍ଯାତ୍ମକ ସତ୍ତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା 
ନିମିତ୍ତ ଏଠାରେ ବ୍ଯକ୍ତ ଅକ୍ଷର ସତ୍ତା ମଧ୍ଯଦେଇ ସେମାନଙ୍କୁ ଆରୋହଣ 
କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଏହାହିଁ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ସହଜ ପନ୍ଥା। 
ଏହି ବ୍ଯକ୍ତ ଅକ୍ଷର ସତ୍ତା ମୋର ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକତା ଓ ପ୍ରଶାନ୍ତି 
ବିରାଟ, ଅଚିନ୍ତ୍ୟ। କୂଟସ୍ଥ ଧ୍ରୁବ, ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ ଏହା କ୍ଷରପୁରୂଷର 
କର୍ମକୁ ଧାରଣ କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ତହିରେ ଯୋଗଦାନ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ମନୂଷ୍ଯର 
ମନ ଏହା ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ଅବଲମ୍ବନ ପାଏ ନାହିଁ; କେବଳ ଏକ ନିଶ୍ଚଳ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକତା ଓ ପ୍ରଶାନ୍ତି ଦ୍ବାରା ଏହା ଲହ୍ଧ ହୁଏ, ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ 
କେବଳ ଏହାକୁହିଁ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ିୟସମୂହର 
କର୍ମକୁ ସମ୍ୟକ୍‌ ରୂପେ ସଂଯ୍ଷତ କରିବାକୁ ହୁଏ, ଏପରିକି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ 
ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରିବାକୁ ହୁଏ। ତଥାପି ସେମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧିର ସମତା ଦ୍ବାରା 
ସକଳ ବିଷୟ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଆମ୍ମାଙ୍କର ଦର୍ଶନ ଦ୍ରାରା ଏବଂ ସର୍ବଭୂତର 
ହିତ ନିମିତ୍ତ ସ୍ଥିର ଶାନ୍ତ ଓ ଶୁଭ ସଂକଳ୍ପ ଦ୍ବାରା ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ସକଳ 
ବସ୍ତୁ ଓ ସକଳ ଜୀବ ମଧ୍ୟରେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଯେଉଁମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ସତ୍ତାର ସକଳ ଭାବରେ, ସର୍ବଭାବେନ, ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ବିଶ୍ଵର ବସ୍ତୁସମୂହର ଜୀବନ୍ତ ଉତ୍ସ, ଅଚିନ୍ତ୍ଯ ଦିବ୍ଯ ପୁରୁଷଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସମଗ୍ର ଭାବେ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି, “ଦିବ୍ଯମ୍‌ ପୁରୂଷମ୍‌ 
ଅଚିନ୍ତ୍ୟରୂପମ୍‌,, ଠିକ୍‌ ସେମାନଙ୍କ ପରି ଏହି ଉପାସକଗଣ, ଯେଉଁମାନେ ଅଧ୍କତର 
କଷ୍ଟକର ଅନନ୍ୟ ଏକତ୍ସର ମଧ୍ଯଦେଇ ଏକ ସମ୍ବନ୍ଧବିହୀନ ଅବ୍ଯକ୍ତ କୈବଲ୍ୟାତ୍ମକ 
ସତ୍ତାକୁ ଲାଭ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ପରିଶେଷରେ ସେହି ଏକ 
ଶାଶ୍ଵତଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏହି ପଥଟି ସେପରି ସରଳ ନୁହେଁ ଏବଂ 
ଏହା ଅଧ୍‌କତର କ୍ଳେଶଦାୟକ। ଅଧ୍ୟାତ୍ମଭାବାପନ୍ନ ମାନବପ୍ରକୃତି ପକ୍ଷରେ ଏହା 
ପୂର୍ଣ୍ବାଙ୍ଗ ଓ ସ୍ଵାଭାବିକ ଗତି ନୁହେଁ । 

ଏନ୍ଦଂ ଏହା ମଧ୍ୟ, ଭାବିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଯେ ଯେହେତୁ ଏହି ପଥଟି 
ଅଧ୍‌କତର କ୍ଳେଶଦାୟକ ତେଣୁ ଏହା ଉଚ୍ଚତର ଏବଂ ଅଧୁକତର ଫଳପ୍ରସୂ 
ପ୍ରଣାଳୀ। ଗୀତାର ଅପେକ୍ଷାକୃତ ସୁଗମ ପନ୍ଥା ଅଧୁକତର ଦ୍ରତ, ସ୍ବାଭାବିକ 


୫୧୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏବଂ ସହଜରେ ସେହି ଏକହି ପୂର୍ଣ୍ଣମୁକ୍ତି ଦିବଗକୁ ଘେନିଯାଏ। ଯେହେତୁ ଏହା 
ଭାଗବତ ପୁରୁୂଷଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ ତେଣୁ ଏହାର ଅର୍ଥ ଏହା ନୂହେଁ ଯେ 
ଦେହଧାରୀ ପ୍ରକୃତିର ମାନସିକ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବନ୍ଧନସକଳ ସହିତ 
ଆସକ୍ତ ହେବା। ବରଂ ଏହା ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ଯୁର ବାହ୍ିକ ବନ୍ଧନରୂ ଅଚିରେ 
ନିଶ୍ଚିତତାବେ ମୁକ୍ତି ଆନୟନ କରେ। କେବଳ ମାତ୍ର ଜ୍ଞାନପନ୍ଥୀ ଯୋଗୀକୁ 
ନିଜର ପ୍ରକୃତିର ନାନା ପ୍ରକାର ଦାବିର ସହିତ କଷ୍ଠକର ଦ୍ୁନ୍ଦ୍ରରେ ପ୍ରଚୂତ୍ତ 
ହେବାକୁ ହୁଏ; ସେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଉଚ୍ଚତମ ଭୋଗରୁ ମଧ୍ଯ ବଞ୍ଚ୍‌ତ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ତାଙ୍କର ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ସତ୍ତାର ଉର୍ଦ୍ଧମୁଖୀ ପ୍ରବୁଭ୍ଭିଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ବର୍ଜନ କରନ୍ତି, 
ଯେତେବେଳେ ସେଗୁଡ଼ିକ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧର ସୂଚନା କରେ ଅଥବା ନେତିମୂଳକ 
କୈବଲ୍ଯାମ୍ମକ ସତ୍ତାରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ବା ପାଇଁ ଅକ୍ଷମ ହରଏ। ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ଗୀତାର 
ଜୀବନ୍ତ ପନ୍ଥା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସତ୍ତାର ତୀବ୍ରତମ ଉଦ୍ଧ୍ବମୁଖୀ ଗତିକୁ ଆ ବିଷ୍କାର 
କରେ ଏବଂ ତାହାକୁ ଭଗବନ୍ଲଖୀ କରିବା ଓ ଜ୍ଞାନ, ସଂକଳ୍ରକ ଅନୁଭୂତି, 
ସିଦ୍ଧିଲାଭର ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରେରଣାସବୁକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସହାୟରୂପେ ବ୍ୟବହାର କରିବା 
ହେତୁ ପୂର୍ଣ୍ଣମୁକ୍ତି ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୂଏ। ଅବ୍ଯକ୍ତ ବ୍ରହ୍ମ ତାଙ୍କର ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଏକତ୍ସଵରେ ଏପରି ଏକ ବିଷୟ ଯେ ଦେହଧ।ରୀ ମନୁଷ୍ଯ କ୍ସଚିତ୍‌ ତାହାଙ୍କୁ 
ଲାଭ କରିପାରେ ଏବଂ ଯଦି ତାହା ଲାଭ କରେ ତାହା କେବଳ ସର୍ବଦା 
ଦୁଃଖ ସ୍ଵୀକାର କରି, ସକଳ ଅଙ୍ଗକୁ ନିଗ୍ରହ କରି, ପ୍ରକୃତିକୁ କଠୋରଭାବେ 
କ୍ଳେଶ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦାନ କରି; ଦୁଃଖମ୍‌ ଅବାପ୍ଯତେ, କ୍ଲେଶୋଃଧ୍‌କତରସ୍ତେଷାମ୍‌ । 
ଯେଉଁମାନେ _ ନନିର୍ଦେଶ୍ୟ _ ଅଦିତୀୟ _ ସରା _ ନିକଟକୁ _ ଉଠିଆସନ୍ତି _ ସେମାନଙ୍କୁ 
ସେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତୌଣସି ପୂକାର ସମ୍ବନ୍ଧ ଦାରା ସାହାଯ୍ଯ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ, ଆରୋହଣକାରୀମାନଙ୍କୁ_ କୌଣସି _ ନିରାପଦ _ ଅବଲମ୍ବନ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। 
ସେମାନଙ୍କ .କଠୋର ତପସ୍ୟା. ଦାରା, _ କଠିନ ଓ ନିଃସଙ୍ଗ ବ୍ୟଳିଗତ ପ୍ରୟାସ 
ଦାରା ସକଳ ଚେଷ୍ଟା କରିବାକ୍ର ହରଏ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ଗୀତାର ପନ୍ଥାରେ 
ପୂରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ଉପାସନା କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ପଥ କିପରି ପୃଥକ୍‌ ! ଯେତେବେଳେ 
ସେମାନେ (ଗୀତାପନ୍ଥୀ) ଅନନ୍ୟ ଯୋଗ ସାହାଯ୍ୟରେ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ଧ୍ୟାନ 
କରନ୍ତି, ଏବଂ ଯେହେତୂ ସେମାନେ ସକଳଙ୍କୁ ବାସୁଦେବରୂପେ ଦେଖନ୍ତି, ତେଣୁ 
ସେ ପତି ସ୍ଥାନରେ, ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ତରେ, ଅସଂଖ୍ଯ ମୂର୍ରିରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖା 
ଦିଅନ୍ତିଃ ସେମାନଙ୍କ ଅନ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଦୀପ ଉଜ୍ଜ୍ଵଳ କରି ଧରନ୍ତି 
ଏବଂ ତାହାର ଦିବ୍ୟ ଓ ପ୍ରସନ୍ନ ଦୀପ୍ତି ଦ୍ବାରା ସମଗ୍ର ଳୀବନକୁ ପ୍ଲଳାବିତ 
କରିଦିଅନ୍ତି। ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ ସାଧକମାନେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୂର୍ତିରେ ପରମ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ 
ଚିହ୍ନିପାରନ୍ତି, ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତି ଜରିଆରେ ସିଧାସଳଖ ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତିର ଅଧୀଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି। ସକଳ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ପରମ ସତ୍ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। 


ପଥ ଓ ଭକ୍ତ ୫୧୫ 


ସେମାନେ ନିଜ ମଧ୍ଯଦେଇ ସର୍ବଭୂତର ପରମ ଆମ୍ମାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ସେମାନେ 
ଅବାଧରେ ଶତ ନିର୍ଗମପଥ ଅବଲମ୍ବନପୂର୍ବକ ତାହାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଯେ 
ଜଗତର ଆଧାର। ଅନ୍ୟ ପ୍ରଣାଳୀଟି କଠିନ, ସମ୍ବନ୍ଧଶୂନ୍ଯଃ ସ୍ତଚ୍ଧତାର ପଥ, 
ଯାହା ସକଳ କର୍ମରୁ ଅପସରି ଯିବାକୁ ଚାହେଁ, ଯଦିଚ ତାହା ଦେହଧାରୀ 
ଜୀବ ପକ୍ଷରେ ଅସମ୍ଭବ। ଗୀତାର ପଥରେ ସକଳ କର୍ମ ପରମ କର୍ମେଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ଯଜ୍ଞରୂପେ ଉତ୍ସର୍ଗ କରାଯାଥ, ଏବଂ ସେ ପରମ ସଂକଜଳ୍ପରୂପେ ଯଜ୍ଞକୁ ସାର୍ଥକ 
କରନ୍ତି। ତାହାର ସକଳ ଭାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତିଜନିତ କର୍ମର ଭାର ନିଜେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। ଏବଂ ଯେତେବେଳେ 
ବିପୁଳ ପ୍ରେମର ଆବେଗରେ ମାନବର ଓ ସର୍ବଭୂତର ଦିବ୍ଯ ସଖା ଓ 
ପ୍ରେମାସ୍ପଦଙ୍କଠାରେ ଭକ୍ତ ତାହାର ସମଗ୍ର ହୃଦୟ ଓ ଚିତ୍ତ ନିବେଶ କରେ, 
ତଥା ତହିଁରେ ଆନନ୍ଦ ଆକାଙ୍କ୍ଷା କରେ, ସେତେବେଳେ ପରମପୁରୁଷ ଉଦ୍ଧାରକର୍ରା 
ଓ ରକ୍ଷାକର୍ତା ରୂପେ ଭକ୍ତ ସମୀପରେ ଉପସ୍ଥିତ ହୁଅନ୍ତି। ଏବଂ ତାହାର 
ହୃଦୟ, ମନ ଓ ଦେହକୁ ପ୍ରସନ୍ନତା ସହ ନିଜର ଆୟତ୍ତାଧୀନ କରି ତାହାକୁ 
ଏହି ମୃତ୍ଯୁସମାକୂଳ ସଂସାର-ସାଗରରୁ ଉଦ୍ଧାର କରନ୍ତି, ଏବଂ ଶାଶ୍ବତଙ୍କର 
ଚିର-ନିରାପଦ ବକ୍ଷରେ ଆଶ୍ରୟ ଦାନ କରନ୍ତି। 

ତାହାହେଲେ ଏହାହି ଦ୍ରତତମ, ଉଦାରତମ ଓ ମହତ୍ତମ ପନ୍ଥା। ଭଗବାନ 
ମାନବାମ୍ମାଙ୍କୁ କହିଲେ“ “ମୋଠାରେ ତୁମର ସମସ୍ତ ମନ ସ୍ଥାପନ କର, 
ତୂମର ସମସ୍ତ ବିଚାର-ବ୍ରଦ୍ଧି ଅର୍ପଣ କର। ମୁଁ ମୋର ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେମ, ସଂକଳ୍ପ 
ଓ ଜ୍ଞାନର ପରମ ଜ୍ୟୋତିରେ ଏସବୂକୁ ଅଭିଷିକ୍ତ କରି ଏମାନଙ୍କର ଉପୁଭିସ୍ଥଳ 
ଉର୍ଦ୍ବଧରେ ତୁମେ ମୋ ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବ। ଯେଉଁ ଅମର ଆମ୍ମା ଶାଶ୍ବତ 
ପ୍ରେମ/ ସଂକଳ୍ପ ଓ ଜ୍ଞାନର ଅନୁରାଗ, ଶକ୍ତି ଓ ଆଲୋକରେ ମହିମାନ୍ରିତ 
ହୋଇଛି, କ୍ଷୁଦ୍ର ପାର୍ଥୁବ ପ୍ରକୃତିର ଶୃଙ୍ଖଳ ତାକୁ ବାନ୍ଧି ରଖ୍‌ପାରେ ନାହିଁ। 
ଅବଶ୍ଯ ଏହି ପଥରେ ମଧ୍ୟ ବିଘ୍ନ ରହିଛି କାରଣ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିରେ ରହିଛି 
ପ୍ରଚଣ୍ତ ଅଥବା ସ୍ଥୁଳ ନିମ୍ନମୁଖୀ ଆକର୍ଷଣ ଯାହା ଆରୋହଣର ଗତି ବିରୋଧରେ 
ସଂଗ୍ରାମ କରେ ଏବଂ ଉନ୍ନୟନ ଓ ଉତ୍ଵମୁଖୀ ମହାନନ୍ଦର ଗତିପଥ ଅବରୋଧ 
କରେ। ଭାଗବତ ଚେତନାକୁ ଯଦି କୌଣସି ଅପୂର୍ବ ମୁହୂର୍ତରେ ଅଥବା କୌଣସି 
ପ୍ରଶାନ୍ତ ଓ ଦୀପ୍ୟମାନ ଅବକାଶରେ ପ୍ରଥମରେ ଲାଭ କରାଯାଏ ସେତେବେଳେ 
ତାହାକୁ ଏକାବେଳେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଧରିରଖ୍‌ବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ ବା 
ଇଚ୍ଛାନୂସାରେ ପୁନରାୟ ଆହ୍ବାନ କରାଯାଇ ନ ପାରେ। ଅନେକ ସମୟରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଚେତନାକୁ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ସ୍ଥିରନିବିଷ୍ଟ କରି ରଖାଯାଇପାରେ ନାହିଁ; 
ଆଲୋକରୁ ନିର୍ବାସନର ଦୀର୍ଘ ରଜନୀ ରହିଛି; ବିଦ୍ରୋହ, ସଂଶୟ ଓ ବ୍ଯର୍ଥତାର 


୫୧୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରହର ବା ମୁହୂର୍ତ ରହିଛି। ତଥାପି ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଦ୍ବାରା ଏବଂ 
ଅନୂଭୂତି ଉପଲବ୍ଧିର ପୁନରାବୃତି ଦ୍ବାରା ସେହି ଉଚ୍ଚତମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ୟ ସାଧକର 
ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ବିକଶିତ ହ୍ରଏ ଏବଂ ତାହାର ପ୍ରକୃତିକୂ ସ୍ଥାୟୀ ଭାବରେ 
ଅଧ୍‌କାର କରେ। ମନର ଦହିର୍ମୂଖୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ପ୍ରାବଲ୍ଯ ଓ ଦୁନିବାରତା ନିମିନ୍ତ 
ଏହିପରି ଅଭ୍ଯାସ ମଧ୍ୟ ଅତି କଠିନ ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ କି ? ତାଂହେଲେ 
ସହଜ ପଥହେଲା କର୍ମେଶ୍ଵରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ, 
ଭଗବାନଙ୍କ ହେତୁ ସକଳ କର୍ମ ସଂପାଦନ କରିବା ଯେପରିକି ମନର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବହିମୂଖୀ ଗତି ସାଧକର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ଯ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ ହୁଏ 
ଏବଂ କର୍ମର ମାଧ୍ୟମରେ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ୟର ଦିଗରେ, ନିଜର ଉତ୍ସ ଦିଗରେ 
ଫେରିଯାଏ । ସେତେବେଳେ ପ୍ରାକୃତ ମାନବ ମଧ୍ଯରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ହୂଏ ଏବଂ କ୍ରମଶଃ ସେ ଏହାଦ୍ବାରା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ଗୋଟିଏ ଦେବତାରେ, 
ଗୋଟିଏ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ପୂରୂଷରେ ପରିଣତ ହ୍ରଏ। ସକଳ ଜୀବନ ହେବ ଭଗବାନଙ୍କର 
ନିତ୍ଯ ଅନୁସ୍କରଣ, ସିଵ୍ଧିର ମଧ୍ୟ ବିକାଶ ହେବ ଏବଂ ପରମ ଭାଗବତ 
ସତ୍ତାଙ୍କ ସହିତ ମାନବାମ୍ବାର ସମଗ୍ର ଜୀବନର ଏକତ୍ସ ବିକଶିତ ହେବ। 

କିନ୍ତୁ ଏପରି ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହିପରି ନିତ୍ଯ 
ଅନୁସ୍କରଣ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମ ତାଙ୍କୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବା ପ୍ରଭୂତି 
ସୀମାବଦ୍ଧ ମନ ପକ୍ଷରେ ସାଧ୍ୟାତୀତ ବୋଲି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । କାରଣ ସ୍କତିଭ୍ରଂଶତା 
ହେତୁ ମାନବର ମନ କର୍ମ ଏବଂ କର୍ମର ବାହ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ଆକୃଷ୍ଟ 
ହ୍ରଏ ଏବଂ ନିଜର ଅନ୍ତର ଦିଗରେ ଦୃଷ୍ଚିପାତ କରିବାକୁ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ଯେକ 
କର୍ମକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଦିବ୍ୟବେଦୀତଳେ ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ଭୁଲିଯାଏ । ତା ?ହେଲେ 
ଏଠାରେ ପଥ ହେଲା କର୍ମର ନିମ୍ନତର ସତ୍ତାକୁ ସଂଯତ କରିବା ଏବଂ 
ଫଳର ଆକାଡ୍‌୍କ୍ଷା ନ ରଖୁ କର୍ମ ସଂପାଦନ କରିବା। ସକଳ ଫଳ ବର୍ଜନ 
କରିବାକୁ ହେବ, ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯଶକ୍ତି କର୍ମକୁ ପରିଚାଳନା କରୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କ 
ନିକଟରେ କର୍ମକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବାକୁ ହେବ, ଅଥଚ ସେହି ଶକ୍ତି ପ୍ରକୃତି ଉପରେ 
ଯେଉଁ କର୍ମର ଭାର ଅର୍ପଣ କରିଛି ସେହି କର୍ମ ସଂପାଦନ କରିବାକୁ ହେବ। 
କାରଣ ଏହି ଉପାୟରେ ବାଧା କ୍ରମଶଃ ଦ୍ରାସପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ ଏବଂ ସହଜରେ 
ଦୂରୀଭୂତ ହୁଏ, ମନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରିବାକୁ ଏବଂ ଭାଗବତ ଚେତନାର 
ସ୍ଵାଧୀନତା ମଧ୍ୟରେ ନିଜକୁ ନିବିଷ୍ଠ କରିବାକୁ ସୁଯୋଗ ପାଏ। ପୂନଶ୍ଚ ଗୀତା 
ଏଠାରେ ଶକ୍ତିର ଧାରା ଅନୁଯାୟୀ ସାଧନାର କ୍ରମନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛି ଏବଂ 
ଏହି ନିଷ୍କାମ କର୍ମଯୋଗକୁହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠସ୍ଥାନ ଦେଇଛି। ଅଭ୍ୟାସ, ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି 
ଏକ ପଦ୍ଧତିର ଅଭ୍ଯାସ, କୌଣସି ଏକ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ ଅନୂଭୂତିର ବାରଂବାର 
ପୁନରାବୃତ୍ତି ହେଉଛି ଏକ ମହାନ୍‌ ଓ ଶକଢ୍ତିଶାଳୀ ପ୍ରକ୍ରିୟା। କିନ୍ତୁ ଏହା ଅପେକ୍ଷା 


ପଥ ଓ ଭକ୍ତ ୫୧୭ 


ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହେଲା ଜ୍ଞାନ, ବସ୍ତୁ ସମୂହର ପଶ୍ଚାତରେ ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ରହିଛି _ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ 
ତଦଭିମୁଖୀ କରି ସଫଳ ଓ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ କରିବା; ଏବଂ ଏହି ମାନସିକ 
ଜ୍ଞାନ ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହେଲା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଏକାଗୁତା ସହିତ ସତ୍ୟକୂ ନୀରବରେ 
ଧାନ କରିବା ` ଯେପରିକି ଚେତନା ପରିଶେଷରେ ସତ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରିପାରେ 
ଏବଂ ସର୍ବଦା ଏହା ସହିତ ଏକାକାର ହୋଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ଏହା ଅପେକ୍ଷା 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେ ହେଲା କର୍ମର ଫଳ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା, କାରଣ ତାହା ଅନତି 
ବିଳମ୍ବେ ସକଳ ପ୍ରକାର ବିକ୍ଷୋଭର କାରଣ ନାଶ କରେ ଏବଂ ସୁତଃସିଦ୍ଧ 
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ଭାବେ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ସ୍ଥିରତା ଓ ଶାନ୍ତି ସ୍ଥାପନ କରେ, ଏବଂ ସ୍ଥିରତା ଓ 
ଶାର୍ରିହିଁ ସେହି ଭିଭ୍ି ଯାହାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ସବୁକିଛି ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଲାଭ କରିପାରେ 
ଏବଂ ପ୍ରଶାନ୍ତ ଆତ୍ମାର ଅଧ୍କାରରେ ମଧ୍ଯ ଦୁଢ଼ପ୍ରତିଷ୍ଠ ହୋଇପାରେ । ସେତେବେଳେ 
ଚେତନା ନିରୂଦ୍‌ବେଗ ହୋଇପାରେ, ସାନନ୍ଦରେ ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ନିବିଷ୍ଠ 
କରିପାରେ ଏବଂ ଅବିଚଳିତଭାବେ ସିଦ୍ଧି ଲାଭ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରେ। 
ସେତେବେଳେ ଜ୍ଞାନ, ସଂକନ୍ଧ ଓ ଭକ୍ତି ଅଟଳ ଶାନ୍ତିରେ ସୁଦୁଢ଼ ଭୂମିରୁ 
ଶାଶ୍ବତଙ୍କର ଆକାଶ ମଧ୍ଯକୁ ନିଜର ଶିଖରକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇପାରେ। 

ତାହାହେଲେ ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ଏହି ପନ୍ଥା ଅନୁସରଣପୂର୍ବକ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କର ଅନୁରକ୍ତ 
ହୁଏ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ଯ ପ୍ରକୃତି କି ପ୍ରକାର ହେବ, ତାଙ୍କର ଚେତନାର ଓ 
ସତ୍ତାର ମହତ୍ତର ଅବସ୍ଥା କିପରି ହେବ? ଗୀତା ପ୍ରଥମରୁ ଯେଉଁ ସମତା, 
ନିଷ୍କାମତା ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ମୁତ୍ତିର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛି, ବର୍ଭମାନ କେତୋଟି 
ଶ୍ଳୋକରେ ତାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛି। ସର୍ବଦା ଏହାହିଁ ହେବ ସାଧନାର ଭିଭି 
ଏବଂ ଏଥ୍‌ପାଇଁ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଏହା ଉପରେ ଏତେ ଗୁରୁୂତ୍ସ ଦିଆଯାଇଥ୍‌ଲା। 
ଏବଂ ସେହି ସମତାର ଭିଭିରେ ଭକ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ 
ଓ ଅନୁରାଗ, ଆତ୍ମାକୁ ଏକ ମହତ୍ତମ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ସିଦ୍ଧି ଦିଗରେ ଉତ୍ପାହିତ 
କରିବ ଏବଂ ଏହି ଶାନ୍ତ ସମତାହି ତାହାର ପ୍ରଶସ୍ତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା-ଭୂମି ହେବ। 
ଏହି ମୌଳିକ ସମଦର୍ଶୀ ଚେତନାର କେତୋଟି ସୂତ୍ର ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇଛି। 
ପ୍ରଥମତଃ ଅହଂଭାବର, “ମୁଁ” ଏବଂ “ମୋର” ଏହି ଭାବର ବର୍ଜନ, ` ' ନିର୍ମମଃ, 
ନିରହଂକାର' । ଯେ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଭକ୍ତ ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ଓ ମନ ବିଶ୍ଵପ୍ରସାରିତ, 
ତାହା ଅହଂର ସକଳ ସଂକୀଣ୍ତ ପ୍ରାଟୀର ଭାଙ୍ଗି ଦେଇଛି। ତାଙ୍କର ହୃଦୟରେ 
ବିଶ୍ବପ୍ରେମ ବିରାଜିତ, ସେଠାରୁ ସର୍ବଭୂତ ପ୍ରତି ଅସୀମ କରୁଣା ସର୍ବତୋମୁଖୀ 
ସମୁଦ୍ର ତୁଲ୍ୟ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଛି। ସର୍ବଭୂତ ପ୍ରତି ମୈତ୍ରୀ ଓ କରୁଣା ତାଙ୍କର 
ଥ୍ବ, କୌଣସି ଜୀବ ଉପରେ ତାଙ୍କର ଘ୍ଣା ନାହିଁ; କାରଣ ସେ ଧୈର୍ଯ୍ୟଶୀଳ, 
ଚିରସହିଷୂ,୨ ସହନଶୀଳ ଓ କ୍ଷମାର ନିଝର। ତାଙ୍କର ଅଛି କାମନାଶୂନ୍ଯ 
ସନ୍ତୋଷ, ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖରେ, ଆନନ୍ଦ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ସ୍ଥିର ସମତା, ଅବିଚଳିତ 


୫୧୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆମ୍ମ-ସଂଯମ ଏବଂ ଯୋଗୀଜନସୁଲଭ ଦୂଢ଼ ଅଟଳ ସଂକଳ୍ପ ଓ ସ୍ଥିର ନିଶ୍ଚୟତା 
ଏବଂ ଏପରି ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତି ଯାହା ସମସ୍ତ ମନ ଓ ବିଦିକୁ ତାଙ୍କର 
ଚେତନା ଓ ଜ୍ଞାନର ଅଧୀଶ୍ଵର ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରେ। ଅଥବା ସଂକ୍ଷେପରେ 
ସେ ହେବେ ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତି ଯେ ବିକ୍ଷୁବ୍ଧକ ଚଞ୍ଚଳ, ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିରୁ ଏବଂ ତାହାର 
ହର୍ଷ ଭୟ, ଉଦ୍‌ବେଗ, କ୍ରୋଧ ଏବଂ କାମନା ପ୍ରଭୃତିର ତରଙ୍ଗରୂ ମୁକ୍ତ, 
ସେ ହେବେ ଶାନ୍ତ ଆତ୍ମା, ତାଙ୍କଦ଼ାରା ଜଗତ୍‌ ସନ୍ତପ୍ତ ବା ବ୍ଯଥ୍‌ତ ହୁଏ 
ନାହିଁ? ସେ ମଧ୍ଯ ଜଗତ୍‌ ଦ୍ବାରା ସନ୍ତପ୍ତ ବା ବ୍ଯଥ୍‌ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି - ତାଙ୍କର 
ଆତ୍ମା ଶାନ୍ତ ତେଣୁ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ସକଳହି ଶାନ୍ତ। 

ଅଥବା ସେ ହେବେ ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତି ଯେ ସକଳ କାମନା ଓ କର୍ମ 
ତାଙ୍କର ଜୀବନର ଅଧୀଶ୍ମରଙ୍କୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରି ଦେଇଛନ୍ତି, ସେ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ଶାନ୍ତ, 
ସକଳ ବିଷୟରେ ଉଦାସୀନ; କୌଣସି ଫଳ ବା କୌଣସି ଘଟନା ଦ୍ବାରା 
ସେ ବ୍ୟଥ୍ତ ବା କ୍ଷୁବ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି ନାହି, ସେ ସର୍ବାରମ୍ଭ- ପରିତ୍ୟାଗୀ, ଅହଂକାରବଶତଃ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭାବରେ ଓ ମନ ଦ୍ବାରା ସେ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଓ ବାହ୍ୟିକ କୌଣସି 
କର୍ମ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ତାଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଭାଗବତ ସଂକଳ୍ପ 
ଓ ଭାଗବତ ଜ୍ଞାନକୁ ତାଙ୍କର ନିଜର ସଂକନ୍ଧକ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଅଭିଳାଷ ବା 
ବାସନା ଦ୍ବାରା ବିପଥରେ ଚାଳିତ ନ କରି ଅବାଧରେ ପ୍ରବାହିତ ହେବାକୁ 
ଦିଅନ୍ତି, ଅଥଚ ସେହି କାରଣରୁ ସେ ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର ସକଳ କର୍ମରେ 
କ୍ଷିପ୍ଧ ଓ ସୁକୌଶଳୀ ହୁଅନ୍ତି କାରଣ ପରମ ଭଗବାନଙ୍କର ସଂକଳ୍ପ ସହିତ 
ନିଖୁଣ ଏଁକ୍ଯ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ଯନ୍ତ୍ରଭାବରୁ ଆସେ କର୍ମର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କୌଶଳ। 
ପୁନଶ୍ଚ ସେ ହେବେ ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତି ଯେ ସୁଖର ସ୍ବର୍ଶ ଆକାଡ୍‌କ୍ଷା କରନ୍ତି 
ନାହିଁ ଓ ତହିଁରେ ହର୍ଷାନିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ% ଦୁଃଖର ସ୍ବର୍ଶକୁ ଦ୍ବେଷ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ ବା: ତାହାର ଭାବରେ ଶୋକାଚ୍ଛନ୍ନ ହୁଅନି ନାହିଁ। ସେ ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ 
ଘଟନାବଳି ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଲୋପ କରି ଦେଇଛନ୍ତି, କାରଣ ତାଙ୍କର 
ଭକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ସେ ତାଙ୍କର ଶାଶ୍ବତ ପ୍ରେମୀଙ୍କ ଓ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ହସ୍ତରୁ ସକଳ 
ବିଷୟକୁ ସମାନ ଭାବରେ ମଙ୍ଗଳମୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କର 
ପ୍ରିୟ ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତଙ୍କର ଆତ୍ମା ଉଦାରସମତା ବିଶିଷ୍ଟ; ଶତ୍ରୁ -ମିତ୍ରକ ମାନ- ଅପମାନ, 
ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ଶୀତ-ଉଷ୍କପ, ଯାହାସବୁ ମନୁଷ୍ଯର ସାଧାରଣ ପ୍ରକୃତିକୁ ଏହିସବୁ 
ଦୃନ୍ଦ୍ର ଦ୍ବାରା ପୀଡ଼ିତ କରେ ସେ ଏସବୁ ପ୍ରତି ସମଭାବାପନ୍ନ। କୌଣସି 
ବ୍ଯନ୍ତି ବା ବସ୍ତୁରେ୬ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ବା ନିକେତନରେ ତାଙ୍କର କିଛିମାତ୍ର 
ଆସକ୍ତି ରହିବ ନାହିଁ ସେ ଯେପରି ପରିସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରନ୍ତୁ ପଛକେ 
ମନୁଷ୍ଯ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେପରି ବ୍ୟବହାର କରୁ ପଛକେ, ତାଙ୍କର ପଦ ବା 
ଭାଗ୍ୟ ଯାହାହେଉ ପଛକେ ସକଳ ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଓ ପରିତୃପ୍ତ। 


ପଥ ଓ ଭଲ ୫୧୯ 
ସକଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ତାଙ୍କର ମନ ଥୁବ ଦୁଢ଼-ପ୍ରତିସ୍ଥକୁ ଜାରଣ ଜ୭୭ ମନ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଆତ୍ମାରେ ନିତ୍ୟ ଅବସ୍ଥିତ ଏବଂ ତାଜିର ପେମ ଓ ଭଲ୍ତର ଏକମାତ୍ର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଚିରନିବିଷ୍ଠ। ସମତା, କାମନାଶୂନ୍ଯତା ଏବଂ ନିମ୍ନତର 
ଅହଂଭାବମୟ ପ୍ରକୃତିରୁ ଏବଂ ତାହାର ଦାବିସମୂହରୁ ମୁକ୍ତି ¬ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଗୀତା 
ପରମ ମୁକ୍ତି, ଏକମାତ୍ର ସର୍ବାଙ୍ଗସମ୍ପନ୍ନ ଭିଭିସ୍ସରୂପ ସର୍ବଦା ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ବୋଲି 
କହିଛି। ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୀତାର ମୂଳଶିକ୍ଷାରେ ପ୍ରଥମ ପ୍ରୟୋଜନଟି ଉପରେ 
ପୁନଃ ପୁନଃ ଗୁରୂତ୍ସ ଅର୍ପଣ କରାଯାଇଛି - ଶାନ୍ତ ଜ୍ଞାନମୟ ଆତ୍ମା ଯାହା 
ସକଳ ବିଷୟରେ ଏକ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାକୁ ଦର୍ଶନ କରେ, ସ୍ଥିର ଅଦଂଭାବଶୂନ୍ଯ 
ସମତା ଯାହା ଏହି ଜ୍ଞାନରହି ପରିଣାମ, ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ଯାହା ଏହି ସମତା 
ମଧ୍ୟରେ କର୍ମେଶ୍ବରଙ୍କ ଉତ୍ସର୍ଗ କରାଯାଏ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯର ସମଗ୍ର ମାନସିକ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ମହତ୍ତର ଅନ୍ତର୍ବାସୀ ଭାଗବତ ସତ୍ତାଙ୍କ ହସ୍ତରେ ସମର୍ପଣ କରାଯାଏ। 
ଏବଂ ଏହି ସମତାର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଅବସ୍ଥା ସେହି ପ୍ରେମ ଯାହାର ଭିତ୍ତି ହେଲା 
ଞ୍ଞାନନ ଯାହା ଯନ୍ତ୍ର ଭାବରେ କର୍ମ କରିବା ଦ୍ବାରା ପରିପୂର୍ଚ୍ଚତା ଲାଭ କରେ, 
ଯାହା ସକଳ ବିଷୟ, ସକଳ ସତ୍ତା ପ୍ରତି ପ୍ରସାରିତ, ଯେଉଁ ଭାଗବତ ପୁରୂଷ 
ଏହି ବିଶ୍ଵର ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ଅଧୀଶ୍ଵର, “ ସୁହୁଦମ୍‌ ସର୍ବଭୂତାନାମ୍‌ ସର୍ବଲୋକ ମହେଶ୍ଵରମ୍‌' , 
ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଉଦାର ଏକନିଷ୍ଠ ସର୍ବତୋମୁଖୀ ପ୍ରେମ। 

ଏହାହି ସେହି ଭିଭି, ସେହି ସର୍ତ, ସେହି ଉପାୟ ଯାହାଦ୍ବାରା ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ ମୁକ୍ତି ଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ। ଭଗବାନ କହିଲେ, ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ଏହି ଭିର୍ରି କୌଣସି ଧାରା ଅବଲମ୍ବନ କରିଥାଏ, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ମୋର 
ପ୍ରିୟ ଭକ୍ତିମାନ୍‌ ମେ ପ୍ରିୟଃ। କିନ୍ତୁ ମୋର ଅତୀବ ପ୍ରିୟ “ଅତୀବ ମେ 
ପ୍ରିୟା, ଭଗବାନଙ୍କର ନିକଟତମ ସେହି ସକଳ ଭକ୍ତ, ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଭଗବଦ୍‌ 
ଭକ୍ତି ଅଧ୍କ ଉଦାରତର ଓ ମହତ୍ତର ସିଛି ଦ୍ବାରା ପୂର୍ଣ୍ଠତା ଲାଭ କରିଛି, 
ଏବଂ ବର୍ତମାନ ସେହି ପଥ ଓ ପ୍ରଣାଳୀ ବିଷୟରେ ତୂମକୁ କହିଲି। ସେହିପରି 
ଭକ୍ତଗଣ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କୁହି ସେମାନଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରଚ୍ତି, 
ଏବଂ ଏହି ଶିକ୍ଷାରେ ବଣ୍ଢିତ ଅମୃତ ଧର୍ମ, ପୂର୍ଣ୍ଣତମ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ନିଷ୍ଠାର 
ସହିତ ଯଥାଯଥଭାବେ ଅନୁସରଣ କରଚ୍ତି। ଗୀତାର ଭାଷାରେ ୯ଧର୍ମ'” ଶବ୍ଦର 
ଅର୍ଥ/ ସତ୍ତା ଓ ତାହାର କର୍ମର ସ୍ଵଭାବସିଦ୍ଧ ନୀତି ଏବଂ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ 
ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ଉଦ୍‌ବୋଧ୍‌ତ ଓ ନିର୍ଦାରିତ କର୍ମ, ସ୍ଵଭାବନିୟତମ୍‌ କର୍ମ। ମନ, 
ପ୍ରାଣ ଦେହର ନିମ୍ନବତନ ଅଜ୍ଞାନ ଚେତନା-ରାଜ୍ୟରେ ବହୁଧର୍ମ, ବହୁନୀତି, 
ବହ୍ର ଆଦର୍ଶ ଓ ନିୟମ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ କାରଣ ମାନସିକ, ପ୍ରାଣିକ ଓ ଶାରୀରିକ 
ପ୍ରକୃତିର ବହୁବିଚିତ୍ର ରୂପାୟଣ ଓ ଶ୍ରେଣୀ ରହିଛି। ଅମୃତ ଧର୍ମ ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ; 
ଏହା ଉଚ୍ଚତମ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାଗବତ ଚୈତନ୍ୟ ଓ ତାହାର ଶକ୍ତିସମୂହର ଧର୍ମ । 


୫୨୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତାହା ଗୁଣତ୍ରୟର ଅତୀତ ଏବଂ ତାହାକ୍ର ଲାଭ କରିବାକୁ ହେଲେ, ସକଳ 
ପ୍ରକାର ନୀଚ ଧର୍ମ ପରିହାର କରିବାକୁ ହେବ, ““ ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ଯଜ୍ଯ”” | 
ସେହିସବୁ ନୀଚଧର୍ମ ପରିବର୍ଭେ ଏକମାତ୍ର ମୁକ୍ତିପ୍ରଦ ଏକତ୍ସସାଧକ ଚୈତନ୍ୟ 
ଓ ଶକ୍ତି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମର ଅନନ୍ତ ଉତ୍ସ କର୍ମର ରୂପାଦର୍ଶ, ନିୟାମକ 
ଶକ୍ତି ଓ ଆଦର୍ଶ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ହେବ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନିମ୍ନତନ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଅହଂଭାବକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରିବା, ଶାଶ୍ବତ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଅକ୍ଷର ପୁରୂଷଙ୍କର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଓ 
ସମତାପୂର୍ଣ୍ଚ ଶାନ୍ତି ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା, ଏବଂ ସେହି ଶାନ୍ତି ଯୋଗେ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତିକ ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମସମର୍ପଣ ଦ୍ବାରା 
ଅକ୍ଷରଙ୍କ ଉଦ୍ଦ୍ଧରେ ଯେଉ ଉଚ୍ଚତର ଅନ୍ୟ ପୁରୂଷ ରହିଛନ୍ତି, ହୃଦୟର ଅଭୀପ୍ଳାକୁ 
ତଦଭିମୁଖୀ କରିବା, ଏହି ଯୋଗର ପ୍ରଥମ ପ୍ରୟୋଜନ। ସେହି ଅଭୀପ୍ସମାର 
ଶକ୍ତି ଯୋଗେ ଆମ୍ଭେମାନେ ସେହି ଅମୃତ-ଧର୍ମକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇପାରୁ। ସେଠାରେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଉତ୍ତମପୂରୂଷଙ୍କ ସହିତ ସତ୍ତାରେ, ଚେତନାରେ ଓ ଭାଗବତ ଆନନ୍ଦରେ 
ଏକାକାର ହୋଇ, ତାଙ୍କର ପରମ କିୟାଶୀଳ ପ୍ରକୃତି ଶକ୍ତି ( ସ୍ଵା ପ୍ରକୃତି) 
ସହିତ ଏକାକାର ହୋଇ, ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା ଅସୀମ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିପାରେ, 
ଅସୀମ ଭାବରେ ଅନ୍ୟକୁ ଭଲ ପାଇପାରେ, ଏକ ଉଚ୍ଚତମ ଅମୃତତ୍ସ ଓ 
ପୂର୍ଷ୍ଚତମ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଯଥାର୍ଥ ଶକ୍ତି ସାହାଯ୍ୟରେ ଅବିଚଳିତ ଭାବେ କର୍ମ 
କରିପାରେ। ଗୀତାର ଅବଶିଷ୍ଟାଂଶରେ ଏହି ଅମୃତ ଧର୍ମ ଉପରେହି ଅଧୁକତର 
ଆଲୋକପାତ କରାଯାଇଛି। 


ଦ୍ରିତୀୟ ଭାଗ 


ପଘପଗରମ ରହସ୍ୟ 


୧୩ 
କ୍ଷେତ ଓ କ୍ଷେତ୍ରଞ୍ତଂ 


ଗୀତା ତାହାର ଶେଷ ଛଂଅଧ୍ୟାୟରେ ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ ଅନ୍ୟ ରୂପରେ 
ପୂଣି ଥରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରୁଛି, ଯାହାକୁ ଦିବ୍ଯଗୁରୂ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଇତି ପୂର୍ବରୁ 
ଦେଇସାରିଛନ୍ତି ଯେପରିକି ଜୀବ ପାଇଁ ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତିରୂ ଦିବ୍ଯ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯକୁ 
ଉଠିବାର ପନ୍ଥାଟି ଆହ୍ରରି ସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣତର ଜ୍ଞାନରୂପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବ । 
ମୂଳତଃ ଏହା ସେହି ଏକହିଁ ଜ୍ଞାନ, କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ତାହାର ପୁଫ୍ାନୂପୁଙ୍ଖ 
ଅଂଶ ଓ ସମ୍ବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକୁ ଆହରି ପରିସ୍ତଟ କରାଯାଇଛି, ସେମାନଙ୍କର ସଂପୂର୍ଣ୍ର 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି ଓ ଯେଉଁସବ୍ର ଚିନ୍ତା ଓ ସତ୍ଯକୁ କେବଳ 
ପ୍ରସଙ୍ଗକ୍ରମେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଥୁଲା କିଂବା ଅନ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ଅନୁସରଣରେ 
ସାଧାରଣଭାବେ ବ୍ଯକ୍ତ କରାଯାଇଥ୍‌ଲା, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବର୍ଭମାନ ସେମାନଙ୍କର 
ମୂଲ୍ୟ ଓ ତାପୃର୍ଯ୍ୟ ସହ ବ୍ଯକ୍ତ କରାଯାଇଛି। ଏହିପରି ଭାବରେ ପ୍ରଥମ 
ଛ'” ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅକ୍ଷର ଆମ୍ା ଓ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଆବୁତ ଆତ୍ମା ଭିତରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରୟୋଜନ ତାହା ଉପରେ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇଛି। ପରମ ଆତ୍ମା ଓ ପରମ ପୁରୂଷଙ୍କ ବିଷୟ ସଂକ୍ଷେପରେ 
ସୂଚିତ ହୋଇଛି, ପରିସ୍ତୂଟ କରାଯାଇ ନାହିଁ। ଜଗତରେ କର୍ମର ସାର୍ଥକତା 
ବ୍ରୁଝାଇବା ପାଇଁ ତାହାଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଧରି ନିଆଯାଇଛି ଓ ତାହାଙ୍କୁହିଁ ସତ୍ତାର 
ପ୍ରଭୁ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରାଯାଇଛି। କିନ୍ତୁ ଏହା ଛଡ଼ା ଏପରି ଆଉକିଛି 
କୁହାଯାଇ ନାହିଁ ଯାହାଦ୍ବାରା ବୁଝାଯିବ ଏହାଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପ କଂଣ ଏବଂ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ ସହିତ ଏହାଙ୍କର ସଂପର୍କ କ'ଣ ତାହାର କୌଣସି ସୂଚନା 
ମଧ୍ଯ ନାହିଁ କ ପରିସ୍ତୁୂଟ କରିବା ତ ଦୂରର କଥା। ଅବଶିଷ୍ଟ ଅଧ୍ୟାୟଗୁଡ଼ିକରେ 
ଏହି ଅପ୍ରକାଶିତ ଜ୍ଞାନକୁ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଆଲୋକ ସହ ବିଶେଷ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଦିଆଯାଇ 
ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇଛି। ଭଶ୍ଵର, ଉତର୍ଵ୍ବତର ଓ ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭେଦ, 
ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସର୍ବାଧାର ଭଗବାନ, ସର୍ବଭୂତରେ ଅବସ୍ଥିତ 
ଏକମେବାଦ୍ଧିତୀୟମ୍‌ ¬ ଏହିସବୁ ତତ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ଉପରେହିଁ ପରବର୍ତୀ ଛ” ଅଧ୍ୟାୟରେ 


× ଗୀତା : ଦ୍ୟୋଦଶ ଅଧାୟ 


୫୨୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବିଶେଷ ଜୋର ଦିଆଯାଇଛି (୭-୧୨), ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେ ଯେପରିକି 
ଜ୍ଞାନ ସହିତ କର୍ମ ଓ ପ୍ରେମର ଏକ ମୂଳ ଏୀକ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରିବ। 
କିନ୍ତୁ ବର୍ତମାନ ପ୍ରୟୋଜନ ହେଉଛି ପରମପୁରୂଷ, ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମା, ଜୀବ 
ଏବଂ କର୍ମମୟୀ ଓ ଗୁଣମୟୀ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଥ୍‌ବା ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଆହୁରି ସ୍ବଷ୍ଠ 
ଓ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭାବରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରିବା। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଏପରି ଏକ 
ପ୍ରଶ୍ନ କରାହୋଇଛି ଯାହାର ଉତ୍ତରରେ ଏହିସବୁ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ଆହୁରି 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାର ଅବକାଶ ଆସିବ। ସେ ବୁଝିବାକୁ ଚାହିଲେ ପୁରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତି 
କ”ଣ, ସେ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଲେ ସତ୍ତାର କ୍ଷେତ୍ର କଂଣ, କ୍ଷେତ୍ରଞ୍ଚ କିଏ, 
ଜ୍ଞାନ କ'ଣ, ଜ୍ଞେୟ କ”ଣ। ଏହିଠାରେହି ନିହିତ ରହିଛି ଆତ୍ମା ଓ ଜଗତ୍‌ 
ସଂପର୍କରେ ସମୁଦାୟ ଜ୍ଞାନର ସାରକଥା ଯାହା ଆତ୍ମାକ୍ର ଜାଣିବାକୁହିଁ ହେବ, 
ଯଦି ସେ ତାହାର ପ୍ରାକୃତ ଅଜ୍ଞାନକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ଚାହେଁ, ଏବଂ ଯଦି 
ସେ ଜ୍ଞାନ, ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ଯଥାର୍ଥ ବିନିଯୋଗ କରି ଓ ଏହିସବୁ ବସ୍ତୁରେ 
ରହିଥ୍‌ବା ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ନିଜ ସମ୍ବନ୍ଧର ଯଥାର୍ଥ ଉପଯୋଗ କରି ନିଶ୍ଚିତ 
ପଦକ୍ଷେପରେ ଜଗତର ଶାଶ୍ବତ ଆତ୍ମା ସହିତ ନିଜ ସତ୍ତାର ଏକତ୍ସ ମଧ୍ୟକୁ 
ଉଠିଯିବାକୁ ଚାହେଁ। 

ଗୀତାର ବିଚାରଧାରାର ଶେଷ ପରିଣତି ପ୍ରତି ଧ୍ୟାନ ରଖି ଏହିସବ୍ର 
ବିଷୟରେ ଗୀତା-ଶିକ୍ଷାର ସାରତତ୍ଵ ଇତିପୂର୍ବରୁ କିଛି ପରିମାଣରେ ପରିସ୍ତୂଟ 
ହୋଇଛି। କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତକୁ ଅନୁସରଣ କରି ଆମେ ବର୍ତମାନର ଆଲୋଚ୍ୟ 
ବିଷୟ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସେସବ୍ୁକ୍ର ପୂନରୂଲ୍ଲେଖ କରିପାରୂ। କର୍ମକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନେଲା 
ପରେ, ଜଗତରେ ଭଗବତ୍‌ ଇଚ୍ଛାର ଯନ୍ତ୍ରସ୍ବରୂପ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ସହିତ କରାଯାଉଥ୍‌ବା 
ଦିବ୍ଯକର୍ମକୁ ବ୍ରାହ୍ମୀସିତି ସହିତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସଂଗତ ଓ ଭଗବନ୍ଲୁଖୀ ସାଧନାର 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅଙ୍ଗବୋଲି ମାନିନେଲା ପରେ, ଏହି କର୍ମକୁ ପରମଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଯଜ୍ଞଭରୂପେ ଆନ୍ତରଭାବରେ ଭକ୍ତିର ସହିତ ଉତ୍ସର୍ଗ କଲା ପରେ, ବର୍ତମାନ 
ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଏହି ପନ୍ଥା କାର୍ଯ୍ୟତଃ କିପରି ଭାବରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜୀବନର 
ମହାନ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ୟସାଧନ ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତିରୁ ଉର୍ଦ୍ବତର ପ୍ରକୃତିରେ 
ଆରୋହଣ, ମରଣଶୀଳ ସତ୍ତାରୂ ଅମର ସତ୍ତାରେ ଉଠିଯିବା ପାଇଁ ସହାୟକ 
ହେବ। ସମସ୍ତ ଜୀବନ ଓ ସମସ୍ତ କର୍ମ ହେଉଛି ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ 
ଏକ ଆଦାନଂ-ପ୍ରଦାନ। ଏହି ଆଦାନ-ପ୍ରଦାନର ମୂଳସ୍ଵରୂପ କଂଣ ? ଏହାର 
ଚରମ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପରିଣତିରେ ଏହା କେଉଁଥ୍‌ରେ ପରିଣତ ହୁଏ? ଯେଉଁ 
ଜୀବ ନିମ୍ନତର ଓ ବାହ୍ଯତର ପ୍ରେରଣାସବୁରୂ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଅନ୍ତରରେ ଆତ୍ମାର 
ଉଚ୍ଚତମ ସ୍ଥିତିରେ ଏବଂ ବିଶ୍ବରେ ଏହାର ଶକ୍ତିର କର୍ମର ଗଭୀରତମ ପ୍ରେରଣାରେ 
ବିକଶିତ ହୋଇଉଠେ, ତାହାକୁ ଏହା କେଉଁ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଆଡ଼କୁ ନେଇଯାଏ ? 


କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ୫୨୫ 


ଏହିସବୁ ପ୍ରଶ୍ନହିଁ ଏଠାରେ ନିହିତ ରହିଛି, ( ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରଶ୍ନ ମଧ୍ୟ ଅଛି ଗୀତା 
ଯାହାର ଉତ୍‌ଥାପନ ବା ମୀମାଂସା କରି ନାହି; କାରଣ ସେଯୁଗର ମାନବ-ମନ 
ନିକଟରେ ସେସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ସେପରି ତୀବ୍ରଭାବରେ ଉଠି ନାହି) ଏବଂ ଏସବୁର 
ଉତ୍ତର ଦିଆଯାଇଛି ଜଗତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବେଦାନ୍ତ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗର ଶିକ୍ଷାର 
ଯେଉଁ ବିଶାଳ ସମନୂୟରେ ଗୀତାର ସମଗ୍ର ଚିନ୍ତାଧାରା ଆରମ୍ଭ, ତାହାରି 
ଆଲୋକରେ । 


ଯେଉଁ ଜୀବାମ୍ବା ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଦେହଧାରୀ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଛି, ତାହାର ଆମ୍ମ-ଅଭିଜ୍ଞତାର ତିନିଟି ସତ୍ଯ ରହିଛି। ପ୍ରଥମତଃ ସେ 
ହେଉଛି ଏକ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତା। ଯେକି ଆପାତତଃ ଅଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିର 
ବାହ୍ୟ କ୍ରିୟାର ବଶୀଭୂତ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ଗତିଶୀଳତା ଭିତରେ ସକ୍ରିୟ, ଚିନ୍ତାଶୀଳ 
କ୍ଷର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵ ରୂପେ, ପ୍ରକୃତିର ଏକ ଜୀବରୂପେ ଓ ଅହଂରୂପେ ପ୍ରକଟିତ 
ହୋଇଛି। ପରେ ଯେତେବେଳେ ସେ ଏହିସବୁ କର୍ମ ଓ ଗତିର ପଛକୁ 
ହଟି ଛିଡ଼ାହୂଏକ ସେତେବେଳେ ସେ ତାହାର ନିଜର ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ତାକୁ ଦେଖେ 
ଏକ ଶାଶ୍ବତ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଆତ୍ମା ଓ ଅକ୍ଷର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାରୂପେ, ଯେକି 
ଏହିସବୁ କର୍ମ ଓ ଗତିଧାରାକୁ ନିଜର ଉପସ୍ଥିତି ଦ୍ବାରା କେବଳ ସମର୍ଥନ 
କରିବା ବ୍ୟତୀତ ଓ ଉଦାସୀନ, ସମତାପୂର୍ଣ ସାକ୍ଷୀ ଭାବନେଇ ଏହାକୁ ଅବଲୋକନ 
କରିବା ବ୍ଯତୀତ ଏଥ୍‌ରେ ଅନ୍ୟକୌଣସି ପ୍ରକାର ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ। 
ଶେଷରେ ଯେତେବେଳେ ସେ ଏ ଦୁଇଟି ବିରୋଧୀ ସତ୍ତାର ଭର୍ତ୍ଧକୁ ଚାହିଁ 
ଦେଖେ, ସେ ସନ୍ଧାନ ପାଏ ଆଉ ଏକ ମହତ୍ତର ଅନିର୍ବଚନୀୟ ସତ୍ଯର 
ଯାହା ଭିତରୁ ଏ ଉଭୟଙ୍କରହି ଉପ୍ପତ୍ତିଃ ସେହି ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ଯ ହେଉଛି ଆତ୍ମାର 
ଆତ୍ମା, ସମସ୍ତ ପ୍ରକୃତି, ସମସ୍ତ କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ବର, ଏବଂ ଖାଲି ଅଧୀଶ୍ଵର 
ନୁହେଁ ପରନ୍ତୁ ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ଯରେ ନିଜ ଶକ୍ତିର ଏହିସବୁ କ୍ରିୟାର ଉତ୍ସ, ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଆଶ୍ରୟ ଏବଂ ରଙ୍ଗସ୍ଥଳଳ ଏବଂ ଖାଲି ଉତ୍ସ ବା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଆଧାର ନୂହେଁ 
ପରନ୍ତୁ ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି, ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଓ ସମସ୍ତ ସତ୍ତାରେ ବିରାଜମାନ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ଅନ୍ତର୍ବାସ, ଖାଲି ଅନ୍ତର୍ବାସୀ ନୁହେଁ ପରନ୍ତୁ ତାହାର ସତ୍ତାର ଏହି ଯେଉଁ 
ଶୀଶ୍ବତ ଶକ୍ତିକୁ ଆମେ ପ୍ରକୃତି ବୋଲି କହ୍ର ଏହାର ସମସ୍ତ ବିକାଶ ଦ୍ବାରା 
ସେ ନିଜେହି ସମସ୍ତ ତେଜ, ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଓ ସମସ୍ତ ସତ୍ତା 
ହୋଇଛନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ଦୁଇପ୍ରକାର ଗୋଟିଏ ଉପୂନ୍ନ ଓ ଅପରା, 
ଅନ୍ଯଟିଂ ମୂଳ ଓ ପରା। ବିଶ୍ଵଯନ୍ତ୍ର ପରିଚାଳନାର ଗୋଟିଏ ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତି 
ଅଛି ଯାହାର ସଂଯୋଗରେ ଆସି ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ଜୀବ ମାୟାସମ୍ଭତ ଏକ ଅଜ୍ଞାନ 
ମଧ୍ଯରେ, ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ମାୟା ମଧ୍ୟରେ ବାସକରେ, ସେ ନିଜକୂ ଦେହଗତ 


୫୨୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରାଣ ଓ ମନ ନେଇ ଗଠିତ ଅହଂ ବୋଲି ଧାରଣା କରେ। ପ୍ରଦୃତିର 
ଗୁଣତ୍ରୟର ଶକ୍ତିର ଅଧୀନରେ ରହି କର୍ମ କରେ, ମନେକରେ ଯେ ସେ 
ବଦ୍ଧ, ପୀଡ଼ିତ, ବ୍ଯକ୍ତିଡ୍ଧଵ ଦ୍ବାରା ସୀମିତ, ଜନ୍ମ ଓ କର୍ମର ଚକ୍ରରେ ଶବଝଂଳିତ, 
କାମନାର ଏକ ପୁର୍ତଳିକା, ନଶ୍ଵର, ମରଣଶୀଳ ଓ ନିଜ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରୀତଦାସ । 
ସତ୍ତାର ଏହି ନିମ୍ନତର ଶକ୍ତିର ଉର୍ଦ୍ବରେ ରହିଛି ଜୀବର ନିଜର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ତାର 
ଏକ ଉଚ୍ଚତମ ଭାଗବତ ଓ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ପ୍ରକୃତି ଯେଉଁଠିକି ସେ ଚିରକାଳ ପାଇଁ 
ଶାଶ୍ଵବତର ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ସଚେତନ ଅଂଶ; ଆନନ୍ଦମୟ, ମୁକ୍ତ, ନିଜର 
ସମ୍ଭୂତିର ଆବରଣର ଉର୍ତ୍ଧରେ; ମୃତ୍ଯୁହୀନନ ଅବିନାଶ ଓ ଭଗବାନଙ୍କରହି ଏକ 
ଶକ୍ତି। ଏହି ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା, ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ବିଶ୍ଵଭାବ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ଦିବ୍ୟ ଜ୍ଞାନନ ପ୍ରେମ ଓ କର୍ମ ଭିତର ଦେଇ ଶାଶ୍ବତ ଭିତରକୁ ଉଠିଯିବା ¬ 
ଏହାହିଁ ହେଉଛି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ମୂକ୍ଥିର ଚାବିକାଠି। ଏହି ବିଷୟ ସ୍ପଷ୍ଠ କରି 
କ୍ରହାଯାଇଛି, ବର୍ଭମାନ ଆମକୁ ଆହୁରି ସବିସ୍ତାର ଭାବରେ ଦେଖିବାକୁ ହେବ 
ସତ୍ତାର ଏହି ପରିବର୍ତନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଉ କଂଣ ସବୁ ବିବେଚନା କରିବାକୁ 
ରହିଛି, ବିଶେଷକରି ଏହି ଦୁଇ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କଂଣ, ଏବଂ 
ଆମର କର୍ମ ଓ ଆମର ଆମତ୍ମସ୍ଥିତି ଉପରେ ଏହି ମୁକ୍ତିର କି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବ। 
ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗୀତା ଉଚ୍ଚତମ ଜ୍ଞାନର ଯେଉଁ କେତେକ ଅଂଶକୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପଛରେ ରଖିଥ୍ଲା, ସେହିଗୁଡ଼ିକର ବିଶଦ ଆଲୋଚନା ଆରମ୍ଭ କରିଛି | ବିଶେଷକରି 
ଏହା ସତ୍ତା ଓ ସମ୍ଭତି ତଥା ପୁରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧ ଉପରେ, ଗୁଣତ୍ରୟର 
କ୍ରିୟା, ଉଦ୍ଧ୍ବଜଳମ ମୁକ୍ିଆ ଭାଗବତ ପୁରୁଷଙ୍କ ନିକଟରେ ମାନବା ତ୍ମାର ବିଶାଳତମ 
ଓ ପୂର୍ଣ୍ତତମ ଆତ୍ମସମର୍ପଣ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କରିଛି। ଏହି ଶେଷ 
ଛ” ଅଧ୍ୟାୟରେ ଗୀତା ଯାହାକିଛି କହିଛି ସେଥ୍‌ରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୂତ୍ଵପୂଣ୍ଠ୍ଠ ଅନେକ 
ବିଷୟ ରହିଛି କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଅନ୍ତିମ ବିଚାରଟି ନେଇ ଗୀତା ସମାପ୍ତ ହୋଇଛି 
ତାହା ପରମ ରହସ୍ୟମୟ, କାରଣ ତାହା ମଧ୍ଯରେହିଁ ଆମେ ପାଉ ଗୀତା ଶିକ୍ଷାର 
ମୂଳକଥା, ମାନବାମ୍ମା ପ୍ରତି ଏହାର ପରମ ବାଣୀ, ଏହାର ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ସନ୍ଦେଶ । 


ପ୍ରଥମତଃ ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟିକୁ ଦେଖିବାକୁ ହେବ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଆତ୍ମାର 
ନିର୍ମାଣ ଓ କର୍ମର କ୍ଷେତ୍ର ବୋଲି। ଗୀତା “କ୍ଷେତ୍ରଂକୂୁ ଏହି ଭାବରେ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରିଛି ଯେ ଏହି ଶରୀରକୁହିଁ ଆତ୍ମାର କ୍ଷେତ୍ର ବୋଲି କହାଯାଏ, ଏବଂ 
ଏହି ଶରୀରରେ ଏପରି କେହି ଜଣେ ଅଛନ୍ତି ଯେ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଜାଣନ୍ତି, 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିର ଜ୍ଞାତା। ସେ ଯାହାହେଉ, ପରେ ଯେଉଁସବୁ ସଂଜ୍ଞା 
ଦିଆଯାଇଛି ସେଥ୍‌ରୂ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୂଏ ଯେ କେବଳ ଏହି ସୂଳ ଶରୀରଟିହିଁ 


ଆ 


କ୍ଷେତ୍ର ନୁହେ ଏହି ଦେହକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ଅନ୍ୟ ଯାହାସବୁ ଅଛି, ଯଥା - 


କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ୫୨୭ 


ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ମନନ ଆମ ସତ୍ତାର ବାହ୍ଯ ଓ ଆନ୍ତର କରଣର ସ୍ବାଭାବିକ 
କର୍ମ ଆଦି ସବୁହିଁ କ୍ଷେତ୍ରଂ । ଏହି ବ୍ୟାପକତର ଶରୀର ମଧ୍ୟ କେବଳ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କ୍ଷେତ୍ର କିନ୍ତୁ ସେହି ଏକ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଚଙ୍କର ଆହୁରି ଏକ ବୃହତ୍ତର, 
ସର୍ବଗତ, ବିଶ୍ବଶରୀର ଓ ବିଶ୍ବକ୍ଷେତ୍ର ଅଛି। କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେହଧାରୀ 
ଜୀବ ଭିତରେ ଏହି ଏକ କ୍ଷୈତ୍ରବଞ୍ଚ ରହିଛନ୍ତି। ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସତ୍ତାରେ ସେ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଓ ମୂଳତଃ ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତି ନିଜ ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତିର ଏହି ବାହ୍ଯ 
ପରିଣାମଟିକୁ ଯାହାକୁ ସେ ନିଜର ନିବାସ ପାଇଁ ଗଢ଼ିଛନ୍ତି, “ଭଶା ବାସ୍ଯମ୍‌ 
ସର୍ବମ୍‌ ୟତ୍‌କିଞ୍ଚ,, ଏବଂ ନିଜର ଗତିଶୀଳ ଶକ୍ତର ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ସଂହତ କେନ୍ଦ୍ରକୁ ନିଜର ବିକାଶମୟ ଛନ୍ଦସମୂହର ପ୍ରଥମ ଭିଭ୍ତି ଓ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପରିଣତ କରନ୍ତି। ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ସେ ଜଗତକୁ ସେହି ଭାବରେ ଜାଣନ୍ତି, 
ଯେଉଁ ଭାବରେ ଏହା ଏହି ଏକ ସୀମାବଦ୍ଧ ଦେହର ଚେତନା ଉପରେ 
କ୍ରିୟାକରେ ଓ ଏହା ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୂଏ। ଆମର ପ୍ରତ୍ୟେକର ଗୋଟିଏ 
ଗୋଟିଏ ମନଭିତରେ ଜଗତ୍‌ ଯେପରି ଦେଖାଯାଏ, ଆମ ପାଇଁ ଜଗତର 
ସ୍ଵରୂପ ସେହିପରି, କିନ୍ତୁ ଶେଷରେ କ୍ଷୁଦ୍ରବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହେଉଥ୍‌ବା ଏହି 
ଦେହାଶ୍ରିତ ଚେତନା ନିଜକୁ ଏପରି ପ୍ରସାରିତ କରିପାରେ ଯେ ସେ ନିଜ 
ଭିତରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକ ଧାରଣ କରିପାରେ, “ଆତ୍ମନି ବିଶ୍ଵଦର୍ଶନମ୍‌ । କିନ୍ତୁ 
ସ୍ଥୂଳତଃ ଏହା ହେଉଛି ବୃହତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ଭିତରେ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ପିଣ୍ଟତ ଏବଂ 
ଏହି ବୁହତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡଟି ମଧ୍ୟ ଏକ ଶରୀର, ଏକ କ୍ଷେତ୍ର, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
କ୍ଷେତ୍ରଞ୍ଚ ବାସ କରୁଛନ୍ତି। 

ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି ଯେତେବେଳେ ଗୀତା ଆମ ସତ୍ତାର ଏହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗ୍ରାହ୍ଯ 
ଦେହର ସ୍ବରୂପ, ପ୍ରକୃତି, ଉତ୍‌ପତ୍ରି, ବିକାର ଓ ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିବାକୁ ଯାଇଛି। ଆମେ ସେତେବେଳେ ଦେଖୁ ଯେ କ୍ଷେତ୍ର କହିଲେ ନିମ୍ନ 
ପ୍ରକୃତିର ସମଗ୍ର କ୍ରିୟାକୁହିଁ ବୁଝାଉଛି। ସେହି ସମଗ୍ରହିଁ ହେଉଛି ଏଠାରେ 
ଆମ ଭିତରେ ଅବସ୍ଥିତ ଦେହଧାରୀ ଆତ୍ମାର କର୍ମକ୍ଷେତ୍ର, ଏହି କ୍ଷେତ୍ରକୁହିଁ 
ସେ ଗ୍ରହଣ କରିଛି। ପ୍ରକୃତି ଭିତରର ଏହି ସମସ୍ତ ଜଗତ୍‌ ତାଂର ମୂଳ 
କର୍ମଧାରାରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯେପରି ଦେଖାଯାଏ, ସେସଂପର୍କରେ ଏକ 
ବହ୍ରମୁଖୀ ଓ ବିସ୍ତୃତ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ଆମକୁ ପ୍ରାଚୀନ ଦ୍ରଷ୍ଟାମାନଙ୍କ 
ରଚନା ବିଷୟରେ, ବେଦ ଓ ଉପନିଷଦ୍‌ର ଦୃଷ୍ଟା ରପିମାନଙ୍କ ରଚନା ବିଷୟରେ 


#× ଉପନିଷଦ୍‌ କହେ ଯେ ପ୍ରକୃତିର ପାଞ୍ପ୍ରକାର ଶରୀର ବା କୋଷ ଅଛି, ଅନମୟ, 
ପ୍ରାଣମୟନୟ ମନୋମୟ, ବିଜ୍ଞାନମୟ ଓ ଦିବ୍ଯ ଶରୀର। ଏସମସ୍ତକୁ ସଂପୂର୍ଣ 
କ୍ଷେତ୍ର, 'କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌' ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ | 


୫୨୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 

ସୂଚାଇ ଦିଆଯାଇଛି, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କି ଆମେ ପରମଙ୍କର ଏହିସବୁ ବିଷୟରେ 
ଅନ୍ତଜ୍ଞ୍ରାନମୟ ଓ ଅନ୍ତର୍ପ୍ରେରଣାମୂଳକ ବର୍ଣ୍ଣନା ପାଉଭ। ଏହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ବିଷୟରେ ସୂଚାଇ ଦିଆଯାଇଛି ଯେଉଁଥ୍‌ରୂ ଆମେ 
ଏ ସଂପର୍କରେ ଏକ ଯୁକ୍ତିବ୍ରଵିମୂଳକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଳେଷଣ ପାଉ। ଗୀତା 
କେବଳ ଆମ ସତ୍ତାର ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତି ସଂପର୍କରେ ସାଂଖ୍ୟ ମନୀଷୀମାନଙ୍କର 
ପରିଭାଷାକୁ ନେଇ ଏକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଓ ବ୍ଯବହାରିକ ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଇ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ରହିଛି। ପ୍ରଥମ ହେଉଛି ନିର୍ବିଶେଷ ଅବ୍ଯକ୍ତ ଶକ୍ତି, ସେଥୁରୁ ବାହ୍ଯ ଜଗତର 
ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ବା ଜଡ଼ର ପାଞ୍ଚୋଟି ମୂଳ ଉପାଦାନର ବିକାଶ ଏବଂ ଅନ୍ତର୍ଜଗତର 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଂକାରର ବିକାଶ; ତାପରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ପଞ୍ଚବିଷୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଜଗତକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ବାରା ଅନୁଭବର ପାଞ୍ଚୋଟି ବିଭିନ୍ନ ଉପାୟର ବିକାଶ ( ବିଶ୍ଵ- ପ୍ରକୃତି 
ନିଜର ବାହ୍ଯମୂଳ ଉପାଦାନ ଦ୍ବାରା ନିର୍ମିତ ପଞ୍ଚମହାଭୂତରୂ ଯେଉଁସବ୍ର ବସ୍ତୂ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ବ୍ଯବହାର ପାଇଁ ଏହି ଶକ୍ତିଗୂଡ଼ିକୁ ବିକଶିତ 
କରିଛି) - ଏହି ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ଭିତର ଦେଇ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବରଵିସମନ୍ରିତ 
ଅହଂ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଉପରେ କ୍ରିୟା କରେ, ଏହାହିଁ ହେଉଛି କ୍ଷେତ୍ରର 
ଗଠନ। ତା”ପରେ ଏକ ସାଧାରଣ ଚେତନା ରହିଛି ଯାହାକି ଶକ୍ତିକୁ ତାହାର 
କର୍ମରେ ପ୍ରଥମେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରେ ଓ ପରେ ଆଲୋକିତ କରେ, ଏହି 
ଚେତନାର ଏକ ବୃଭ୍ତି ଅଛି ଯାହାଦ୍ବାରା ଶକ୍ତି ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ସଂବନ୍ଧସବୁକୁ 
ଏକତ୍ର ଧରିରଖେୀ, ପୁଣି ଏକ କ୍ରମିକତା ବା ଅବିଚ୍ଛିନ୍ନତା ମଧ୍ଯ ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆମର ଚେତନା ନିଜ ବିଷୟସବୁ ସହିତ ଯେଉଁସବୁ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଓ ବାହ୍ଯ 
ସଂବନ୍ଧ ରଖେ ତାହାର ଏକ ଧାରାବାହିକତା ରହିଛି। ଏହିଗୁଡ଼ିକହିଁ ହେଉଛି 
କ୍ଷେତ୍ରର ଆବଶ୍ଯକ ଶକ୍ତି, ଏସମସ୍ତ ହେଉଛି ଏକ ସଙ୍ଗରେ ମାନସିକ, ପ୍ରାଣିକ 
ଓ ଦୈହିକ ପ୍ରକୃତିର ସାଧାରଣ ଓ ସର୍ବଗତ ଶଳ୍ତି। ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ, ଅନୂରାଗ 
ଓ ବିଦ୍ବେଷ, ଏ ହେଉଛି କ୍ଷେତ୍ରର ପ୍ରଧାନ ବିକାର। ବେଦାନ୍ତର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୂ 
ଆମେ କହିପାରୁ ଯେ ସୂଖ ଓ ଦୁଃଖ ହେଉଛି ପ୍ରାଣିକ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗତ 
ବିକାର ଆତ୍ମାର ସ୍ଵତଃସୂର୍ଚ ଆନନ୍ଦ ଯେତେବେଳେ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାର 
ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସେ, ସେତେବେଳେ ତାହା ସେହି ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା 
ଏହିପରି ଭାବରେ ବିକୃତ ହୋଇଥାଏ। ସେହି ଦୂଷ୍ଠିକୋଣରୂ ମଧ୍ଯ କହିପାରୁ 
ଯେ ଅନୂରାଗ ଓ ବିହଦ୍ନେଷ ହେଉଛି ଅନୂରୂପ ମାନସିକ ବିକାର; ଆତ୍ମା 
ତାହାର ଯେଉଁ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତିର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିର ସ୍ପର୍ଶର ଉତ୍ତର ଦିଏ, 
ନିମ୍ନପ୍ରକୃତି ତାହାକୁ ଏହି ଭାବରେ ବିକୃତ କରିଦିଏ। ଦ୍ନ୍ଦ୍ଧର ଏହିସବୁ ଭାବାତ୍ମକ 
ଓ ଅଭାବାତ୍ମକ ରୂପ ଭିତର ଦେଇ ନିମ୍ନ ପ୍ରଜ୍ତୃତିର ଅହଂରୂପୀ ଆତ୍ମା ସଂସାରକୁ 
ଭୋଗ କରେ। ଅଭାବାମ୍ମକ ରୂପ ଯଥା - ଯନ୍ତ୍ରଣା, ବିଦ୍ବେଷ, ଦୁଃଖ, ବିରକ୍ତି 


କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ୫୨୯ 


ଆଦି ହେଉଛି ବିକୃତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବା ଅତି ଭଲ ହେଲେ ଅଜ୍ଞାନସମ୍ଭୂତ ବିପରୀତ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଭାବାତ୍ମକ ରୂପ ଯଥା ¬ ଅନୁରାଗ, ସୁଖ, ହର୍ଷ, ଆକର୍ଷଣ ଆଦି 
ହେଉଛି ଅପଚାଳିତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବା ଅତି ଭଲ ହେଲେ ଅପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା 
ଏବଂ ଯଥାର୍ଥ ଆଧ୍ୟାମ୍ବଭିକ ଅନୁଭୂତିର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ତୃଳନାରେ ସ୍ଵଭାବତଃ ଅନେକ 
ନିକୃଷ୍ଠ। 

ପ୍ରାକୃତ ଜଗତ୍‌ ସହିତ ଆମର ଯେଉଁ ପ୍ରଥମ ଆଦାନପ୍ରଦାନ ତାହାର 
ମୂଳସ୍ଵରୂପ ଏହିସବୁ ଜିନିଷ ନେଇହିଁ ଗଠିତ। କିନ୍ତୁ ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଏହା 
ଆମ ସତ୍ତାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିବରଣୀ ନୂହେ। ଏହା ଆମର ବର୍ରମାନର ବାସ୍ତବ 
ଜୀବନ କିନ୍ତୁ ଆମର ସମସ୍ତ ସମ୍ଭାବନା କେବଳ ଏତିକିରେ ସୀମିତ ନୂହେ। 
ଏହାର ପରେ ମଧ୍ୟ କିଛି ରହିଛି ଯାହା ଜାଣିବାକୁ ହେବ, “ଜ୍ଞେୟମ୍‌ , 
ଏବଂ ଯେତେବେଳେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଜ ସ୍ଵୟଂ କ୍ଷେତ୍ରଠାରୁ ଦୃଷ୍ଟି ଫେରାଇ ନେଇ ଏହାରି 
ଭିତରେ ଅବସ୍ଥିତ ନିଜକୁ ଜାଣିବାକୁ ଏବଂ ଏହାର ବାହ୍ଯରୂପର ପଶ୍ଚାତରେ 
ଯାହାକିଛି ଅଛି ତାହା ଜାଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରେ, ସେତିକିବେଳେହିଁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ 
ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନନ “ଜ୍ଞାନମ୍‌,, ତାହାହିଁ ହେଉଛି କ୍ଷେତ୍ର ସଂପର୍କରେ ତଥା କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଚ 
ସଂପର୍କରେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ। ଭିତର ଆଡ଼କୁ ଏହିପରି ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ ହେବାହିଁ ଆମକୁ 
ଅଜ୍ଞାନରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦି।। କାରଣ ଆମେ ଯେତିକି ଯେତିକି ଅଧୁକ ଭିତରକୁ 
ଯିବୁକ ବସ୍ତୁସବୂର ସେତିକି ଅଧ୍‌କ ମହତ୍ତର ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣତତର ସତ୍ୟକୁ ଧରିପାରିବରୁ 
ଏବଂ ଭଶ୍ଵର ଓ ଆତ୍ମା ତଥା ଜଗତ୍‌ ଓ ତାଂର ଗତିବୂତ୍ତି ଉଭୟର ପୂର୍ଣ୍ରସତ୍ୟକୁ 
ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରିବୁ। ତେଣୁ ଦିବ୍ଯଗୁରୁ କହିଲେ ଯେ ଏକ ସଙ୍ଗରେ କ୍ଷେତ୍ର 
ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଉଭୟର ଜ୍ଞାନ, ' କ୍ଷେତ୍କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞୟୋର୍ଞାନଂଂ, ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଓ ଜଗଦ୍ଜ୍ଞାନର 
ଏକ ସଂଯୁକ୍ତ ଓ ଏକୀଭୂତ ଜ୍ଞାନହି ଯଥାର୍ଥ ଆଲୋକ, ଏବଂ ଏକମାତ୍ର 
ପ୍ରଜ୍ଞା। କାରଣ ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତି ଉଭୟେ ହେଉଛନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରାକୃତ 
ଜଗତର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟ ଆବିଷ୍ଟକ୍ରତ ହୋଇପାରେ କେବଳ ସେହି ମୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଯେ ଆତ୍ମାର ସତ୍ଯଟିକୁ ମଧ୍ୟ ଆୟତ୍ତ କରିଛନ୍ତି। ଏକ 
ବ୍ରହ୍ମ ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ବିଦ୍ୟମାନ ସେହି ଏକ ସଦ୍‌ବସ୍ତୁ- ଏହାହିଁ 
ହେଉଛି ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନର ଲକ୍ଷ୍ୟ। 


ଏହାପରେ ଗୀତା ଆମକୁ କହିଛି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜ୍ଞାନ କଂଣ, ବରଂ କହିଛି 
ଜ୍ଞାନର ସର୍ତ କ'ଣ ଓ ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯର ଆତ୍ମା ଆନ୍ତର ଜ୍ଞାନର ଅଭିମୁଖୀ 
ହୋଇଛି“ ତାହାର କଂଣ ସବୁ ଚିହ୍ନ, କ”ଣ ସବ୍ରୁ ଲକ୍ଷଣ। ଏହିସବୁ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ 
ଜ୍ଞାନୀର ସ୍ଵୀକୃତ ଓ ପରମ୍ପରାଗତ ଗୁଣ ବୋଲି ଧରାଯାଏ - ବାହ୍ଯ ଓ 
ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁର ଆସକ୍ତିରୁ ତାଂର ହୃଦୟର ଦୃଢ଼ ନିବୂତ୍ତି, ତାଂର ଅନ୍ତମ୍ମୁଖୀ 


୫୩୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ଧ୍ଧାନମଗ୍ନ ଭାବ, ତା'ର ଅଚଞ୍ଚଳ ମନ ଓ ଶାନ୍ତ ସମତା, ମହତ୍ତମ 
ଅନ୍ତରତମ ସତ୍ୟ ଉପରେ ଓ ଯଥାର୍ଥରେ ବାସ୍ତବ ଓ ଶାଶ୍ବତ ବସ୍ତୁ ଉପରେ 
ତାହାର ଚିନ୍ତା ଓ ସଂକଳ୍ପର ସ୍ଥିର ଅଭିନିବେଶ। ପ୍ରଥମେ ଆସେ ଏକ ନୈତିକ 
ଅବସ୍ଥା, ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତା ଉପରେ ଏକ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ନିୟନ୍ତ୍ର୩ ତାହା ଭିତରେ 
ଦୁଢ଼ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଛି ସାଂସାରିକ ଗର୍ବ ଓ ଅହମିକା ବିହୀନ ଏକ 
ସରଳ ଆତ୍ମା, ଏକ କ୍ଷମାଶୀଳ ଚିରସହିଷ୍ଣୁ ଦୟାଳୁ ହୃଦୟ, ମନ ଓ ଶରୀରର 
ଶୂଦ୍ଧତା, ପ୍ରଶାନ୍ତ ସ୍ଥିରତା ଓ ଦୁଢ଼ତା, ଆତ୍ମସଂଯମ ଓ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତି ଉପରେ 
ପ୍ରଭୂତ୍ର, ଗୂରୂଙ୍କ ପ୍ରତି ହୃଦୟର ପୂଜା-ଅର୍ପଣ, ତାହା ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଦିବ୍ୟଯଗୁରୁଙ୍କ 
ପ୍ରତି ହେଉ ବା ଦିବ୍ୟ ଜ୍ଞାନର ମୂର୍ର ବିଗ୍ରହ ମାନବଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରତି ହେଉ ¬ 
କାରଣ ଗୁରୂଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଭକ୍ତି ଅର୍ପଣ କରାହୁଏ, ଏହାହିଁ ତାଂର ତାତ୍ପୂର୍ଯ୍ଯ। 
ଏହାପରେ ଆସେ ପୂଣ୍ତ ଅନାସନ୍ତି ଓ ସମତାର ଏକ ଅଧ୍‌କ ମହତ୍‌ ଓ 
ମୁକ୍ତତର ଭାବ, ଇନ୍ଦିୟର ବିଷୟସବୁ ପ୍ରତି ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତାର ଆକର୍ଷଣକୁ ଦୂଢ଼ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ଓ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଉତ୍ପୀଡ଼ିତ କରୁଥୁବା ସେହିସବୁ ନିରନ୍ତର 
ଅଶାନ୍ତ ଅହଂବୋଧ, ଅହଂଜ୍ଞାନ ଓ ଅହଂପ୍ରେରଣାର ସମସ୍ତ ଦାବି କବଳରୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଚ ମୁତିତି। ସେତେବେଳେ ଆଉ ଗୃହ ବା ପରିବାର ପ୍ରତି କୌଣସି 
ଆସଜ୍ତି ବା ମୋହ ରହେ ନାହିଁ। ଏହିସବୁ ପ୍ରାଣିକ ପଶୁସୂଲଭ ପ୍ରବୂତ୍ତି ପରିବର୍ଭେ 
ଆସେ ଆସକ୍ତିଶୂନ୍ଯ ସଂକଳ୍ପଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୁଭବ ଓ ବୁଦିି, ଏବଂ ଦେହପ୍ରଧାନ 
ମାନବ ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ୟୁକୁ ରୋଗ ଓ ଜରାର କବଳିତ ହୋଇ ଯେଉ ଲକ୍ଷ୍ଯହୀନ, 
ଯନ୍ତ୍ରଣାମୟ ଜୀବନ ଯାପନ କରେ ସେହି ସାଧାରଣ ଜୀବନର ଦୋଷପୁୂର୍ଣ୍ର 
ସ୍ବରୂପ ସଂପର୍କରେ ଆସେ ତୀବ୍ର ଉପଲବ୍ଧି ସମସ୍ତ ସୁଖକର ଓ ଦୁଃଖକର 
ଘଟନା ପ୍ରତି ଆସେ ସତତ ସମଟଚିତ୍ତତା, କାରଣ ଆତ୍ମା ଅନ୍ତରରେ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ଥାଏ, ବାହ୍ଯ ଘଟନାର ଘାତଂପ୍ରତିଘାତ ତାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରେ ନାହିଁ; ଏବଂ 
ତାହା ସଙ୍ଗରେ ଆସେ ଏକ ଧ୍ୟାନପରାୟଣ ମନ ଯାହାକି ଲୋକମାନଙ୍କର 
ବୃଥା ଭିଡ଼ ଓ କୋଳାହଳଠାରୂ ଦୂରରେ ଏକାନ୍ତ ନିର୍ଜନତାର ଅଭିମୁଖୀ ହୂୁଏ। 
ଶେଷରେ ଯେଉଁ ବିଷୟସବୁ ବାସ୍ତବରେ ଗୁରୁୂତ୍ସପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ସେହିସବୁ 
ବିଷୟ ପ୍ରତି ଭିତରେ ଏକ ଦୂଢ଼ ଉନ୍ଲୁଖତା ଆସେ ଓ ତାଂସଙ୍ଗରେ ଆସେ 
ଜଗତର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ଓ ବୃହତ୍ତର ମୂଳତତ୍ତ୍ରଗୂଡ଼ିକ ସଂପର୍କରେ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ 
ଉପଲବ୍ଧି, ଆନ୍ତର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ଆଲୋକର ଏକ ପ୍ରଶାନ୍ତ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନତା, 
ଅବିଚଳ ଭକ୍ତିଯୋଗ, ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ, ବିଶ୍ଵମୟ ଓ ଶାଶ୍ମତ ଭଗବତ୍‌ 
ଉପସ୍ଥିତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହୃଦୟର ଗଭୀର, ନିରନ୍ତର ଆରାଧନା | 

ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଜ୍ଞାନନିଷ୍ପ ମନ ଯେଉଁ ଏକମାତ୍ର ଧ୍ଷେୟର ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇ 
ରହିବ ତାହା ହେଉଛି ପରମ ଶାଶ୍ବତ। ତହିଁରେ ଏକାଗ୍ର ହୋଇ ରହିବା 


କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷୈତ୍ରଜ୍ଞ ୫୩୧ 


ଦ୍ବାରା ଆମର ଆତ୍ମା, ଯାହାକି ଏଠାରେ ମେଘାବୂତ ଓ ପ୍ରକୃତିର କୂହେଳିକାରେ 
ଆଚ୍ଛନ୍ନହୋଇ ରହିଛି ତାହା ନିଜର ମୂଳ ଓ ସହଜାତ ଅମରତ୍ସ ଓ ପରାପୂରତାର 
ଚେତନା ଫେରି ପାଇବ ଓ ଉପଭୋଗ କରିବା କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ଅନିତ୍ଯ ବସ୍ତୁରେ 
ନିବିଷ୍ଟ ରହିବା, ବାହ୍ୟ ଦୃଶ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହିବା ଅର୍ଥ ମରଣଶୀଳତାକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବା। ନଶ୍ନର ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯରେ ତାହାହିଁ ହେଉଛି ନିତ୍ଯ ସତ୍ଯ ଯାହା 
ଆନ୍ତରୀୟ ଓ ଅପରିବର୍ତଭନୀୟ। ଜୀବ ଯେତେବେଳେ ନିଜକୁ ପ୍ରକୃତିର ବାହ୍ୟ 
ଦୃଶ୍ୟାବଳୀ ଦ୍ବାରା ଉତ୍ପୀଡ଼ିତ ହେବାକୁ ଛାଡ଼ି ଦିଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜକୁ 
ହରାଇ ଦିଏ ଏବଂ ନିଜ ଶରୀରସବ୍ୁର ଅସଂଖ୍ଯ ଜନ୍ମମରଣର ଚକ୍ର ଭିତରେ 
ଘୂରିବାକୁ ଲାଗେ। ସେଠାରେ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବର ତଥା ତାହାର ନାନା ସ୍ବାର୍ଥ ଅନୁରାଗ 
ଆଦିର ପରିବର୍ତନକୁ ଆବେଗର ସହିତ ଅନ୍ତହୀନ ଭାବରେ ଅନୁସରଣ କରିବାରେ 
ଲାଗିଥାଏ, ତହିଁରୁ ନିବୁତ୍ତ ହୋଇ ନିଜର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଓ ଜନ୍ମରହିତ ଆତ୍ମସତ୍ତାକୁ 
ଲାଭ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୁଏ ନାହିଁ। ତାହା କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେବାର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ନିଜକୁ ପାଇବା ଓ ନିଜର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ତାମଧ୍ୟକୁ ଫେରିଯିବା, ଯେଉଁ 
ସତ୍ତା ଏହିସବୁ ନାନା ରୂପନେଇ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରେ କିନ୍ତୁ ସେହି ରୂପସବ୍ରୂର 
ବିନାଶରେ ନିଜେ ବିନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହି। ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ଯୁ ଯେଉଁ ଶାଶ୍ବତ 
ସତ୍ତା ପାଇଁ ବାହ୍ଯ ଘଟନା ମାତ୍ର ସେହି ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତାକୁ ଉପଭୋଗ କରିବାହିଁ 
ହେଉଛି ଆତ୍ମା ପାଇଁ ଯଥାର୍ଥ ଅମରତ୍ସ ଓ ଲୋକୋତ୍ତରତା। ସେହି ଶାଶ୍ବତ 
ବା ସେହି ଶାଶ୍ବତ ଚିରନ୍ତନତାହି ବରହ୍ମ। ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛି ସେହି “ତତ୍‌” ଯେକି 
ବିଶ୍ବାତୀତ ଓ ତହିଁ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବିଶ୍ଵବ୍ଯାପ୍ତ। ବ୍ରମ୍ମ ହେଉଛି ସେହି ମୁକ୍ତ 
ଆତ୍ମା ଯେ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଜୀବର କ୍ରୀଡ଼ାକୁ ଧାରଣ କରିଛି ଏବଂ 
ପଶ୍ଚାତରେ ସେମାନଙ୍କର ଅବିନଶ୍ବର ଏକତ୍ସକୂ ସୁନିଶ୍ଚିତ କରି ରଖିଛି, ଏହା 
ଏକସଙ୍ଗରେ ଉଭୟ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର, ଏହା ସେହି “ସର୍ବଂ ହୋଇ ମଧ୍ଯ 
ଏକ। ନିଜର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ବିଶ୍ଵାତୀତ ପଦରେ ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛି ଅନାଦି ବିକାରହୀନ 
ପରାପ୍ଵର ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା ଓ ଯେଉଁ ସତ୍‌ ଅସତ୍‌ ଓ ନିତ୍ଯ ଅନିତ୍ୟର ପ୍ରାକୃତ 
ଦ୍ରଦ୍ଧଧ ଭିତରେ ବାହ୍ଯ ଜଗତ୍‌ ଚାଲୁଛି ସେ ସବୁର ବହୁ ଭର୍କ୍ବରେ। କିନ୍ତୁ 
ଥରେ ମାତ୍ର ଯଦି ଜଗତକୁ ଏହି ଅନନ୍ତ ଶାଶ୍ବତର ସତ୍ତା ଓ ଆଲୋକରେ 
ଦର୍ଶନ କରାଯାଏ, ତା'ହେଲେ ଏହି ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ୟ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ସମ୍ମୁଖରେ 
ଯେପରି ଦେଖାଯାଉଛି ତାହାଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ଦେଖାଯିବ। କାରଣ ସେତେବେଳେ 
ଆମେ ବିଶ୍ଵକୁ ଆଉ ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଜଡ଼ର କେବଳ ଏକ ଘୂର୍ଣ୍ରାବର୍ଭ 
ବୋଲି ବା ଶକ୍ତି ଓ ସନ୍ତା ଦ୍ବାରା ନିର୍ଧାରିତ ନାନା ରୂପର କେବଳ ଏକ 
ସମବାୟ ବୋଲି ଦେଖିବୁ ନାହିଁ୨ ସେତେବେଳେ ଦେଖିବୁ ଏହା ସେହି ଶାଶ୍ବତ 


୬୭ କଧ୍‌ 


ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ଯ କିଛି ନୁହେଁ। ଯେ ଏହି ସମସ୍ତ ଜଗତ୍‌ ଲୀଳାକୁ 


୫୩୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ନିଜ ସତ୍ତାରେ ଅମିତ ଭାବରେ ପୂରଣ୍ତ ଓ ବ୍ଯଷ୍ଠିତ କରି ରଖିଛନ୍ତି ୯ ବସ୍ତୃତଃ 
ଏହି ଜଗତ୍‌ ଲୀଳା ମଧ୍ୟ ସେ ନିଜେ) ଯେ ସମସ୍ତ ସସୀମ ବସ୍ତୁ ଉପରେ 
ନିଜର ଅନନ୍ତତାରୂପକ ପରିଧାନର ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରସାରିତ କରୁଛନ୍ତି ଅଦେହୀ 
ଅଥଚ ସହସ୍ରଦେହୀ ସେହି ପୁରୂଷ ଯାହାଙ୍କର ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହସ୍ତସକଳ ଓ ବେଗବାନ୍‌ 
ଟରଣସକଳ ଆମର ଟତଦତୁଙଦ୍ଦିଗରେ ରହିଛି, ଯାହାଙ୍କର ଶିର, ନେତ୍ର ଓ ବଦନମଣ୍ଡଳ 
ଅସଂଖ୍ଯ ରୂପରେ ଆମେ ଯେଉଁଆଡ଼େ ମୁହଁ ଫେରାଇଲେ ମଧ୍ଯ ଆମ ଆଗରେ 
ଦେଖାଯାଉଛି। ଯାହାଙ୍କର ଶ୍ରବଣ, ସର୍ବତ୍ର ଶାଶ୍ବତ ନୀରବତା ଓ ଜଗତସମୂହର 
ସଂଗୀତ ଶ୍ରବଣ କରୁଛି, ସେହି ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ବିଶ୍ଵମୟ ବିରାଟ ପୁରୂଷ 
ଯାହାଙ୍କର ଆଲିଙ୍ଗନ ମଧ୍ଯରେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ବାସ କରୁଛୁ। 


ପୂରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧହିଁ ବ୍ରହ୍ମର ନିତ୍ୟତା ଭିତରେ ରୂପ 
ନେଉଥ୍‌ବା ଘଟନାବଳୀ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଗୁଣ, ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରକାଶକ ଓ ଉପାଦାନ ¬ 
ଏସବ୍ରହିଁ ହେଉଛି ସେହି ପରମ ପୂରୂଷଙ୍କର ଉପାଯ। ତାହାଙ୍କର ନିଜର ଶକ୍ତି 
ବସ୍ତୂମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଯେଉଁସବୁ କର୍ମଧାରାକ୍ର ନିରନ୍ତର ଗତିମାନ କରୁଛି, ଏହି 
ଉପାୟସବ୍ର ଦ୍ବାରା ତାହାକୁ ସେ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି। ସେ ନିଜେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ସୀମାର ଅତୀତ, ସେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୂକୁ ଦେଖନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସ୍ଥୂଳ 
ଚକ୍ଷୁ ଦ୍ବାରା ନୁହେ ସେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୂକୁ ଶୁଣନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସ୍ଥୂଳ କର୍ଣ୍ଣ ଦ୍ବାରା 
ନୁହେଁ, ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ଅବଗତ ହୁଅନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସୀମିତ ମନ ଦ୍ବାରା ନୂହେ - 
ମନ କେବଳ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିପାରେ କିନ୍ତୁ କୌଣସି ବିଷୟରେ ଯଥାର୍ଥ 
ଖାନଲାଭ କରିପାରେ ନାହିଁ। କୌଣସି ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ସୀମାବଦ୍ଧ ନ ହୋଇ 
ସେ ନିଜ ସନତ୍ତାରେ ସମସ୍ତ ଗୁଣକୁ ଧାରଣ କରନ୍ତି ଓ ନିର୍ଦ୍ଧାରଣ କରନ୍ତି। 
ଏବଂ ନିଜର ପ୍ରକୃତିର ଏହି ଗୁଣାତ୍ମକ କ୍ରିୟାକୁ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି। ସେ 
କୌଣସିଥ୍‌ରେ ଆସକ୍ତ ନୂହନ୍ତି କୌଣସି କିଛି ଦ୍ବାରା ବଦ୍ଧ ନୁହନ୍ତି ସେ 
ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ମଧ୍ୟ କୌଣସିଥ୍‌ରେ ଲିପ୍ତ ନୁହନ୍ତି ନିଜେ ପ୍ରଶାନ୍ତ 
ରହି ଏକ ବିଶାଳ ଓ ଅବିନଶ୍ବର ମୁକ୍ତି ଭିତରେ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵମୟୀ ଶକ୍ତିର 
ସମସ୍ତ ଗତି ଓ ସମସ୍ତ ଆବେଗକୁ ଧାରଣ କରନ୍ତି। ବିଶ୍ବରେ ଯାହାକିଛି 
ଅଛି ସେହିଁ ସେସବୁ ହୋଇଛନ୍ତି ଆମ ଭିତରେ ଯାହାକିଛି ଅଛି ସବୁହିଁ 
ସେ, ଆମର ବାହାରେ ମଧ୍ୟ ଯାହାକିଛି ଅନୁଭବ କରୁ ସେସମସ୍ତହିଁ ସେ। 
ଅନ୍ତର ଓ ବାହାର, ଦୂର ଓ ନିକଟ, ସ୍ଥାବର ଓ ଜଙ୍ଗମ - ଏକସଂଗରେ 
ଏସବୂରହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ସେ। ସେ ସୃକ୍ଷ୍ମଠାରୁ ଆହୁରି ସୂକ୍ଷ୍ୟ ଯାହା ଆମର 
ଜ୍ଞାନର ଅଗୋଚର, ଏବଂ ଶକ୍ତ ଓ ଉପାଦାନର ସେହି ଘନତା ଯାହାଦ୍ବାରା 
ଆମେ ବସ୍ତୂସବୁକୁ ମନରେ ଧାରଣା କରିପାରୁ ସେ ମଧ୍ୟ ତାହା। ସେ 


କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତୃଷ୍ଣ ୫୩୩ 


ଅବିଭାଜ୍ୟ ଏବଂ ଏକ କିନ୍ତୁ ନାନାରୂପ ଓ ନାନାଜୀବରେ ସେ ନିଜକୁ ବିଭକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ଏବଂ ଏହିସବୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସତ୍ତାର ରୂପ ନେଇଛନ୍ତି ବୋଲି 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ପୁଣି ତାଙ୍କ ଭିତରକୁ ଫେରି ଆସିପାରନ୍ତି, ଆତ୍ମାମଧ୍ଯରେ 
ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତାର ଅବିଭାଜ୍ୟ ଏକତ୍ସରେ ପ୍ରତ୍ୟାବୃତ୍ତ ହୋଇ ପାରନ୍ତି। 
ସବୁକିଛିହିଁ ଚିରନ୍ତନ ଭାବରେ ତାଙ୍କରିଠାରୁ ପ୍ରସୂତ, ତାଙ୍କରି ଚିରନ୍ତନତାରେହିଁ 
ବିଧୃତ ଓ ପୁଣି ଚିରନ୍ତନ ଭାବରେ ତାଙ୍କରି ଏକତ୍ସ ଭିତରକୁ ପୁନର୍ଗୃହୀତ 
ହୋଇଯାଉଛି। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତ ଜ୍ୟୋତିର ଜ୍ୟୋତି ଏବଂ ଆମର 
ସମସ୍ତ ଅଜ୍ଞାନ-ଅନ୍ଧକାରର ଅତୀତ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ପୁରୂଷ। ସେ ଜ୍ଞାନ, ଏବଂ 
ସେହିଁ ଞ୍ଚେୟ। ଯେଉଁ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଅତିମାନସ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦୀପ୍ତ ମନକୁ ପରିପ୍ଳାବିତ 
କରିଦିଏ ଓ ତାହାକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିଦିଏ, ଏହି ଅଧ୍ୟାମ୍୍‌ ପୁରୁଷହି ହେଉଛନ୍ତି 
ସେହି ଜ୍ଞାନ, ଯେଉଁ ମାୟାଚ୍ଛନ୍ନ ଜୀବକୁ ସେ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାମଧ୍ଯକୁ ପଠାଇଛନ୍ତି, 
ତାହା ସମ୍ମୁଖରେ ସେ ନିଜକୁହିଁ ଜ୍ୟୋତିରୂପରେ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି। ଏହି ଶାଶ୍ବତ 
ଜ୍ୟୋତି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର ହୃଦୟରେ ଅଧୁଧଶ୍ଚଠିତ, ସେହିଂ କ୍ଷେତ୍ରର ନିଗୂଢ଼ ଜ୍ଞାତା, 
କ୍ଷେତ୍ରାଞ୍ଚ ଏବଂ ସକଳ ବସ୍ତୁର ଅନ୍ତରରେ ବିରାଜମାନ ଭଶ୍ଵର ରୂପରେ ସେ 
ଏହି କ୍ଷେତ୍ର ଉପରେ ତଥା ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତ ସମ୍ଭତି ଓ କ୍ରିୟାର ସମସ୍ତ ରାଜ୍ଯ 
ଉପରେ ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାତାର ଆସନ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ନିଜ 
ଭିତରେ ଏହି ଶାଶ୍ବତ ଓ ବିଶ୍ରମୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖିପାରେ, ଯେତେବେଳେ 
ସେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଭିତରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଆତ୍ମା ସଂପର୍କରେ ସଚେତ ହୁଏ, 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଆତ୍ମାର ସନ୍ଧାନ ପାଏ, ଯେତେବେଳେ ସେ ଅନୁଭବ 
କରେ ଯେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଏହି ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ତରଙ୍ଗ ପରି ଉତ୍‌ଥ୍‌ତ 
ହେଉଛି, ଏବଂ ଅନୁଭବ କରେ ଯେ ଯାହାକିଛି ରହିଛି ସବ୍ରହିଁ ସେହି ଏକମେବ 
ସତ୍ତାଃ ସେତେବେଳେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ଜ୍ୟୋତିରେ ଭୂଷିତ ହୋଇଉଠେ ଓ 
ପ୍ରକୃତିର ଜଗତ୍‌ ଭିତରେ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଛିଡ଼ା ହୁଏ। ଦିବ୍ଯଞ୍ଚାନ ଏବଂ ଭକ୍ତିଭାବ 
ସହିତ ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଭିମୁଖୀ ହେବା, ଏହାହିଁ ହେଉଛି ମହାନ୍‌ 
ଅଧ୍ୟାତ୍ମମୁକ୍ତିର ନିଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯ। ମୁକ୍ତି ପ୍ରେମ ଏବଂ ଅଧ୍ୟାତ୍ମଜ୍ଥାନ ଆମକୁ 
ଏହି ମରଣଶୀଳ ପ୍ରକୃତିରୁ ଅମୃତତ୍ସ ମଧ୍ଯରେ ଉତ୍ତୋଳିତ କରେ। 

ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ଶାଶ୍ବତ ବ୍ରହ୍ମର ଦୁଇଟି ବିଭାବମାତ୍ର, ଏହି 
ଆପାତ ଦ୍ରୈତଭାବ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ବଲୀଳାର ଭିଭ୍ରଚିସ୍ବରୂପ ହୋଇଥାଏ। ପୁରୁଷ 
ଅନାଦି ଓ ଶାଶ୍ବତ, ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ଅନାଦି ଓ ଶାଶ୍ବତ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସମୂହ 
ଓ ଆମର ସଚେତନ ଅନୁଭୂୁତିରେ ପ୍ରକୃତି ଯେଉଁସବୁ ନିମ୍ନତର ରୂପ ନେଇ 
ପ୍ରତିଭାସିତ ହୁଏ, ଏହି ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧ ଭିତରୁହିଁ ତାହାର ଉତ୍ପ୍ତି। 
ଏଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁହି ଉଦ୍‌ଭୂତ, ଏଠାରେ ଯାହାକିଛି ଅନିତ୍ୟ ଓ ନସ୍ଵର 


୫୩୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସେସବୁ ସେହି ପ୍ରକୃତି ଭିତରୂହିଁ ଉଦ୍‌ଭୂତ, ତାହାରି ଦାରାହିଁ ସେମାନେ ଏହିସବୁ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣ, କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ, ଶକ୍ତି ଓ ଶକ୍ତିର କ୍ରିୟା ଆଦି 
ବାହ୍ୟ ଶୃଙ୍ଖଳ ପିନ୍ଧିଥାଆନ୍ରି। ସେମାନେ ନିରନ୍ତର ବଦଳୁଥାଆନ୍ତି, ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପୁରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ବଦଳୁଥାଏ ବୋଲି ମନେହୂଏ କିନ୍ତୁ 
ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ଏହି ଦୂଇଶକ୍ତି ଶାଶ୍ବତ ଓ ସବ୍ରୂସମୟରେ ସେହି ଏକାପରି 
ରହିଛନ୍ତି। ପ୍ରକୃତି ସୃଷ୍ଟି କରେ ଓ କର୍ମ କରେ, ପୁରୂଷ ତା'ର ସେହି ସୃଷ୍ଠି 
ଓ କର୍ମକୁ ଉପଭୋଗ କରେ, କିନ୍ତୁ ତାହାର କର୍ମର ଏହି ନିମ୍ନତର ରୂପରେ 
ପ୍ରକୃତି ଏହି ଉପଭୋଗକୁ ସୁଖ-ଦୁଃଖର କ୍ଷୁଦ୍ର ଓ ମୋହମୟ ରୂପରେ ପରିଣତ 
କରେ। ଜୀବ ବା ବ୍ଯକସ୍ତପୁରୂଷ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣାତ୍ମକ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ବଳପୂର୍ବକ 
ଆକରଷିତ ହୁଏ ଓ ତା'ର ଗୁଣର ଏହି ଆକର୍ଷଣ ତାକ ଅବିରତ ନାନା 
ପ୍ରକାର ଜନ୍ମ ଭିତରକୁ ଟାଣି ନିଏ, ଯେଉଁଠିକି ତାକୁ ନାନା ପରିବର୍ଭନ, 
ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଓ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣର ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭକୁ ଭୋଗ କରିବାକୁ 
ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଏହା ଜୀବର କେବଳ ବାହ୍ଯ ଅନୁଭବ, କ୍ଷରପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ଏକ ହୋଇଯିବା ଫଳରେ ଜୀବ କ୍ଷରଭାବାପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ଶରୀର 
ମଧ୍ଯରେହିଁ ଅଧ୍‌ସ୍ତିତ ରହିଛନ୍ତି ପ୍ରକୃତିର ଓ ଆମର ଭଗବାନ, ପରମାତ୍ମା, 
ପରମପୁରୂଷ, ପ୍ରକୃତିର ମହାନ୍‌ ଇଶ୍ଵର ଯେ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ସାକ୍ଷୀରୂପେ 
ଦର୍ଶନ କରତ୍ତି ତାହାର କ୍ରିୟାକୁ ଅନୁମୋଦନ କରନ୍ତି, ସେ ଯାହାକିଛି କରେ 
ତାହାକୁ ସମର୍ଥନ କରନ୍ତି ତାଂର ବହୁବିଧ ସୃଷ୍ଠିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରନ୍ତି ନିଜର 
ବିଶ୍ଵମୟ ଆନନ୍ଦ ନେଇ ନିଜ ସତ୍ତା ଭିତରେ ତାହାର ନାନା ରୂପର କ୍ରୀଡ଼ାକୁ 
ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି। ଏହାହିଁ ହେଉଛି ସେହି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଯେଉଥ୍‌ରେ ଆମ 
ମନକୁ ପ୍ରଥମେ ଅଭ୍ଯସ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ, ତାଂହହେଲେ କେବଳ ଆମେ ନିଜକୁ 
ସନାତନ, ଭଗବାନଙ୍କର ସନାତନ ଅଂଶ ବୋଲି ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ଜାଣିପାରିବୁ। 
ଏହି ଜ୍ଞାନ ଥରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଗଲେ, ତେଣିକି ଆମର ଅନ୍ତର୍ପୂରୂଷ ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ତାଂର ବ୍ଯବହାରରେ ବାହ୍ଯତଃ ଯେପରି ଭାବ ଗ୍ରହଣ କରୁନା କାହିଁକି, 
ସେ ଯାହା ବି କରୁଥ୍‌ଲା ପରି ଦେଖା ଯାଉନା କାହିକି, ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ସକ୍ରିୟ 
ଶକ୍ତି ତଥା ଦେହଧାରୀ ଅହଂର ଯେ କୌଣସି ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରୁନା କାହିକି, 
ସେ ନିଜ ସତଚ୍ତାରେ ମୁକ୍ତ ରହିଥାଏ, ଆଉ ଜନ୍ମଚକ୍ରରେ ବଦ୍ଧ ହୋଇ ନ 
ଥାଏ କାରଣ ଆତ୍ମାର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତାରେ ସେ ସତ୍ତାର ଆନ୍ତର ଅଜାତ ଆତ୍ମା 
ସହିତ ଏକ ହୋଇଯାଏ। ବିଶ୍ଵରେ ଯାହାକିଛି ଅଛି, ସେସବୁର ଯେଉଁ ଅହମିକାଶୂନ୍ୟ 
ପରମ ଅହଂ, ତା”ସହିତ ଆମର ଏକତ୍ସହିଁ ସେହି ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା । 

ଏହି ଜ୍ଞାନ ଆସେ ଏକ ଆନ୍ତର ଧ୍ଯାନ ଦ୍ବାରା, ଯାହା ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଶାଶ୍ବତ ଆମ୍ମା ଆମର ନିଜର ଆତ୍ମସତନ୍ତାରେ ଆମ ନିକଟରେ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। 


କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଞ୍ଚ ୫୩୫ 


କିଂବା ଏହି ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ହୁଏ ସାଂଖ୍ଯ-ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ 
ପୁରୂଷକୁ ପୃଥକ୍‌ କରିବା ଦ୍ବାରା। କିଂବା ଏହା ଆସେ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା, 
ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ମନ, ହୃଦୟ ଓ ଆମର ସମସ୍ତ କର୍ମଶକ୍ତିକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଦିଗରେ 
ଉନ୍ଲକ୍ତ କରି ଆମର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସଂକଳ୍ପ ଓ ଇଚ୍ଛାକୁ ବିଲୀନ କରି ଦିଆଯାଏ, 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଥ୍‌ବା ଆମର ସମୁଦାୟ କର୍ମର ଭାର ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। ଆଧ୍ୟାମ୍ିକ ଜ୍ଞାନ ଆମ ଭିତରେ ଜାଗରିତ ହୋଇପାରେ 
ଆମ ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଆତ୍ମାର ପ୍ରେରଣାରେ ଯେକୌଣସି ଯୋଗମାର୍ଗ ବା ଏକତ୍ସ 
ସାଧନର ଯେକୌଣସି ପନ୍ଥାକୁ ଧରିବା ପାଇଁ ଆନ୍ତର ଆହ୍ବାନ ଫଳରେ 
କିଂବା ଆମେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିପାରୁ ଅନ୍ୟଠାରୁ ଏହି ସତ୍ଯକୁ ଶ୍ରବଣ 
କରିବା ଦାରା ଏବଂ ମନକୁ ସେହି ଭାବରେ ଗଠନ କରିବା ଦ୍ବାରା ଯାହା 
ସେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଏକାଗ୍ରତା ସହିତ ଶ୍ରବଣ କରିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଭାବରେ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଏହି ଜ୍ଞାନରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ପାରିଲେ ତାହା ଆମକୁ ମୃତ୍ଯୁରୂ ଅମତତ୍ଵ 
ଦିଗରେ ଘେନିଯାଏ। ଜ୍ଞାନ ଆମକୁ ଦେଖାଇ ଦିଏ ଯେ ପ୍ରକୃତିର ନଶ୍ଵରତାର 
ସହିତ ଆତ୍ମାର କ୍ଷର ସଂପର୍କର ବହୂ ଉର୍ଧଵ୍ବରେ ଆମର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଆତ୍ମା 
ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାର ପରମ ପ୍ରଭୂରୂପେ ବିରାଜମାନ କରୁଛି, ସେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ 
ଓ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଏବଂ ସମ, ଶରୀର ଗ୍ରହଣ କଲେ ବି 
ତାହାର ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ କି ଏହି ସମସ୍ତ ଦେହ ବିନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ 
ସେ ମୃତ୍ଯୁର ଅଧୀନ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହାହିଁ ଯଥାର୍ଥ ଦର୍ଶନ ଆମ ଭିତରେ 
ତାହାର ଦର୍ଶନ, ଯେ ଶାଶ୍ବତ ଏବଂ ଅମର। ଆମେ ସର୍ବତ୍ର ସମଭାବରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ଏହି ଆତ୍ମାକୁ ଅଧ୍କରୁ ଅଧ୍‌କ ଯେତେ ଦର୍ଶନ କରୁ, ଆମେ ଆତ୍ମାର 
ସେହି ସମତାରେ ସେତେ ଅଧକ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଉ ଆମେ ଅଧ୍‌କରୁ ଅଧ୍‌କ 
ଯେତେ ଏହି ବିଶ୍ପମୟ ସତ୍ତାରେ ବାସକରୁ ଆମେ ନିଜେ ସେହି ବିଶ୍ଵମୟ 
ସତ୍ତା ହୋଇଉଠୁ, ଆମେ ଅଧ୍୍‌କରୁ ଅଧ୍‌କ ଯେତେ ଏହି ଶାଶ୍ବତ ବିଷୟରେ 
ଅବଗତ ହେଉ ଆମେ ନିଜେ ଆମର ଶାଶ୍ବତ ଭାବ ଧାରଣ କରୁ ଓ 
ଚିରନ୍ତନ ହୋଇଉଠୁ। ଆମେ ନିଜକୁ ଆତ୍ମାର ଶାଶ୍ବତ ଭାବ ସହ ଏକ 
କରିଦେଉ, ଆଉ ଆମର ମାନସିକ ଏବଂ ଦୈହିକ ଅଜ୍ଞାନତାର ସୀମିତତା 
ଓ ଦୁରବସ୍ଥା ସହ ନିଜକୁ ଏକ କରୁ ନାହିଁ। ସେତେବେଳେ ଆମେ ଦେଖ୍‌ 
ଯେ ଆମର ସମସ୍ତ କର୍ମ ପ୍ରକୃତିରହି ବିବର୍ତନ ଓ କ୍ରିୟା ଏବଂ ଆମର 
ଯଥାର୍ଥ ଆତ୍ମା ସେହି କର୍ମର କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କର୍ତା ନୁହେଁ। ସେ ହେଉଛି କର୍ମର 
ମୁକ୍ତ ସାକ୍ଷୀ ପ୍ରଭୁ ଓ ଅନାସକ୍ତ ଭୋକ୍ତା। ବିଶ୍ବଲୀଳାର ଏହି ବାହାର ଭାଗ, 
ଏହି ସ୍ଥୂଳ ପ୍ରପଞ୍ଚଚ ଏ ସମସ୍ତ ହେଉଛି ଏକ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରାକୃତ 
ସତ୍ତାମାନଙ୍କର ପୃଥକ୍‌ ପୃଥକ୍‌ ଭୂତଭାବ। ସେହି ଶାଶ୍ବତ ପୁରୂଷ ସତ୍ତାର 


୫୩୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଗଭୀରତାରେ ବିଶ୍ଵଶକ୍ତିର ଯେଉଁ ବୀଜ ନିହିତ ରହିଛି, ତାହାରି ଭିତରୂହିଁ 
ଏସବୁକିଛିକୁ ସେହି ବିଶ୍ଵଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ବିସ୍ତୃତ ଓ ପ୍ରକଟିତ କରାହେଉଛି ଏବଂ 
ମେଲିଦିଆ ହେଉଛି ଯଦିଓ ଆତ୍ମା ଆମର ଏହି ଶରୀର ଭିତରେ ପ୍ରକୃତିର 
କ୍ରିୟାସବୁକୁ ପରିଗ୍ରହ କରେ ଓ ଉପଭୋଗ କରେ କିନ୍ତୁ ସେସବୁର ନଶ୍ବରତା 
ତାହାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରେ ନାହି। କାରଣ ଏହା ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ଯୁର ଅତୀତ, 
ଶାଶ୍ବତ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ସେ ଯେତେ ନାନାବିଧ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରେ ସେସବୁ 
ବ୍ଯକ୍ତିରୂପ ଦ୍ବାରା ଏହା ସୀମିତ ନୁହେଁ, କାରଣ ସେ ଏସମସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିରୂପର 
ଏକ ପରମ ଆତ୍ମା। ଏହା ଗୁଣସକଳର ପରିବର୍ତନରେ ପରିବର୍ତିତ ହ୍ରଏ 
ନାହିଁ। କାରଣ ଏହା ନିଜେ ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ଏପରିକି 
କର୍ମ କରୂଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା କର୍ମ କରେ ନାହିଁ “କର୍ତାରମପି ଅକର୍ତାରମ୍‌?, 
କାରଣ ଏହା ପ୍ରକୃତିର କର୍ମକୁ ଧାରଣ କରିଥାଏ, କିନ୍ତୁ ସେ ଏହାର ଫଳସବୁରୁୂ 
ପୂର୍ଟ୍ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ମୁନ୍ତିରେ ରହିଥାଏ, କର୍ମର ସେହିଁ ମୂଳ, କିନ୍ତୁ ନିଜ ପ୍ରକୃତିର 
ଲୀଳାରେ ସେ କୌଣସି ଭାବରେ ପରିବର୍ତିତ ବା ପ୍ରଭାବିତ ହୂଏ ନାହିଁ। 
ଯେପରି ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆକାଶ ବହୁ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ତାହାଦ୍ବାରା 
ପ୍ରଭାବିତ ବା ପରିବର୍ତିତ ହରଏ ନାହିଁ, ସବୁ ସମୟରେହି ସେହି ଶୁଦ୍ଧ, ସୃକ୍ଷ୍ମ, 
ମୂଳ ଉପାଦାନ ହୋଇ ରହିଥାଏ, ସେହିପରି ଏହି ଆତ୍ମା ଯାହାକିଛି ସମ୍ଭବ 
ସବୁ କରିସାରିଲା ପରେ ମଧ୍ଯ, ସବୁ ହୋଇସାରିଲା ପରେ ମଧ୍ୟ, ସେସବ୍ର 
ଭିତରେ ସେହି ଏକ ଶୁଦ୍ଧ, ଅକ୍ଷର, ସୃକ୍ଷ୍ୁ,ୁ ଅନନ୍ତ ସତ୍ତାରୂପେ ବିଦ୍ଯମାନ 
ଥାଏ। ତାହାହିଁ ଆତ୍ମାର ପରା ସ୍ଥିତି, “ପରା ଗତିଃ”, ତାହାହି ଦିବ୍ଯସତ୍ତା, 
ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତି। “ମଦ୍‌ଭାବଂ ଏବଂ ଯେକେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ 
କରେ ସେ ଶାଶ୍ବତର ଏହି ପରମ ଅମୃତତ୍ସ ମଧ୍ଯରେ ଉଠିଯାଇପାରେ। 

ଏହି ବହ୍ମଜ, ନିଜର ପ୍ରାକୃତ ସମ୍ଭତିର କ୍ଷେତ୍ରର ଏହି ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଜ୍ଞାତା, 
ଏହି ଶାଶ୍ବତ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଏବଂ ତାହାର ଶାଶ୍ବତ ଶକ୍ତି ଏହି ପ୍ରକୃତି ଯେ 
ନିଜକୁ ସେହି କ୍ଷେତ୍ର ରୂପେ ପରିଣତ କରିଛି, ମରପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଆତ୍ମାର 
ଏହି ଅମରତ୍ସ ଏହି ସମସ୍ତ ବିଷୟ ଏକତ୍ର ଭାବରେ ଆମର ସତ୍ତା ଓ 
ଜୀବନର ସମଗ୍ର ସତ୍ଯ। ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଆମର ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଆତ୍ମା 
ଆଡ଼କୁ ଫେରୁ, ସେତେବେଳେ ସେ ତାହାର ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ସତ୍ଯର ମହାନ୍‌ 
ରଶ୍ଳିସବୁ ନେଇ ପ୍ରକୃତିର ସମଗ୍ର କ୍ଷେତ୍ରଟିକୁ ଉଦ୍‌ଭାସିତ କରିଦିଏ। ସେହି 
ଆ୍ାନ-ସୂର୍ଯ୍ୟାର ଆଲୋକରେ ଆମର ଜ୍ଞାନ-ଚକ୍ଷୁ ଖୋଲିଯାଏ ଏବଂ ଆମେ 
ଆଉ ଏହି ଅଛଜ୍ଞାନରେ ବାସ ନ କରି. ସେହି ସତ୍ୟରେ ବାସ କରୁ। ସେତେବେଳେ 
ଆମେ ଉପଲବ୍ଧି କରୁ ଯେ ଆମର ବର୍ରମାନର ମାନସିକ ଓ ଶାରୀରିକ 
ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଆମର ଯେଉଁ ସୀମାବଦ୍ଧତା, ତାହା: ଏକ ଅନ୍ଧକାରମୟ 


କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷୈତ୍ରଜ୍ଞ ୫୩୭ 


ଭ୍ରାନ୍ତି ମାତା ସେତେବେଳେ ଆମେ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ନିୟମରୂକ ମନ ଓ 
ଶରୀରର ନିୟମରୂ ମୁକ୍ତ ହେଉ ଏବଂ ଆତ୍ମାର ପରମ ପଦ ଲାଭ କରୁ। 
ସେହି ମହିମମୟ ସମୁଚ୍ଚ ପରିବର୍ତନ ¬ ମରପ୍ରକୃତିକୁ ପରିହାର କରି ଫିଙ୍ଗିଦେବା 
ଓ ଏକ ଅମୃତମୟ ଜୀବନ ପରିଗ୍ରହ କରିବା - ଏହାହିଁ ଚରମ, ଦିବ୍ଯ 
ଓ ଅନନ୍ତ ସମ୍ଭତି। 


୧୪ 
ଗୁଣାତୀତ* 


ଗୀତାର ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକରେ କ୍ଷିପ୍ରତାର ସହ କେତେକ 
ନିଷ୍ପରିମୂଳକ ବିଶେଷଣ ଦ୍ବାରା ପୁରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ପ୍ରଭେଦସବୁକୁ 
ଦର୍ଶାହୋଇଛି, ସେମାନଙ୍କର ପୃଥକ୍‌ ଶକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାଧାରାର କେତେକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ 
କିନ୍ତୁ ଗୂଢ଼ାର୍ଥବ୍ୟଞ୍ଜକ ଲକ୍ଷଣ ଦିଆଯାଇଛି, ବିଶେଷତଃ ଏହି ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାହୋଇଛି 
ଯେ ଦେହଧାରୀ ଜୀବାମ୍ବା ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣକୁ ଉପଭୋଗ କରିବାଯୋଗୁଁ ତାହାର 
କିୟାର ଅଧୀନ ହୋଇପଡ଼େ କିନ୍ତୁ ପରମାତ୍ମା ଗୁଣସମୂହକୁ ଭୋଗ କଲେ 
ମଧ୍ୟ ତାହାର ଅଧୀନ ହୁଏ ନାହିଁ କାରଣ ସେ ନିଜେ ଏହି ଗୁଣସମୂହର 
ଉର୍ଦ୍ଝରେ। ଏହିସବୁ ବିଷୟକୁ ଭିଭ୍ତିକରିହିଁ ଗୀତାର ସେହି ସମଗ୍ର ବିଚାରଟି 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଯେ ମୁକ୍ତ ପୂରୂଷ ତାହାର ସନ୍ତାର ସଚେତନ ଧର୍ମରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ଏକ ହୋଇଯାଏ। ସେହି ମୁକ୍ତି, ସେହି ଏକତ୍ସ, ସେହି ଦିବ୍ଯପ୍ରକୃତିଲାଭ, 
ସାଧର୍ମ୍ୟ - ଏହାକୁହିଁ ଗୀତା ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ମୁତ୍ତିର ସାରତତ୍ତ୍ଵ ବୋଲି ଏବଂ ଅମୃତତ୍ଵର 
ସମଗ୍ର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିଛି। ସାଧର୍ମ୍ଯକୁ ଏହି ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଗୁରୂତ୍ସଵ 
ଦିଆଯିବା ଗୀତା-ଶିକ୍ଷାର ଏକ ପ୍ରଧାନ କଥା । 


ଅମରତ୍ଵ କହିଲେ ପ୍ରାଚୀନ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଶିକ୍ଷାରେ କେବେହେଲେ ଶରୀରର 
ମୃତ୍ଯୁପରେ କେବଳ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଅଘସ୍ତତ୍ସ ତିଷ୍ଠି ରହିବାକୁ ବୁଝାଉ ନ ଥୁଲା; 
ସେ ଅର୍ଥରେ ସମସ୍ତ ଜୀବ ଅମର, କେବଳ ରୂପରହି ବିନାଶ ହରୁଏ। ଯେଉଁ 
ଜୀବମାନେ ମୁକ୍ତିଲାଭ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ଯୁଗଯୁଗାନ୍ତରର ପୁନରାବର୍ଭନରେ 
ବାସ କରନ୍ତି, ବ୍ୟକ୍ତ ଜଗତ୍‌ସବୁର ପ୍ରଳୟ ହେଲେ ସେମାନେ ବ଼ହ୍କ ଭିତରେ 
ନିବର୍ତିତ ବା ନିଗୂଢ଼ ହୋଇ ରହିଥାଆନ୍ତି ଓ ନୂତନ ଯୁଗଚକ୍ର ଆରମ୍ଭ ହେଲେ 
ପୁଣି ସେମାନେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। ପ୍ରଳୟ ହେଉଛି ଏକ ଯୁଗଚକ୍ରର ଅନ୍ତ, 
ସେଥ୍‌ରେ ସତ୍ତାର ଗୋଟିଏ ବିଶ୍ଵରୂପ ଓ ତହିଁ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେହି ଯୁଗଚକ୍ରର 
ଆବର୍ତରେ ଘୂରୂଥ୍‌ବା ସମସ୍ତ ବ୍ଯଷ୍ଠିରୂପର ସାମୟିକ ବିନାଶ ସଂଘଟିତ ହୁଏ, 


× ଗୀତା, ଚତୃର୍ଦଶ ଅଧାୟ 


ଗୁଣାତୀତ ୫୩୯ 


କିନ୍ତୁ ତାହା ଏକ ସାମୟିକ ବିରତି ମାତ୍ର ଏକ ନୀରବ ଅବକାଶ ମାତ୍ର, 
ଯାହାପରେ କି ପୁଣି ସମସ୍ତ ବେଗ ନେଇ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ ନୂତନ ସୃଷ୍ଟି, 
ନୂତନ ସମାହାର ଓ ନୂତନ ପୁନର୍ଗଠନ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ସେହି ରୂପମାନେ 
ପୂଣି ଆବିର୍ଭୂତ ହୁଅନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଗତିର ବେଗ ପେରିପାଆନ୍ତି। 
ଆମର ଦୈହିକ ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ୟ ଗୋଟାଏ ପ୍ରକାର ପ୍ରଳୟ, ଗୀତା ବର୍ଭମାନ 
ଏହି ଶବ୍ଦକୁ ଏହି ମୃତ୍ଯୁର ଅର୍ଥରେହି ବ୍ଯବହାର କରିବ, ପ୍ରଲୟମ୍‌ ୟାତି 
ଦେହଭୂତ୍‌, ଦେହଧାରୀ ଜୀବ ପ୍ରଳୟପ୍ରାପ୍ତ ହୂଅନ୍ତି। ଜଡ଼ର ଯେଉଁ ରୂପକୁ 
ଆଜ୍ଞାନବଶରେ ସେ ନିଜର ସତ୍ତା ବୋଲି ମନେ କରିଥାଏ, ବର୍ରମାନ ତାହା 


ଧ୍ଞ 


ପଞ୍ଚଭୂତ ସହିତ ମିଶିଯାଇ ତାହାର ପ୍ରଳୟ ହୂୁଏ। କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମା ସେହିପରି 
ରହିଥାଏ ଓ କିଛିକାଳ ପରେ ଏହି ପଞ୍ଚଭୂତରୁହିଁ ନିମିତ ଏକ ନୂତନ ଦେହ 
ଧାରଣ କରେ ଓ ପୁଣି ଜନ୍ମଜନ୍ମାନ୍ତରର ଚକ୍ରରେ ଘୂରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରେ, 
ଠିକ୍‌ ଯେପରି ବିଶ୍ବପୁରୂଷ କିଛିକାଳ ବିଶ୍ରାମ ଓ ବିରତି ପରେ ପୁଣି ନିଜ 
ଯୁଗଚକ୍ରର ଅନ୍ତହୀନ ଆବର୍ଭନ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି। କାଳଚକ୍ରର ଆବର୍ଭନ ଭିତରେ 
ଏହି ଯେଉଁ ଅମରତ୍ସ ଏହା ସମସ୍ତ ଦେହଧାରୀ ଆତ୍ମାର ଏକ ସାଧାରଣ ଧର୍ମ। 


ଗଭୀରତର ଅର୍ଥରେ ଅମର ହେବା ଏହି ମୃତ୍ୟୁ ପରର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଓ 
ପୁନଃ ପୁନଃ ଆବର୍ତନଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଜିନିଷ। ଅମରତ୍ସ ହେଉଛି ସେହି ପରମପଦ 
ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଆତ୍ମା ନିଜକୁ ଜନ୍ମ ମୃତ୍ଯୁର ଅତୀତ ବୋଲି ଜାଣେ, ଏବଂ 
ଜାଣେ ଯେ ସେ ନିଜ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ସ୍ଵରୂପ ଦ୍ବାରା ସୀମାବଦ୍ଧ ନୁହେଁ, ସେ 
ଅନନ୍ତ, ଅବିନାଶୀ, ଅକ୍ଷର, ଶାଶ୍ବତ - ଅମର, କାରଣ ସେ କେବେହେଲେ 
ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହି ତେଣୁ କେବେ ମଧ୍ୟ ମରେ ନାହିଁ। ଭାଗବତ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ, 
ଯେ ପରମ ଭଶ୍ଵର ଓ ପରମ ବ୍ମହ୍ମ/ ସେ ଏହି ଅମର ଶାଶ୍ବତତାର ନିତ୍ଯ 
ଅଧୂକାରୀ, ନିଜେ କୌଣସି ଶରୀର ଗ୍ରହଣ କଲେ ବା ନିରନ୍ତର ନାନା 
ବିଶ୍ଵରୂପ ଓ ବିଶ୍ଵଶକତ୍ତି ଧାରଣ କଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କର କୌଣସି 
କ୍ଷୟବୃଦ୍ଧି ହୂଏ ନାହିଁହ କାରଣ ସେ ସର୍ବଦା ଏହି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନରେ ବାସ କରୁଛନ୍ତି। 
ତାଙ୍କର ସ୍ଵଭାବହିଁ ହେଉଛି ନିଜର ଶାଶ୍ଵତତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅବିକାରୀ ଭାବରେ 
ନିତ୍ୟ ସଚେତନ ରହିବା, ସେ ଆଦି ଅନ୍ତହୀନ ଭାବରେ ଆତ୍ମସଚେତ। 
ଏଠାରେ ସେ ସମସ୍ତ ଦେହର ଦିବ୍ୟ ଅଧ୍‌ବାସୀ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେହରେ 
ସେ ଅଜନ୍ମାରୂପେ ବିଦ୍ଯମାନ, ସେହି ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ଦ୍ବାରା ନିଜ ଚେତନାରେ 
ସେ ସୀମିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ଧାରଣ କରିଥ୍‌ବା ଭୌତିକ ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ନିଜେ ଏକ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ, କାରଣ ତାହା ତାଙ୍କ ସତ୍ତାର ଲୀଳାମୟ 
ଜଗତ୍‌ ବ୍ୟାପାରରେ ଏକ ଗୌଣ ଘଟନା ମାତ୍ର। ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଏହି 


୫୪୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ନିତ୍ଯ ସଚେତନ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବାହିଁ ମୁକ୍ତି ଓ ଅମରତାଂ । 
କିନଚ୍ଛ ଏଠାରେ ଏହି ମହତ୍ତର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଅମରତ୍ସ ଲାଭ କରିବାକୁ ହେଲେ 
ଦେହଧାରୀ ଜୀବକୁ ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତିର ନିୟମ ଅନୁସାରେ ଜୀବନଯାପନ 
କରିବା ଛାଡ଼ିଦେବାକୁ ହେବ, ଏହାକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ପରମ ଜୀବନ ଧାରାର 
ବିଧାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ, ବାସ୍ତବରେ ଏହାହିଁ ହେଉଛି ତାଂର ନିଜ 
ଶାଶ୍ବତ ମୂଳସତ୍ତାର ପ୍ରକୃତ ବିଧାନ। ନିଜର ନିଗୂଢ଼ ମୂଳ ସନ୍ତା ପରି ସମାନ 
ଣାବରେ ନଜ ଜୀବନ ବା ସମ୍ଭୃୃତିର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ବିକାଶରେ ମଧ୍ୟ ତାହାକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସାଦୃଶ୍ୟରେ ଗଢ଼ିଉଠିବାକୁ ହେବ। 

ଏବଂ ଏହି ଯେଉଁ ମହାନ୍‌ ସିଵି, ମାନବ-ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରକୃତିରେ 
ଉତ୍ତରଣ, ଏହା ଆମେ କରିପାରୁ କେବଳ ଭଗଦଦଭିମୁଖୀ ଜ୍ଞାନ, ସଂକଳ୍ପ 
ଓଂ ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା। କାରଣ ପରମ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିଜର ସନାତନ ଅଂଶରୂପେ, 
ନିଜର ଅମର ପ୍ରତିନିଧୁରୂପେ ଜୀବ ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତିର କର୍ମଧାରା ମଧ୍ୟକୂ ପ୍ରେରିତ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତଥାପି ସେ ଏହି କର୍ମଧାରାସବୁର ଚରିତ୍ର ଦ୍ବାରା ବାଧ୍ଯ ହୋଇ, 
“ଅବଶମ୍‌ ପ୍ରକୃତେର୍ବଶାତ୍‌, ନିଜର ବାହ୍ଯ ଚେତନାରେ ପ୍ରକୃତିର ସୀମା ଓ 
ବଂଧନସବୁ ସହିତ ନିଜକୁ ଏକ କରି ଦେଖେ, ନିଜକୁ ଏପରି ଏକ ମନ, 
ପ୍ରାଣ ଓ ଦେହ ସହିତ ଏକ କରି ଦେଖେ ଯେଉଁମାନେ କି ନିଜର ଅନ୍ତନି ହିତ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସତ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତା ସଂପର୍କରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିସ୍କତ 
ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି। ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଭିତରକୁ ଫେରିଯିବା, ପୁରୂଷ ସହିତ ପ୍ରକୃତିର 
ଆପାତ ସମ୍ବନ୍ଧ ବଦଳରେ ପ୍ରକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧର ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବା, ଭଗବାନଙ୍କୁ, 


× ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା ଯେ ଗୀତାରେ କେଉଁଠି କୌଣସି ପ୍ରକାର ଆଭାସ ଦିଆଯାଇ 
ନାହିଁ ଯେ ଅବ୍ଯକ୍ତ, ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ଯ ବା ଅଖଣ୍ଡ ବ୍ରହ୍ମ “ଅବ୍ଯକ୍ତମ୍‌, ଅନିର୍ଦେଶ୍ଯମ୍‌! 
ମଧ୍ୟରେ ବ୍ଯଷ୍ଟୀଭୂତ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାର ଲୟହିଁ ଅମରତ୍ନର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ, ପ୍ରକୃତ 
ଅବସ୍ଥା ବା ଯୋଗର ଯଥାର୍ଥ ଲକ୍ଷ୍ୟ। ବିପରୀତପକ୍ଷେ ଗୀତା ପରେ କହିଛି 
ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ତାଙ୍କର ପରମ ପଦରେ ବାସ କରିବାହିଁ ଅମରତ୍କ, 
'ମୟି ନିବସିଷ୍ୟସିଂ ପରଂଧାମ ଏବଂ ଏଠାରେ ଅମରତ୍ଵର ଅର୍ଥ କରହାଯାଇଛି 
ସାଧର୍ମ୍ଯଂ “ପରାମ୍‌ ସିଵିମ୍‌” ସଭ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତିର ଧର୍ମରେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ସହ 
ଏକ ହୋଇଯିବା, କିନ୍ତୁ ତଥାପି ମଧ୍ଯ ନିଜ ସତ୍ତାରେ ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରହିବା ଏବଂ 
ବିଶ୍ଵଧାରା ସମ୍ବନ୍ଦରେ ସଚେତନ ରହିବା ଅଥଚ ଏହାର ଉଭର୍ଵ୍ରେ ରହିବା, 
ଯେପରି ମୁନିମାନେ ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ୟ ରହିଛନ୍ତି ମୁନୟଃ ସର୍ବେ, ସେମାନେ 
ସୃଷ୍ଠି ସମୟରେ ଜନ୍ମର ଅଧୀନ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଯୁଗଚକ୍ରର ପ୍ରଳୟ ସମୟରେ 


ମଧ୍ଯ ବ୍ଯଥୁତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। 


ଗୁଣାତୀତ ୫୪୧ 


ନିଜକୁ ଓ ଜଗତକୁ ଆଉ କେବଳ ଭୌତିକ ଓ ବାହିଯିକ ଅନୁଭୂତି ଦ୍ବାରା 
ନ ଜାଣି ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଅନୁଭୂତି ଦ୍ବାରା ଜାଣିବା, ଇନ୍ଦ୍ିୟଗତ ମନ ଏବଂ ବଦହିର୍ମୂଖୀ 
ବୁଦ୍ଧିର ବିଭ୍ରାନ୍ତକାରୀ ପ୍ରାତିଭାସିକ ବୋଧ ଦ୍ରାରା ନୁହେ ଆନ୍ତର ଆତ୍ମଚେତନାର 
ଗଭୀରତମ ସତ୍ୟ ଦ୍ବାରା ଜାଣିବା - ଏହାହି ଏହି ସିଦିର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ପନ୍ଥା। 
ଆମ୍ମଦଜ୍ଧାନ ଓ ଭଗବତ୍‌ ଞ୍ଞାନ ବିନା, ଏବଂ ଆମର ପ୍ରାକୃତ ଜୀବନ ସଂପର୍କରେ 
ଏକ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ମନୋଭାବ ବିନା ସିଦ୍ଧି ଆସିପାରେନା, ସେହି ସକାଶେହିଁ 
ପ୍ରାଚୀନ ମନୀଷୀମାନେ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ମୁକ୍ତି ଉପରେ ଏତେ ଜୋର୍‌ ଦେଇଥ୍‌ଲେ ¬ 
ସେ ଜ୍ଞାନ କେବଳ ବିଚାରବୁଦି ଦ୍ବାରା ବସ୍ତୁମାନଙ୍କୁ ଜାଣିବା ନୁହେଁ, ପରନ୍ତୁ 
ତାହା ହେଉଛି ମନୋମୟ ଜୀବ ମନୁଷ୍ଯର ଏକ ମହତ୍ତର ଅଧ୍ୟାମୂ ଚେତନାରେ 
ଗଢ଼ିଉଠିବା। ଜୀବ ପୂର୍ଷ୍ଚତା ଲାଭ ନ କଲେ, ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରକୃତିରେ ଗଢ଼ି 
ନ ଉଠିଲେ, ଜୀବର ମୁକ୍ତି ଆସିବ ନାହିଁ, ନିରପେକ୍ଷ ଭଗବାନ କୌଣସି 
ଖୁଆଲବଶରେ ବା ତାଙ୍କ କୃପାର କୌଣସି ମନମୁଖ୍‌ ସନନ୍ଦ ଦାରା ଆମ 
ପାଇଁ ଏହା ଆଣି ଦେବେ ନାହିଁ। ଦିବ୍ୟ କର୍ମସବୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଫଳପ୍ରଦ 
ହୁଅନ୍ତି କାରଣ ସେସବୁ ଆମ ସତ୍ତାର ଅନ୍ତରସ୍ଥ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ସହିତ କ୍ରମବର୍ଦମାନ 
ଏକତା ଆଣିଦେଇ ଆମକୁ ଏହି ପୂର୍ଣ୍ଚତା ଦିଗରେ ଏବଂ ଆମ୍ମା ପ୍ରକୃତି 
ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଦିଗରେ ନେଇଯାଆନ୍ତି। ଦିବ୍ଯପ୍ରେମ ଫଳପ୍ରଦ 
ହ୍ରଏ କାରଣ ଏହାଦ୍ାରା ଆମେ ଆମର ଭକ୍ତିର ଏକମାତ୍ର ପରମ ପାତ୍ରଙ୍କର 
ସାଦୃଶ୍ୟରେ ଗଢ଼ିଉଠୁ ଏବଂ ସେହି ପରମଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟୁତ୍ତରସୂଚକ ପ୍ରେମକୁ ଆବାହନ 
କରି ଏଠାକୁ ଉତାରି ଆଣୁ ଯେପରିକି ତାହା ଆମକୁ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନର ଜ୍ୟୋତିରେ 
ଏବଂ ତାଙ୍କର ଶାଶ୍ବତ ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ସତ୍ତାର ଉନ୍ନୟନକାରୀ ଶକ୍ତି ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧତାରେ 
ପ୍ନାବିତ କରିଦେବ। ଅତଏବ, ଗୀତା କହେ, ଏହାହିଁ ପରମଜ୍ଞଥାନ ଏବଂ 
ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଭିତରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ, “ଜ୍ଞାନାନାଂ ଜ୍ଞାନମୁତ୍ରମମ୍‌, କାରଣ 
ଏହା ପରମ ସିଦି ଓ ପରମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମପଦ, “ପରାମ୍‌ ସିଦଵିମ୍‌।, ଦିଗରେ 
ନେଇଯାଏ ଏବଂ ଜୀବକୂ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସାଦୃଶ୍ଯ ଲାଭ କରିବା ଦିଗରେ, 
ସାଧର୍ମ୍ୟଯଂ ଦିଗରେ ନେଇଯାଏ। ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଶାଶ୍ବତ ଜ୍ଞାନ, ମହାନ୍‌ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଅନୁଭୂତି, ଯାହାଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ ମୁନିଗଣ ସେହି ପରମ ସିଦି ଲାଭ 
କରିଛନ୍ତି। ପରମ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସତ୍ତାର ଧର୍ମରେ ଏକ ହୋଇ ଉଠିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ତାଙ୍କର ଶାଶ୍ମତତା ଭିତରେ ଅନନ୍ତକାଳ ପାଇଁ ବାସ କରିଛନ୍ତି। ସେମାନେ 
ସୃଷ୍ଟିକାଳରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ ବା ବିଶ୍ଵପ୍ରଳୟର ବେଦନାରେ ବ୍ଯଥୁତ 
ହୁଅନ୍ତି ଜାହି। ତାଂହେଲେ ଏହି ସିଵି, ଏହି ସାଧର୍ମ୍ଯ - ଏହାହିଁ ଅମୃତତ୍ଵର 
ପନ୍ଥା ଏବଂ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ବିଧାନ ଯାହା ବିନା ଜୀବ ଶାଶ୍ବତ ମଧ୍ୟରେ ସଚେତନ 
ଭାବରେ ବାସ କରିପାରିବ ନାହିଁ। 


୫୪୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମାନବର ଆତ୍ମା କେବେହେଲେ ଭଗବାନଙ୍କର ସାଦୃଶ୍ୟରେ ଗଢ଼ି ଉଠିପାରନ୍ତା 
ନାହିଁ,। ଯଦି ଏହା ନିଚ୍ଚ ନିଗୂଢ଼ ମୂଳସତ୍ତାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଅବିନାଶୀ 
ଭାବରେ ଏକ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା, ଓ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ଯତାର ଅଙ୍ଗ ଓ ଅଂଶ 
ହୋଇ ନ ଥାଂନ୍ତା, ଏହା ଯଦି କେବଳ ମାନସିକ, ପ୍ରାଣିକ ଓ ଦୈହିକ 
ପ୍ରକୃତିର ଜୀବ ହୋଇ ଥାଂନ୍ତା ତାଂହେଲେ ଏହା କେବେହେଲେ ଅମର ହୁଅନ୍ତା 
ନାହିଁ ବା ହୋଇପାରନ୍ତା ନାହିଁ। ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଠିହିଁ ଭାଗବତ ସତ୍ତାରହିଁ ଏକ 
ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି, ଏବଂ ଆମ ଭିତରେ ଯାହା ରହିଛି ତାହା ଶାଶ୍ବତ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାରହିଁ 
ଅଂଶ। ଆମେ ଅବଶ୍ୟ ନିମ୍ନତର ଜଡ଼ପ୍ରକୃତି ଭିତରକୁ ଆସିଯାଇଛୁ ଏବଂ 
ତା'ର ପ୍ରଭାବର ଅଧୀନରେ ରହିଛୁ, କିନ୍ତୁ ଆମେ ସେଠାକୁ ଆସିଛୁ ପରମ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ପ୍ରକୃତିରୂର ଏହି ନିମ୍ନତର ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବସ୍ଥା ଆମର ଆପାତଦୃଶ୍ଯ ସତ୍ତା, 
କିନ୍ତୁ ସେହି ଅନ୍ୟ ସନ୍ତାଟିହିଁ ଆମର ପ୍ରକୃତ ସନତ୍ତା। ଶାଶ୍ବତ ପରମ ଏହିସବୁ 
ବିଶ୍ବଧାରାକୁ ନିଜର ଆତ୍ମ-ସୃଜନରୂପେ ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି। ସେ ଏକ ସଙ୍ଗରେ 
ଏହି ବିଶ୍ଵର ପିତା ଓ ମାତା, ଅନନ୍ତତତ୍ତ୍ଵ ବିଜ୍ଞାନନ ମହତ୍‌ ବହ୍ଲହିଁ ହେଉଛି 
ସେହି ଯୋନି, ଯାହାଭିତରେ ସେ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମ-ସୃଜନର ବୀଜ ନିକ୍ଷେପ 
କରନ୍ତି।“ ଅଧୁ-ଆତ୍ମା (୦୨୮-୮୫୦॥) ରୂପେ ସେ ବୀଜ ନିକ୍ଷେପ କରନ୍ତି 
ମାତାରୂପେ, ତାଙ୍କର ଚେତନାମୟ ତେଜରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ର ଚିତ୍‌ଶକ୍ତି ପ୍ରକୃତି- ଆତ୍ମା 
(118011୮€-5୦ |) ରୂପେ ସେ ସେହି ବୀଜକୁ ସତ୍ତାର ଏହି ଅନନ୍ତ ଉପାଦାନ ମଧରେ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଯାହାକି ତାଙ୍କର ଅସୀମ ଅଥଟ ଆତ୍ମ ପରିସୀମ ବିଜ୍ଞାନରେ 
ଗର୍ଭଧାରୀ। ସେ ଏହି ଆତ୍ମସୃଜନର “ମହତ୍‌”ର ଗର୍ଭରେ ସେହି ଦିବ୍ଯବୀଜକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେଠାରେ ସେହି ଦିବ୍ଯଦଭ୍ରୁଣକୁ ଆଦି ଭାବମୟ ସୂଜନ 
କ୍ରିୟାରେ ଉପୂନ୍ଚ ମନ ଓ ଦେହର ରୂପରେ ଗଢ଼ନ୍ତି। ଆମେ ଯାହାକିଛି 
ଦେଖୁ ସେ ସମସ୍ତ ସେହି ସୃୂଚ୍ଚନ କ୍ରିୟାରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଯାହା 
ଜନ୍ମ ନିଏ ତାହା ଅଜାତ ଓ ଅନନ୍ତଙ୍କର ସସୀମଭାବ ଓ ରୂପ। ପରମ 
ଆତ୍ମା ଶାଶ୍ବତ ଏବଂ ନିଜର ସମସ୍ତ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତର ଭର୍ଜଧ୍ଧରେ। ଏହି ଆତ୍ମା 
ଭିତରେ ପ୍ରକୃତି ଶାଶ୍ବତ ଓ ଅନାଦିରୂପେ ରହି ଅନ୍ତହୀନ ସୃଷ୍ଠି ଓ ସମାପ୍ରିହୀନ 
ପ୍ରଳୟର ଅବିରାମ ଛନ୍ଦରେ ଚିରକାଳ ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି। ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ 
ଯେଉଁ ଜୀବ ନାନାରୂପ ଗ୍ରହଣ କରୁଛି ସେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ କୌଣସିଭାବେ 


× ମମ ୟୋନିର୍ମହଦ୍‌ ବହୁ ତସ୍ଥିନ୍‌ ଗର୍ଭଂ ଦଧାମ୍ୟହମ୍‌ | 
ସମ୍ଭବଃ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ତତୋ ଭବତି ଭାରତ ॥ 
ସର୍ବୟୋନିଷୁ କୌନ୍ତେୟ ମୂର୍ତୟଃ ସମ୍ଭବନ୍ତି ୟାଃ । 
ତାସାଂ ବ୍ରହ୍ମ ମହଦ୍‌ୟୋନିରହଂ ବୀଳପ୍ରଦଃ ପିତା | ଗୀତା ୧୪/୩-୪ 


ଗୁଣାତୀତ ୫୪୩ 


କମ୍‌ ଶାଶ୍ଵତ ନୁହେଁ, “ଅନାଦି ଭଭାବପି' | ଏପରିକି ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଯେତେବେଳେ 
ସେ ଅବିରାମ କଳ୍ପକଳ୍ପାନ୍ତର ଚକ୍ରର ଅନୁସରଣ କରୁଛି, ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ 
ସେ ଯେଉଁ ଶାଶ୍ଵତରୁ ଏମାନଙ୍କ ଭିତରକୁ ଆସିଥାଏ, ସେହି ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତାରେ 
ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ଯୁଚକ୍ରର ଉର୍ଦ୍ବରେ ନିତ୍ୟ ବିରାଜମାନ ଏବଂ ଏପରିକି ଏଠାରେ 
ତାହାର ଆପାତ ଚେତନାରେ ବି ସେ ସେହି ସ୍ଵଭାବସିଦ୍ଧ ଶାଶ୍ବତ ପରାପ୍ଵରତା 
ସଂପର୍କରେ ସେଚେତ ହୋଇପାରିବ। 

ତା”ହେଲେ ଏହି ପ୍ରଭେଦ କିଏ ସୃଷ୍ଟି କରେ, ଜୀବକୁ ଏହି ଜନ୍ମ, 
ମୃତ୍ଯୁ ଓ ବନ୍ଧନର ପ୍ରତୀତି ଭିତରକୁ ନେଇ ଆସେ କିଏ? କାରଣ ଏହା 
ତ” ଖୁବ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଏହା ଏକ ପ୍ରତୀତି ମାତ୍ର। ଏହା ଚେତନାର ଏକ 
ଗୌଣକ୍ରିୟା ବା ଅବସ୍ଥା, ଏହା ହେଉଛି ନିମ୍ନତର ପ୍ରେରଣାର ସୀମାବଦ୍ଧ 
କ୍ରିୟାସବୁରେ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସକଳ ସହିତ ଏବଂ ମନ, ପ୍ରାଣ, ଦେହର ଆତ୍ମପରାୟଣ 
ଅହଂବଦ୍ଧ କର୍ମଗ୍ରନ୍ଥି ସହିତ ଆତ୍ମବିସ୍କରଣବଶରେ ନିଜକୁ ଏକ କରି ଦେଖ୍‌ବା। 
ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ନିମ୍ନତର କ୍ରିୟାର ମୋହମୟ ଶକ୍ତିରୁ ହଟିଆସି ଆମର 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଚେତନ ସନତ୍ତାରେ ପୁନଃ ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ଚାହୁଁ ଏବଂ ଆତ୍ମାର 
ମୁକ୍ତ ପ୍ରକୃତି ତଥା ତାଂର ଶାଶ୍ବତ ଅମରତ୍ଵ ଲାଭ କରିବାକୁ ଚାହୁଁ ତାଂହେଲେ 
ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସମୂହର ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠିବା, ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ହେବା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ। 
ସାଧର୍ମ୍ୟର ସେହି ଅବସ୍ଥାକୁ ଗୀତା ପରେ ପରିସ୍ଫୃଟ କରିବାକୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି। 
ପୂର୍ବର ଗୋଟିଏ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଗୀତା ଏହାର ସୂଚନା ଦେଇଛି ଏବଂ କିଛି 
ଜୋର ଦେଇ ଏହାକୁ ପ୍ରତିପାଦନ ମଧ୍ୟ କରିଛି, କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ଆହୁରି 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଭାବରେ ଦେଖାଇ ଦେବାକୁ ହେବ ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ କ”ଣ, କିପରି 
ଭାବରେ ସେମାନେ ଜୀବକୁ ବାନ୍ଧି ରଖନ୍ତି ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମୁକ୍ତିଠାରୂ ଦୂରରେ 
ରଖନ୍ତି ଏବଂ ଗୁଣସବୁର ଉର୍ଦ୍ଵକୁ ଉଠିବାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ କ'ଣ ? 

ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ନିଜର ସାରରୂପରେ ଗୁଣାତ୍ମକ, ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ତାହାର ଗୁଣ ବୋଲି କୁହାଯାଏ। ବିଶ୍ଵର ଯେକୌଣସି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ପରିକଳ୍ପନାରେ 
ଏହା ଏପରି ହେବାକୁ ବାଧ୍ୟ, କାରଣ ଆତ୍ମା ଓ ଜଡ଼ ମଧ୍ଯରେ ଯୋଗସୂତ୍ର 
ହେଉଛି ଚୈତ୍ଯଶକ୍ତି ବା ଆତ୍ମ ଶକ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ କ୍ରିୟାଟି ଙହୂଏ ଚେତନାତ୍ମକ 
ଏଵଂ ଗୁଣାତ୍ମକ ତାହା ଭୌତିକ ବା ପରିମାଣାତ୍ମକ ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ 
ଗୁଣହି ବିଶ୍ବଶନ୍ତିର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାରେ ଅଭୌତିକ ଏବଂ ଅଧ୍‌କ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ତତ୍ତ୍୍‌, ତାହାର ଆଦ୍ୟା ଗତିଶକ୍ତି। ଜଡ଼ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତି 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏକ ବିଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ସହିତ ଅଭ୍ଯସ୍ତ କରାଇଦେଇଛି, କାରଣ 
ସେଠାରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଯେଉଁ ବିଷୟ ଆମର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରେ, ତାଂ 
ହେଉଛି ତାଂର କ୍ରିୟାସବୁର ପରିମାଣାତ୍ମକ ବିଭାବର ଗୁରୂତ୍ଵ, ଏବଂ ରୂପ 


୫୪୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସୃଷ୍ଠି ପାଇଁ ପରିମାଣାତ୍ମକ ସଂଯୋଗ ଓ ବିନ୍ଯାସ ଉପରେ ତାହାର ନିର୍ଭରତା । 
ତଥାପି ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ ଏହା ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଛି ଯେ ଜଡ଼ ହେଉଛି ବରଂ 
ଶଚ୍ଚିରହି ଏକ ସତ୍ତା ବା କ୍ରିୟା, ଶକ୍ତି ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ ଜଡ଼ ସତ୍ତାର କେବଳ 
ସଂପ୍ରେରଣା ବା ଜଡ଼ରେ କ୍ରିୟା କରୂୁଥ୍‌ବା ଏକ ଅନ୍ତନିହିତ ଶକ୍ତି ନୁହେ; 
ଏବଂ ଏହି ଆବିଷ୍କାର ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ବିଚାରର କିଛି 
ପରିମାଣରେ ପୁନରାବିର୍ଭାବର ସୂଚନା ଦିଏ। ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ମନୀଷୀମାନଙ୍କ 
ବିଶ୍ଳେଷଣରେ ପ୍ରକୃତିର ପରିମାଣାତ୍ମକ କ୍ରିୟା, “ମାତ୍ରାଂ'କୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଥ୍ଲା 
କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଏହା କେବଳ ପ୍ରକୃତିର ଅପେକ୍ଷାକୃତ ବାହ୍ଯିକ 
ଓ ସ୍ଥୂଳନିୟମାନୂଗତ କାର୍ଯ୍ୟସଂପାଦନଧାରାର ଏକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ 
ଅନ୍ତର୍ୂଚ଼ଭାବାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟସଂପାଦକଶକ୍ତି ବସ୍ତୂସବୁକୁ ସେମାନଙ୍କର ଗୁଣ ଓ ସ୍ଵଭାବ 
ଅନୁଯାୟୀ ସୁବିନ୍ଯସ୍ତ କରେ ତାହାହିଁ ପ୍ରଧାନ ନିର୍ଵାରକଶକ୍ତି ଏବଂ ଏହା ସମସ୍ତ 
ବାହ୍ଯ ପରିମାଣାତ୍ମକ ବିନ୍ଯାସର ମୂଳରେ ରହିଛି। ସ୍ଥଳ ଜଗତର ମୂଳରେ 
ଏହା ଦୃଷ୍ଠିଗୋଚର ହୂଏ ନାହିଁ କେବଳ ଏହି କାରଣରୁ ଯେ ସେଠାରେ 
ଅନ୍ତନି ହିତ ଚେତନାତ୍ମକ ସତ୍ତା, ମହଦ୍‌ ବହ୍ଜ, ଜଡ଼ବସ୍ତୁ ଓ ଜଡ଼ଶକ୍ତିର କ୍ରିୟାରେ 
ଆଚ୍ଛାଦିତ ଓ ଲୁକ୍‌କାୟିତ। କିନ୍ତୁ ଏପରିକି ସୂଳ ଜଗତରେ ମଧ୍ୟ ଏକହିଁ 
ଗ୍ରଣସଂପନ୍ନ ବସ୍ତୂସକଳର ବିଭିନ୍ନ ମିଶ୍ରଣ ଓ ପରିମାଣର ଯେପରି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ 
ବିଭିନ୍ନ ଫଳହୂରଏ ତାହାର କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦେବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ 
ଯଦି ବିଭିନ୍ନାମ୍ବକ ଗୁଣଯୁକ୍ତ ଓ ଗୁଣପରିବର୍ଭନକ୍ଷମ ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର ଶକ୍ତି 
ନ ଥାଂନ୍ତା ଯେକି ଏହିସବୁ ସ୍ଥୂଳ ବିନ୍ଯାସକୁ ନିଜର ସୁବିଧାଜନକ ଯାନ୍ତ୍ରିସସାଧନ 
ବା କୌଶଳରୂପେ ବ୍ଯବହାର କରେ। ଅଥବା, ଏକାବେଳେ ଏହା କହିଦେବା 
ଭଲ ଯେ ବିଶ୍ବଵଶକ୍ତିର ଏକ ନିଗୂଢ଼ ଚେତନାମୟ କ୍ଷମତା ଅଛି, ତାହା ବିଜ୍ଞାନ 
(ଏପରିକି ଯଦି ବି ଆମେ ଧରିନେଉ ଯେ ଶକ୍ତି ଏବଂ ତାହାର ଭାବାମତ୍ମକ 
ଯନ୍ତ୍ରବୁଛି ଉଭୟେହିଁ ସ୍ଵରୂପତଃ ଜଡ଼) ଏବଂ ଏହି ବିଜ୍ଞାନହି ବାହ୍ଯ ବିନ୍ଯାସର 
ଗାଣିତିକ ପରିମାଣ ଠିକ୍‌ କରିଦିଏ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକର କାର୍ଯ୍ୟଫଳକୁ ନିର୍ଦାରଣ 
କରେ। ଆତ୍ମା ଭିତରେ ଥୁବା ସର୍ବଶକ୍ଚିମାନ୍‌ ଏହି ବିଜ୍ଞାନହିଁ ଏହି ସମସ୍ତ 
ସାଧନକୂ ଉଦ୍ଭାବନ ଓ ପ୍ରୟୋଗ କରେ। ପ୍ରାଣିକ ଓ ମାନସିକ ଜୀବନରେ 
ଗୁଣ ପ୍ରକାଶ୍ୟ ଭାବରେ ତୂରନ୍ତ ଏକ ପ୍ରଧାନ ଶକ୍ତରୂପେ ଦେଖାଦିଏ ସେଠାରେ 
ଶକ୍ତିର ପରିମାଣ ହେଲା ଗୌଣ ଜିନିଷ। କିନ୍ତୁ ବସ୍ତୃତଃ ମାନସିକ, ପ୍ରାଣିକ 
ଓ ଦୈହିକ ଜୀବନ ଗୁଣର ସୀମାର ଅଧୀନ ଏବଂ ଏସମସ୍ତେହିଁ ଏହାର 
ନିର୍ଧାରଣ ଦାରା ନିୟନ୍ତିତ୍‌ ଯଦିଓ ଜୀବନର କ୍ରମପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଆମେ ଯେତିକି 
ଯେତିକି ତଳ ଆଡ଼କୁ ଯାଉ ଏହି ସତ୍ଯ ସେତିକି ସେତିକି ଅସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 
କେବଳ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା ନିଜର ଭାବମୟ ସତ୍ତା ଓ ଭାବମୟ ଶକ୍ତି, ମହତ୍‌ 


ଗୁଣାତୀତ ୫୪୫ 


ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଏହି ସକଳ ବିଧାନକୁ ନିରୂପଣ କରେ, ସେ ନିଜେ 
ଏହିପରି ଭାବରେ ନିର୍ାରିତ ହ୍ରଏ ନାହିଁ ଗୁଣ ବା ପରିମାଣ କାହାର ସୀମାର 
ଅଧୀନ ହୁଏ ନାହି, କାରଣ ଏହାର ଅପରିମେୟ ଏବଂ ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଆନନ୍ତ୍ଯ 
ଏହିସବୁ ଗୁଣଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର ଏବଂ ଏସବୁକୁ ସେ ନିଜର ସୃଷ୍ଠି-କ୍ରିୟା ପାଇଁ 
ବିକଶିତ ଓ ବିନିଯୋଗ କରେ । 

କିନ୍ତୁ ପୁଣି ପ୍ରକୃତିର ସମଗ୍ର ଗୁଣାତ୍ମକ କ୍ରିୟା, ଯାହା ନିଜର ସୃକ୍ଷ୍ମତା 
ଓ ବୈଚିତ୍ର୍ୟରେ ଏହିପରି ଅନନ୍ତରୂପେ ଜଟିଳ, ତାହା ତିନିଟି ସାଧାରଣ 
ଛାଞ୍ଚରେ ଢଳା, ସେ ତିନିଟି ଗୁଣ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ଯମାନ, ପରସ୍ପର ସହିତ 
ଓତପ୍ରୋତ ଓ ପ୍ରାୟ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଭାବରେ ସଂଗ୍ରଥ୍‌ତ, ସେମାନେ ହେଲେ 
ସତ୍ତ୍‌ୱ ରଜଃ ଓ ତମଃ। ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ବଣ୍ଠତିନା ଗୀତାରେ ଦିଆଯାଇଛି 
କେବଳ ମନୁଷ୍ଯର ଚେତନା ଉପରେ ସେମାନଙ୍କର କ୍ରିୟା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବା 
ପ୍ରସଙ୍ଗତଃ ଖାଦ୍ୟ ଆଦି ବସ୍ତୁରେ ସେମାନଙ୍କର କ୍ରିୟା ସଂପର୍କରେ - ଯେତିକି 
ପରିମାଣରେ ତାହା ମନୂଷ୍ଯର ପ୍ରାଣ ଓ ମନ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଏ। 
ଆମେ ଯଦି ଏମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଅଧ୍‌କ ବ୍ୟାପକ ସଂଜ୍ଞା ଖୋଜୁ ତାଂହେଲେ 
ସମ୍ଭବତଃ ଏହାର କିଛିଟା ଇଟ୍ସିତ ଆମେ ପାଇବୁ ଭାରତୀୟ ଧର୍ମର ସେହି 
ପ୍ରତୀକାତ୍ମକ ଧାରଣାରେ ଯେଉଁଠି ଏହି ଗୁଣତ୍ରୟରୁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଗୁଣକୁ 
ବିଶ୍ବଦେବତ୍ରୟୀଙ୍କର ଏକ ଏକ ଦେବତାଙ୍କର ଗୁଣ ବୋଲି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି, 
ରକ୍ଷାକର୍ତା ବିଷ୍ଣଙ୍କର ଗୁଣ ସତ୍ତ୍ବକ ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଗୁଣ ରଜଃ ଓ ସଂହାର 
କର୍ତା ରୂଦ୍ରଙ୍କର ଗୁଣ ତମଃ । ଏହି ଧାରଣାର ପଶ୍ଚାତରେ ଏହି ତ୍ରିବିଧ ଗୁଣାରୋପର 
ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ପାଇଁ ସନ୍ଧାନ କଲେ ଆମେ ଏହି ଗୁଣତ୍ରୟକୁ ବିଶ୍ଵଶକ୍ତିର 
ବିଭିନ୍ନ ଗତିରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରୂ ଓ କହିପାରୁ ଯେ ଏଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛନ୍ତି 
ପ୍ରକୃତିର ତିନିଟି ନିତ୍ୟ ସହଚାରୀ ଓ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଶକ୍ତି: ସାମ୍ୟ, ପ୍ରବୃଭି 
ଓ ଜଡ଼ତା। କିନ୍ତୁ ଏଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ଶକ୍ତିର ବାହ୍ଯକ୍ରିୟାର କ୍ଷେତ୍ଵରେ ସେମାନଙ୍କର 
ପ୍ରତୀୟମାନ ରୂପ ମାତ୍ର। କିନ୍ତୁ ଏହାର ରୂପ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ହେବ ଯଦି 
ଆମେ ଚେତନା ଓ ଶକ୍ତିକୁ ଏକ ଅଦ୍ଧିତୀୟ ସତ୍ତାରହିଁ ଯୁଗ୍ଛଭାବ ବୋଲି 
ଦେଖୁ, ଉଭୟେ ସତ୍ତାର ସତ୍ଯରେ ସର୍ବଦା ସହାବସ୍ଥିତ, ଯଦିଓ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିର 
ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ବାହ୍ୟ ପ୍ରପଞ୍ଚ ମଧ୍ୟରେ ଚେତନାର ଜ୍ୟୋତି ନିଶ୍ଚେତନ ଅପ୍ରବୁଦ୍ଧ 
ଶକ୍ତିର ବିରାଟ କ୍ରିୟାରେ ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଯାଇଛି ବୋଲି ମନେହୁଏ ଓ ପୁଣି 
ସେହିପରି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ନିଶ୍ଚଳତାର ବିପରୀତ ମେରୁୂରେ ଶକ୍ତିର କ୍ରିୟା ଦ୍ରଷ୍ଟା 
ବା ସାକ୍ଷୀଭୂତ ଚେତନାର ନିସ୍ତବ୍ପତା ଭିତରେ ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଯାଇଛି ବୋଲି 
ମନେହୁଏ। ଏହି ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ହେଉଛନ୍ତି ଆପାତ ପ୍ଥକୀଭୂତ ପୁରୂଷ ଓ 
ପ୍ରକୃତିର ଦୂଇ ଚରମ ଅବସ୍ଥା, କିନ୍ତୁ ଉଭୟଙ୍କ ଭିତରୁ କେହି ନିଜର ଚରମସୀମାରେ 


୫୪୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତାହାର ଶାଶ୍ବତ ସହଚରଟିକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଲୁପ୍ତ କରିଦିଏ ନାହି ଅତି ବେଶିରେ 
ନିଜ ସତ୍ତାର ବିଶିଷ୍ଠ ଧାରାର ଗଭୀରତାରେ ତାହାକୁ ଲୁକ୍କାୟିତ କରିରଖେ । 
ତେଣୁ ଯେହେତୂ ଆପାତ ନିଶ୍ଚେତନ ଶକ୍ତି ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ଚେତନା ନିତ୍ଯ 
ବିରାଜମାନ, ଆମକୁ ଏହି ତିନିଗୁଣରୂ ଯେଉଁ ଚେତନାଗତ ଶକ୍ତି ସେମାନଙ୍କର 
ବାହ୍ଯିକ କ୍ରିୟାକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରୁଛି ତାହାର ସନ୍ଧାନ ନିଶ୍ଚୟ କରିବାକୁ ହେବ। 
ସେମାନଙ୍କର ଚେତନା ଦିଗରୁ ଏହି ତିନିଗୁଣର ସଂଜ୍ଞା ଏହିପରି ଭାବରେ 
ନିଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ତମଃ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ନିଶ୍ଚେତନ ଶକ୍ତି, 
ରଜଃ ହେଉଛି ବାସନା ଓ ପ୍ରେରଣା ଦ୍ବାରା ସଂବୁଦ୍ଧ ତାହାର ସକ୍ରିୟ ଅନ୍ନେଷୁ 
ଅଜ୍ଞାନର ଶକ୍ତି ଏବଂ ସତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି ତାହାର ଅଧୁକାରକ୍ଷମ ସମନୁୟକାରୀ 
ଜ୍ଞାନର ଶକ୍ତି। 

ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣତ୍ରୟ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବଜଗତରେ ଗୋଟିଏ ଅପରଟିର ସହିତ 
ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟଭାବରେ ଗୁନ୍ଥା ହୋଇଛି। ଜଡ଼ତାର ତତ୍ତ୍‌ ତମଃ ହେଉଛି ନିଷ୍ପିୟ 
ଓ ନିଶ୍ଚେଷ୍ଠ ଜଡ଼, ନିଶ୍ଚେତନନ ସେ ସମସ୍ତ ଆଘାତ ଓ ସ୍ବର୍ଶକୁ ସହ୍ଯ 
କରିଯାଏ, ସେସବୁକୁ ଜୟ କରିବାକୁ କୌଣସି ଚେଷ୍ଟା କରେ ନାହିଁ; କେବଳ 
ଏହି ଗୁଣଟି ଏକାକୀ ରହିଲେ ତାହା ବିଶ୍ବଶକ୍ତିର ସମଗ୍ର କ୍ରିୟାକୁ ବିନଷ୍ଟ 
ଦିଗରେ ଓ ବସ୍ତୁ ସତ୍ତାକୁ ଆମୂଳ ବିଲୟ ଦିଗରେ ନେଇଯିବ। କିନ୍ତୁ ଏହା 
ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରବୂତ୍ତି ଓ ଗତିମୟ ଶକ୍ତି ଦ୍ରାରା ଚାଳିତ ହେଉଛି ଓ ଏପରିକି 
ଜଡ଼ର ନିଶଷ୍ଚେତନାରେ ମଧ୍ୟ ଏହା ସହିତ ମିଳିତ ଓ ଜଡ଼ିତ ହୋଇରହିଛି 
ସଂଗତି, ସାମ୍ଯ ଓ ଜ୍ଞାନର ଏକ ରକ୍ଷାକାରୀ ତତ୍ତ୍‌, ଯାହାକି ଅଧ୍‌କୃତ ନ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ତନିଁ ହିତ ହୋଇ ରହିଛି। ଜଡ଼ଶକ୍ତି। ନିଜର ମୂଳ କ୍ରିୟାରେ 
ତାମସିକ ଜଡ଼, ଅଜ୍ଞାନ ଓ ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ବୋଲି ଏବଂ ନିଜର ଗତିବୂର୍ତିରେ 
ବିପର୍ଯ୍ୟୟମୁଖୀ ବୋଲି ମନେହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଏହା ମୂକ ରାଜସିକ ପ୍ରବୃତ୍ତିର 
ଏକ ବିଶାଳ ଶକ୍ତ ଓ ସଂପ୍ରେରଣା ଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ, ଏହାର ବିକ୍ଷେପ ଓ 
ବିଧ୍ଵବଂସ ଭିତରେ ଏପରିକି ଏହିସବୁ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ୟ ସେହି ଶକ୍ତି ଏହାକୁ ନିର୍ମାଣ 
ଓ ସୂଜନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଚାଳିତ କରୁଥାଏ, ପୂଣି ଏହାର ଆପାତ ନିଶ୍ଚେତନ 
ଶଚ୍ଥି ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ଏହାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୂଥ୍‌ବା ଏକ ସାନଦ୍ଥ୍ଵିକ ବୁଦ୍ଧିତତ୍ଵଵ 
ରହିଛି ଯେ କି ଏହି ଦୁଇ ବିରୋଧୀ ପ୍ରବୂତ୍ତି ଉପରେ ଏକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 
ଓ ରକ୍ଷାକାରୀ ଶୃଙ୍ଖଳା ସ୍ଥାପନ କରୁଛି। ରଜଃ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ 
ସୃଜନଶୀଳ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା, ଗତି ଓ ପ୍ରେରଣାର ତତ୍ତ୍ଵ, 'ପ୍ରବୂତ୍ତି, ଜଡ଼ରେ ରଜୋଗୁଣ 
ଏହି ରୂପରେ ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଣର ପ୍ରଧାନ ସ୍ବଭାବରୂପେ ଏହା ଆହୁରି 
ସ୍ପଷ୍ଟରୁୂପେ ପ୍ରତିଭାତ ହୂଏ ଏକ ପ୍ରୟାସ, କାମନା ଓ କର୍ମର ସଚେତନ 
ବା ଅର୍ଵ ସଚେତନ ଆବେଗର ରୂପ ନେଇ - କାରଣ ଏହି ଆବେଗହିଁ 


ଗୁଣାତୀତ ୫୪୭ 


ହେଉଛି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣମୟ ସତ୍ତାର ସ୍ଵରୂପ। ଯଦି ପ୍ରାଣକୁ କେବଳ ଏକାକୀ 
ତା'ର ନିଜର ପ୍ରକୃତି ଅନୁଯାୟୀ ଚଳିବାକୁ ଛାଡ଼ି ଦିଆଯାଏ, ତା'ହେଲେ 
ଏହା ଅବିରାମ ଅଥଚ ସର୍ବଦା ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ଅସ୍ଥିର ଏପରି ଜୀବନ, 
କର୍ମ ଓ ସୃଜନ ଦିଗରେ ନେଇଯିବ ଯାହାର କି କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତ ସ୍ଥାୟୀ 
ଫଳ ନାହି। କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ ଦିଗରେ ସେ ମୃତ୍ଯୁ, କ୍ଷୟ ଓ ଜଡ଼ତାଯୁକ୍ତ 
ତମୋଗୁଣର ବିପର୍ଯ୍ୟୟକାରୀ ଶକ୍ତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛି, ପୁଣି ଅନ୍ଯ ଦିଗରେ 
ଅଞ୍ଚାନ କ୍ରିୟା ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣର ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ବ୍ଯବସ୍ଥିତ୍ୟ ସୁସମନିତ ଓ ବିଧୃତ 
ହେଉଛି। ସତ୍ଵର ଏହି ଶକ୍ତି ଜୀବନର ନିମ୍ନତର ରୂପରେ ଅବଚେତନ ଭାବରେ 
ରହିଥାଏ ଓ ମନର ବିକାଶ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅଧ୍‌କରୂ ଅଧ୍୍‌କ ସଚେତନ 
ହୋଇଉଠେ, ଏବଂ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକଶିତ ମାନସିକ ସତ୍ତା ମାନବ ଭିତରେ ଏହା 
ସଂକଳ୍ପ ଓ ଯୁକ୍ତି-ଇବୂଦ୍ଧିର ରୂପ ନେଇ ବିବର୍ତିତ ବୁଦିର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ମଧ୍ୟରେ 
ସର୍ବାପେକ୍ଷା ସଚେତନ ହୋଇଥାଏ। ସତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି ବୋଧାମୂକ ଜ୍ଞାନର ତତ୍ତ୍ଵ 
ଏବଂ ସୁସଙ୍ଗତି, ପରିମିତି ଓ ସାମ୍ୟର ତତ୍ତ୍ବ ଏହା ଏକାକୀ କେବଳ ନିଜର 
ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେ ଚଳିପାରିଲେ ଏକ ସ୍ଥାୟୀ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ଦିଗରେ, ଦୃଢ଼ 
ଓ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ସୁସଂଗତି ସବୁ ଦିଗରେ ନେଇଯାଆନ୍ତା, କିନ୍ତୁ ଜଗତର ଗତି 
ଭିତରେ ଏହା ଚିରନ୍ତନ କର୍ମପ୍ରବୂତ୍ତିର ଚଞ୍ଚଳ ଦୂନ୍ଦ୍ର ଓ କ୍ରିୟାକୁ ଅନୁସରଣ 
କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୁଏ ଓ ଜଡ଼ତା ତଥା ଅଧଜ୍ଚଞାନର ଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିରନ୍ତର 
ପରାଭୂତ ଓ ପ୍ରତିହତ ହେଉଥାଏ। ପ୍ରକୃତିର ତ୍ରିଗୁଣର ଏହି ମିଶ୍ରିତ ତଥା 
ପରସ୍ପର ଦାରା ବ୍ୟାହତ ଖେଳା ଦ୍ବାରା ପରିଚାଳିତ ଜଗତର ଏହାହିଁ ହେଉଛି 
ପ୍ରତୀୟମାନ ରୂପ। 

ବିଶ୍ଵଶକ୍ତିର ଏହି ଯେଉ ସାଧାରଣୀଭୂତ ବିଶ୍ଳେଷଣ, ଗୀତା ଏହାକୁ ପ୍ରକୃତିରେ 
ମାନବର ବନ୍ଧନ ଓ ତାହାର ଆଧ୍ୟାମ୍ବଭିକ ମୁକ୍ତିଲାଭ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ମନୂଷ୍ଯର 
ମନସ୍ତାତ୍ଵ୍ରିକ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ପ୍ରୟୋଗ କରୁଛି। ଗୀତା କହୁଛି ସତ୍ତଵ ତାହାର 
ଗୁଣର ନିର୍ମଳତା ହେତୁ ଜ୍ଯୋତି ଓ ଜ୍ଞାନର କାରଣ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି 
ନିର୍ମଳତା ଯୋଗୁଁହି ତାହା ପ୍ରକୃତିରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ରୋଗ, ବିକାର ବା 
ଦୁଃଖ-କଷ୍ଟ ସୃଷ୍ଟି କରେ ନାହି। ଯେତେବେଳେ ଦେହର ସମସ୍ତ ଦ୍ବାର ଭିତରକୁ 
ଜ୍ୟୋତିର ପ୍ଳାବନ ପ୍ରବେଶ କରେ, ବୋଧ, ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଓ ଜ୍ଞାନର ଜ୍ୟୋତି - 
ମନେହୂଏ ଯେପରିକି କୌଣସି ବଦ୍ଧ ଗୃହର ସମସ୍ତ ଦ୍ବାର ଓ ଝରକା ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକ 
ଆଡ଼କୁ ଖୋଲିଗଲା ¬ ଯେତେବେଳେ ବୁଦ୍ଧି ସଜାଗ ଓ ପ୍ରଦୀପ୍ତ ହୋଇଉଠେ, 
ଇନ୍ଦରିୟଗଣ ଉଜ୍ଜୀବିତ ହୁଅନ୍ତି। ସମଗ୍ର ମାନବ ସତ୍ତା ତୃପ୍ତ ଓ ଉଦ୍କଳତାରେ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଉଠେ, ସ୍ନାୟବିକ ସତ୍ତା ସୁସ୍ଥିର, ସମୁଜ୍୍‌ଳ, ସ୍ଵାଚ୍ଛନ୍ଦ୍ଯ ଓ ସ୍ଵଚ୍ଛତାରେ, 
ପ୍ରସାଦରେ ପୂର୍ଚ୍ଚ ହୋଇଉଠେ, ସେତେବେଳେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ପ୍ରକୃତିରେ 


୫୪୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସନ୍ତ୍ବଗୁ୍‌ଣର ସମଧ୍‌କ ବୃଦ୍ଧି ଓ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି। କାରଣ ସତ୍ତର ବିଶିଷ୍ଟ 
ଫଳ ହେଲା ଜ୍ଞାନ, ଏକ ସୁସମଞ୍ଜସ ସ୍ବାଚ୍ଛନ୍ଦ୍ୟଃ ସୂଖ ଓ ତୃପ୍ତି। ସାକ୍ତ୍ଵିକ 
ସୁଖ କେବଳ ସେହି ସୁଖ ମାତ୍ର ନୁହେଁ ଯାହା ପରିତୃପ୍ତ ସଂକଳ୍ପ ଓ ବୁଦ୍ଧିର 
ଆନ୍ତର ପ୍ରସାଦ ନିଜ ସଙ୍ଗରେ ନେଇ ଆସିଥାଏ, ପରନ୍ତୁ ଆତ୍ମା ଆତ୍ମଜ୍ୟୋତି 
ଭିତର ଦେଇ ନିଜକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାରେ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ଓ ତୃପ୍ତି ଲାଭ 
କରେ, ବା ପାରିପାଶ୍ବିକ ପ୍ରକୃତି ତଥା ତାହା ଦ୍ବାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ସମସ୍ତ ଭୋଗ୍ୟ 
ଓ ସଂବେଦ୍ଯ ସହିତ ଦ୍ରଷ୍ଟା ପୂରୂଷର ଏକ ସୁସଂଗତି ଓ ଯଥାର୍ଥ ଏକ 
ସତ୍ଯ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ଓ ତୃପ୍ତି ମିଳେ, ସେ ସମସ୍ତହିଁ 
ସାକ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ । 

ଗୀତା ଆମକୁ ଆହୁରି କହେ ଯେ ରଜଃର ମୂଳରେ ରହିଛି ରାଗାତ୍ମକ 
ବାସନା ଓ ଅନୁରାଗର ଆକର୍ଷଣ। ବିଷୟର ବାସନା ପ୍ରତି ଜୀବର ଯେଉଁ 
ଆସଚ୍ତି ରଜଃ ତାହାରହିଁ ସନ୍ତାନ, ଅପ୍ରାପ୍ତ ଭୋଗ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ 
ତୃଷ୍ଣା ତହିଁରୂହି ଏହାର ଜନ୍ମ। ତେଣୁ ଏହା ବରାବର ଅସ୍ଥିରତା, ଦାହ, 
କାମ, ଲୋଭ ଓ ଉତ୍ତେଜନାରେ ପୂରି ରହିଥାଏ, ଏହା ହେଉଛି ଲାଳସାମୟ 
ସଂପ୍ରେରଣାର ଜିନିଷ, ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଏହି ମଧ୍ୟମ ଗୁଣଟି ବୃଦ୍ଧିପାଏ 
ସେତେବେଳେ ଆମ ଭିତରେ ଏହିଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ପ୍ରବଳ ହୋଇଉଠେ। ଏହା 
ହେଉଛି କାମନାର ଶକ୍ତି ଯାହାକି ସମସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କର୍ମୋଦ୍ୟୋଗର ପ୍ରେରଣା 
ଦିଏ ଏବଂ ଆମର ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଯେଉଁ ଚାଞ୍ଚଲ୍ଯଃ ସ୍ପୃହା ଓ ପ୍ରଣୋଦନା 
ଆମକୂ ନାନା କ୍ରିୟା ଓ କର୍ମ ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ କରାଏ ଏହାହିଁ ସେହିସବୁ 
ପ୍ରବୃତ୍ତିର ମୂଳରେ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଏ। ତାଂହେଲେ ସ୍ବଷ୍ଠତଃ ରଜଃ ହେଉଛି 
ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କ୍ରିୟାତ୍ମିକା ଗତିଶୀଳା ଶକ୍ତି। ଏହାର ଫଳ 
ହେଉଛି କର୍ମର ତୃଷ୍ଣା ଏବଂ ତହିଁ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଶୋକ, ବେଦନା ଓ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଦୁଃଖଭୋଗ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଫଳ, କାରଣ ସେ ନିଜର ଭୋଗ୍ୟ 
ବିଷୟକୁ ଯଥାଯଥ ଭାବରେ ଅଧୁ୍‌କାର କରିପାରେ ନାହିଁ - ବସ୍ତୃତଃ କାମନାର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ପ୍ରାପ୍ତିର ଅଭାବ - ଏପରିକି ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁରୂୁ ଏହା ଯେଉଁ ସୁଖ 
ପାଏ ତାହା ମଧ୍ୟ ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ଓ ଅନିଶ୍ଚିତ ହୋଇଥାଏ କାରଣ ଏହାର ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଞ୍ଚାନ ନାହିଁ ଓ କିପରି ଅଧ୍‌କାର କରିବାକୁ ହୁଏ ତାହା ମଧ୍ଯ ଜାଣେ ନାହି, 
ସୁସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ତଥା ଯଥାଯଥ ଭୋଗର ପ୍ରକୃତ ରହସ୍ଯ କ'ଣ ତାହା ମଧ୍ୟ 
ସେ ଜାଣେ ନାହିଁ। ଜୀବନର ସମସ୍ତ ଅଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ ଓ ଆବେଗମୟ ଲିପ୍‌ସା 
ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ରଜୋଗୁଣର ଅନ୍ତର୍ଗତ | 

ଶେଷରେ, ଢଡ଼ତା ଓ ଅଜ୍ଞାନତାରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ ତମୋଗୁଣ ଓ 
ଏହାର ଫଳ ମଧ୍ଯ ହେଉଛି ଜଡ଼ତା ଓ ଅଜ୍ଞାନତା। ତମୋଗୁଣର ଅନ୍ଧକାରହିଁ 


ଗୁଣାତୀତ ୫୪୯ 


ଜ୍ଞାନକୁ ଆବୃତ କରେ ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ପ୍ରମାଦ ଓ ବିଭ୍ରାନ୍ତି ସୃଷ୍ଟି 
କରେ। ତେଣୁ ଏହା ହେଉଛି ସତ୍ତ୍ଵର ଠିକ୍‌ ବିପରୀତ, କାରଣ ସତ୍ତ୍ଵର ସାର 
ହେଉଛି ପ୍ରକାଶ, ଏବଂ ତମଃର ସାର ହେଉଛି ଅଜ୍ଞାନ, ଅପ୍ରକାଶ । ତମୋଗୁଣ 
ଯେପରି ନିଜ ସଙ୍ଗରେ ଭ୍ରାନ୍ତି। ଅମନୋଯୋଗିତା, ଭୂଲ୍‌ ବୁଝିବା ଓ ଆଦୌ 
ବୁଝୁ ନ ପାରିବା ଆଦି ଅକ୍ଷମତା ଓ ଦ୍ରୁଟିସବୁକୁ ନେଇଆସେ ସେହିପରି 
କର୍ମର ଅକ୍ଷମତା ଓ ଅବହେଳା ମଧ୍ଯ ଆଣିଥାଏ; ଆଳସ୍ଯ, ଶିଥୁଳତା ଓ 
ନିଦ୍ରା ହେଉଛି ଏହି ଗୁଣର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ଏଣୁ ଏହା ରଜୋଗୁଣର ବିପରୀତ, 
କାରଣ ରଜୋଗୁଣର ସାର ହେଉଛି ଗତି ଓ ପ୍ରେରଣା, ପ୍ରବୃତ୍ତି, କିନ୍ଦୁ ତମୋଗୁଣର 
ସାର ହେଲା ଜଡ଼ତା, ଅପ୍ରବୁତ୍ତି। ତମଃ ହେଉଛି ଅଜ୍ଞାନର ଜଡ଼ତା ଓ ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟର 
ଜଡ଼ତା, ତେଣୁ ଦୁଇ ଭାବରେ ନେତିମୂଳକ। 

ପ୍ରକୃତିର ଏହି ତିନିଗୁଣ ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ଭିତରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଓ କ୍ରିୟାଶୀଳ, 
କାହା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବି ଏକଥା କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ ଯେ ତାଂଠାରେ ଅମୁକଗୁଣର 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଭାବ ରହିଛି ବା ସେ ତିନୋଟି ଗୁଣ ଭିତରୂ କୌଣସି ଗୋଟିଏ 
ଗୁଣରୂ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତ ଅନ୍ଯ ଗୁଣକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ କେବଳ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର 
ଗୁଣର ଛାଞ୍ଚରେ କେହି ଗଢ଼ାଯାଇ ନାହି। ସବୁ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କ ଭିତରେ ଯେଉଁ 
ପରିମାଣରେ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ରହିଛି ବାସନା ଓ କର୍ମର ରାଜସିକ ପ୍ରେରଣା, 
ରହିଛି ଆଲୋକ ଓ ଆନନ୍ଦର ସାତ୍ଟ୍ରିକ ଅବଦାନ, କିଛିଟା ସଂଗତି, ନିଜ 
ସହିତ ନିଜ ପାରିପାଶ୍ଵିକ ଅବସ୍ଥା ତଥା ବସ୍ତୁମାନଙ୍କ ସହିତ ମନର କିଛିଟା 
ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ। ଏବଂ ସବୁ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ତାମସିକ ଅସାମର୍ଥ୍ଯ, 
ଅଜ୍ଞାନ ଓ ନିଶ୍ଚେତନାର ଭାଗ ପାଇଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ସେମାନଙ୍କ 
ଶକ୍ତିର ପରିମାଣାତ୍ମକ କ୍ରିୟାରେ ବା ସେମାନଙ୍କ ଉପାଦାନର ସଂଯୋଗରେ 
କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ସେହିପରି ସ୍ଥିର, ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ଭାବରେ ରହି 
ନାହିଁ# କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଏବଂ ନିରନ୍ତର ପରସ୍ପର ସହିତ 
ସଂଘାତ, ସ୍ଥାନଚ୍ଯୁତ ଓ କ୍ରିୟା-ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି। କେତେବେଳେ 
ଗୋଟିଏ ଗୁଣ ନେତୃତ୍ବ ନେଉଛି ତ କେତେବେଳେ ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ଗୁଣ 
ବୃଦ୍ଧିପାଇ ତା'ର ଆଧ୍୍‌ପତ୍ୟ ବିସ୍ତାର କଲାଣି, ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଗୁଣ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ତାହାର ବିଶିଷ୍ଠ କ୍ରିୟା ଓ ପରିଣାମର ଅଧୀନ କରିଦିଏ। ଯେତେବେଳେ 
କେବଳ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଗୁଣ କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ 
ସାଧାରଣ ଭାବରେ ମୋଟାମୋଟି ତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରିଥାଏ, ସେତେବେଳେ 
ସେହି ଅନୁସାରେ ସେହି ମନୁଷ୍ଯକୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବା ରାଜସିକ ବା ତାମସିକ 
ପ୍ରକୃତିର ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ଏହା ଏକ ସାଧାରଣ ବର୍ଣ୍ରନା, 
ଏକାନ୍ତ ବା ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା ନୂହେଁ। ଏହି ତିନୋଟି ଗୁଣ ହେଲେ ଏକ 


୫୫୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତ୍ରିଧା ଶକ୍ତି ଓ ନିଜର ପାରସ୍ପରିକ କ୍ରିୟା- ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ସେମାନେ ପ୍ରାକୃତ 
ମାନବର ଚରିତ୍ର ଓ ସ୍ଵଭାବଗତ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ନିର୍ଧାରଣ କରିଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ସେହି 
ସ୍ଵଭାବ ଓ ତା'ର ବିଭିନ୍ନ ଧାରାସବୁ ଭିତର ଦେଇ ତାହାର କର୍ମକୁ ମଧ୍ଯ 
ନିର୍ଧାରଣ କରନ୍ତି। ଏହି ତ୍ରିଧାଶନ୍ତି ମଧ୍ଯ ଏକ ସଙ୍ଗରେ ବଂଧନର ତ୍ରିଧାରଢ୍ୁ। 
ଗୀତା ଅନୂସାରେ “ପ୍ରକୃତିରୂ ଜାତ ଏହି ତିନିଗୁଣ, ଦେହରେ ବାସ କରୁଥ୍୍‌ବା 
ଅବ୍ଯୟ ଦେହୀକୂ ଦେହରେ ବାନ୍ଧିଦିଏ।୮” ଏକ ଅର୍ଥରେ ଆମେ ଏହା ତୁରନ୍ତ 
ବ୍ରଝିପାରୂ ଯେ ଗୁଣର କ୍ରିୟା ଅନୁସରଣ କରି ଚାଲିଲେ ଏହି ବନ୍ଧନ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ, 
କାରଣ ସେମାନେ ନିଜର ସୀମିତ ସ୍ବରୂପ ଓ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ସୀମାବଦ୍ଧ ଏବଂ 
ସୀମାବନ୍ଧନର କାରଣ ହୁଅନ୍ତି। ତମଃ ଉଭୟଦିଗରୁହିଁ ଏକ ଧରଣର ଅକ୍ଷମତା, 
ତେଣୁ ତାହା ସ୍ବପଷ୍ଟତଃ ସୀମା ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ କରେ। ରାଜସିକ ବାସନା 
କର୍ମର ପ୍ରବର୍ତକ ହିସାବରେ ଏକ ଅଧୁକ ଅସ୍ତିବାଚକ ଶକ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତଥାପି 
ଆମେ ବେଶ୍‌ ଦେଖ୍‌ପାରୁ ଯେ ମନୁଷ୍ଯ ଉପରେ ବାସନାର ଯେଉଁ ସୀମାବଦ୍ଧକାରୀ 
ଆସକ୍ତିମୂଳକ ପ୍ରଭାବ ରହିଥାଏ ସେଥ୍‌ଯୋଗୁଁ ଏହା ସର୍ବଦା ଏକ ବଂଧନସ୍ବରୂପହିଁ 
ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ସତ୍ତ୍‌। ଯାହାକି ଏକ ଜ୍ଞାନ ଓ ଆନନ୍ଦର ଶକ୍ତି, ତାହା 
କିପରି ଭାବରେ ଏକ ବନ୍ଧନ ହୁଏ ? ଏହା ଏପରି ହୁଏ କାରଣ ଏହି 
ସଜ୍ତ୍ଵ ମାନସିକ ପ୍ରକୃତିରହିଁ ଏକ ତତ୍ତ୍ଵ ଏହା ସୀମିତ ଓ ସୀମାବଦ୍ଧକାରୀ 
ଜ୍ଞାନ ଓ ଆନନ୍ଦର ଏପରି ଏକ ତତ୍ଵ ଯାହା କୌଣସି ବିଶେଷ ବିଷୟକୁ 
ଯଥାଯଥ ଭାବରେ ଅନୁସରଣ ଓ ଲାଭ କରିବା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ 
ବା ମନର କୌଣସି ବିଶେଷ ଅବସ୍ଥା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ, ମନର ଏପରି 
ଆଲୋକ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ଯାହା ଉଣା ଅଧ୍‌କେ କେବଳ ଏକ ଗୋଧୁୂଳିର 
ଆଲୋକ ମାତ୍ର। ଏହାର ଆନନ୍ଦ କେବଳ ଏକ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ଗଭୀରତା ବା 
ସୀମିତ ସୁଖ ଆଣି ଦେଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ଆମର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାର ଯେଉଁ 
ଅସୀମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ମୁକ୍ତ ସ୍ଵୟଂପ୍ରତିଷ୍ଠ ଆନନ୍ଦ ତାହା ସଂପୂର୍ଣ୍ର 
ଏକ ଭିନ୍ନ ଜିନିଷ । 

କିନ୍ତୁ ତାଂହେଲେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ ଆମର ଯେଉଁ ଅନନ୍ତ ଓ ଅବ୍ଯୟ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତା ତାହା ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଜଡ଼ିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ କିପରି ନିଜକୁ 
ପ୍ରକୃତିର ନିମ୍ବତର କ୍ରିୟା ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ କରି ରଖେ ଏବଂ ଏହି ବନ୍ଧନକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିନିଏ ଏବଂ କାହିଁକି ସେହି ପରମ ଆତ୍ମା ପରି - ଯାହାର 
କି ଏହା ଏକ ଅଂଶ - ନିଜର ସକ୍ରିୟ ବିବର୍ଭନର ସ୍ଵରଚିତ ସୀମାବନ୍ଧନସବୁକୁ 
ଉପଭୋଗ କରୁଥୁବା ସମୟରେ ବି ନିଜ ଆନନ୍ତ୍ୟରେ ଟଚିରମୁକ୍ତ ରହିପାରେ 
ନାହିଁ? ଗୀତା କହେ ଯେ ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି ଗୁଣ ତଥା ତାହାର 


କ୍ରିୟାର ପରିଣାମ ପ୍ରତି ଆମର ଆସକଳ୍ତି। ସତ୍ବ ସୁଖ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ କରେ, 


ଗୁଣାତୀତ ୫୫୧ 


ରଜଃ କର୍ମ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ କରେ, ତମଃ ଜ୍ଞାନକୁ ଆବୃତ କରିଦିଏ ଏବଂ 
ଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ନିଷ୍କ୍ରିୟତାର ପ୍ରମାଦ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ କରେ। କିଂବା ସତ୍ତ୍ଵ “ଜ୍ଞାନ 
ତଥା ସୁଖ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଦ୍ବାରା ବନ୍ଧନ କରେ, ରଜଃ ଦେହଧାରୀ ଆତ୍ମାକୁ 
କର୍ମ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଦ୍ବାରା ବନ୍ଧନ କରେ, ତମଃ ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ୟ ଓ 
ନିଦ୍ରା ଦାରା ବନ୍ଧନ କରେ ।”୮” ଅନ୍ୟ କଥାରେ ଜୀବ ଗୁଣସମୂହ ଓ ସେମାନଙ୍କର 
ଫଳଭୋଗରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇ ନିଜର ଚେତନାକୁ ପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ରାଣ, ମନ 
ଓ ଦେହର ନିମ୍ନତର ଓ ବାହି୍ଯକ କ୍ରିୟାରେ ନିବିଷ୍ଠ କରେ ଏବଂ ଏହିସବୁର 
ବାହ୍ଯ ରୂପରେ ନିଜକୁ କାରାରୁଦ୍ଧ କରେ ଏବଂ ପଶ୍ଚାତରେ ଓ ଆମ୍ମାରେ 
ରହିଥ୍‌ବା ନିଜର ବୃହତ୍ତର ଚେତନାକୁ ଭୁଲିଯାଏ ଏବଂ ମୁକ୍ତିପ୍ରଦ ପୁରୂଷର 
ସ୍ଵାଧୀନ ଶକ୍ତି ଓ କ୍ଷେତ୍ର ବା ସୁଯୋଗ ସଂପର୍କରେ ଅଜ୍ଞ ରହିଥାଏ। ତେଣୁ 
ଏହା ସ୍ବଷ୍ଟ ଯେ ମୁକ୍ତି ଓ ପୂର୍ଷ୍ଚତା ଲାଭ କରିବାକୁ ହେଲେ ଆମକୁ ଏହିସବ୍ରୁ 
ଜିନିଷରୁ ପଛକୁ ହଟି ଆସିବାକୁ ହେବ, ଗୁଣସବୁରୁ ଅଲଗା ହୋଇଯାଇ 
ସେମାନଙ୍କର ଉର୍ଧ୍ବକ୍‌ ଉଠିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ଅଧୁଧ୍ଚଠିତ 
ସେହି ମୁକ୍ତ ଅଧ୍ୟାମ୍‌ ଚେତନାର ଶକ୍ତି ଭିତରକୁ ଫେରିଯିବାକୁ ହେବ। 

କିନ୍ତୁ ଏହାର ଅର୍ଥ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର କର୍ମ ବନ୍ଦ କରିବା ବୋଲି ମନେ 
ହୋଇପାରେ, କାରଣ ସମସ୍ତ ପ୍ରାକୃତ କର୍ମ ଗୁଣ ଦ୍ବାରାହିଁ ସଂପନ୍ନ ହେଉଛି, 
ପ୍ରକୃତିହି ତାଂର ଗୁଣସବୁର ଭିତରଦେଇ ସମସ୍ତ କର୍ମ ସମ୍ପାଦନ କରୁଛି, ଆତ୍ମା 
ନିଜେ ନିଜ ଦ୍ବାରା କିଛି କରିପାରିବ ନାହିଁ, ପ୍ରକୃତି ଓ ତାଂର ଗୁଣ ଦ୍ବାରାହିଁ 
ସେ ତାଂ”ର କାର୍ଯ୍ୟ କରେ। ଅଥଚ ଗୀତା ଗୁଣସମୂହରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଦାବି 
କରିବାବେଳେ କର୍ମର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଜୋର୍‌ ଦେଉଛି। ଫଳତ୍ଯାଗ 
ଉପରେ ଗୀତା ଯେଉଁ ଜୋର୍‌ ଦେଇଛି, ଏହିଠାରେହିଁ ତାଂ”ର ଗୁରୁତ୍ଵ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହୋଇଛି କାରଣ ଫଳର କାମନାହିଁ ଜୀବର ବନ୍ଧନର ସର୍ବାପେକ୍ଷା ପ୍ରଧାନ 
କାରଣ ଏବଂ ତାହାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଦ୍ବାରା ଜୀବ କର୍ମ ଭିତରେ ମଧ୍ୟ 
ମୁକ୍ତ ରହିପାରିବ। ଅଜ୍ଞାନତା ହେଉଛି ତାମସିକ କର୍ମର ପରିଣାମ, ଦୁଃଖ 
ହେଉଛି ରାଜସିକ କର୍ମର ପରିଣାମ, ଏହି ଦୁଃଖ ହେଉଛି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା, ନିରାଶା, 
ଅସନ୍ତୋଷ ଓ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟିତ୍ବର ଦୁଃଖଃ ତେଣୁ ଏହି ଧରଣର କର୍ମର ଫଳ 
ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହେବାରେ କୌଣସି ଲାଭ ନାହିଁ କାରଣ ଏହା ସଙ୍ଗରେ ଏହିସବୁ 
ଅବାଞ୍ଚନୀୟ ଜିନିଷ ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ଯେଉଁ 
କର୍ମ କରାଯାଏ ତା'ର ଫଳ ହେଉଛି ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ତା'ର ଆନ୍ତର 
ପରିଣାମ୍ଭ ହେଲା ଜ୍ଞାନ ଓ ସୁଖ। ତଥାପି ଏହିସବୁ ସୁଖମୟ ଫଳ ପ୍ରତି 
ମଧ୍ୟ ଆସକ୍ତିକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ, କାରଣ ପ୍ରଥମତଃ 
ମନ ଭିତରେ ଏଗୁଡ଼ିକର ରୂପ ହେଉଛି ସୀମାବଦ୍ଧ ଓ ସୀମାବଦ୍ଧକାରୀ ଏବଂ 


୫୫୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଦରିତୀୟତଃ ଯେହେତୂ ସନ୍ତ୍‌ ସର୍ବଦା ରଜଃ ଓ ତମଃ ସହିତ ଜଡ଼ିତ ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ଦାରା ବେଷ୍ଠିତ ହୋଇ ରହିଥାଏ, ତାହା ଯେକୌଣସି ମୁହୂର୍ତରେ 
ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଅଭିଭୂତ ହୋଇଯାଇପାରେ, ସୁତରାଂ ଏହିସବୁ ସୁଖମୟ 
ଫଳର ସ୍ଥାୟିତ୍ଵ ସର୍ବଦା ଅନିଶ୍ଚିତ। କିନ୍ତୁ ଯଦିବି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଫଳର 
ଆସକ୍ତିରୁ ମୁକ୍ତ ରହେ ତଥାପି ସେହି କର୍ମ ପ୍ରତି ତା'ର ଆସକ୍ତି ରହିପାରେ, 
ହୁଏତ କର୍ମଟି କରିବା ପାଇଁ କର୍ମ କରିବାର ଆସକ୍ତି ରହିପାରେ, ଯାହାକି 
ରାଜସିକ ବନ୍ଧନର ସ୍ଵରୂପ; କିଂବା ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରେରଣା ଦ୍ବାରା ଅଧୀନ ଓ 
ଅବଶ ଭାବରେ ଚାଳିତ ହୋଇ କର୍ମ କରାଯାଇପାରେ ଯାହାକି ତାମସିକ 
କର୍ମର ସ୍ଵରୂପ କିଂବା କରାଯାଉଥ୍‌ବା କର୍ମଟିର ନ୍ୟାୟ ବା ଓିଚଟିତ୍ୟର ଆକର୍ଷଣ 
ଯୋଗୁହିଁ କର୍ମଟି କରାଯାଇପାରେ ଯାହାକି ସାବ୍ତ୍ରିକ ବନ୍ଧନର କାରଣ ଏବଂ 
ସାଧୁ ଓ ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ଖୁବ୍‌ ଶକ୍ତିଶାଳୀ। ଆଉ 
ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ପତଷ୍ଟତଃ ପନ୍ଥା ହେଉଛି ଗୀତାର ଅନ୍ୟ ଏକ ଉପଦେଶ ଯେ 
ସ୍ବୟଂ କର୍ମଟିକୁହିଁ କର୍ମର ସେହି ଅଧୀଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ 
କେବଳ ତାଙ୍କରି ଇଚ୍ଛାର ଏକ ବାସନାହୀନ ସମତାପୂର୍ଣ୍ଣ ଯନ୍ତ୍ତରେ ପରିଣତ 
ହେବାକୁ ହେବ। କେବଳ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣହିଁ ଆମ କାର୍ଯ୍ୟର ଏକମାତ୍ର କର୍ତା 
ଓ କାରଣ ବୋଲି ଦେଖ୍‌ବା ଏବଂ ଗୁଣସମୂହର ଉର୍ଦ୍ବରେ ଯେଉଁ ପରମ 
ସତ୍ତା ରହିଛି ତାହାକୁ ଜାଣିବା ଓ ତାହାର ଅଭିମୁଖୀ ହେବା, ଏହାହିଁ ହେଉଛି 
ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତିରୂ ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠିବାର ପନ୍ଥା। କେବଳ ଏହି ଭାବରେହିଁ ଆମେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଗତି ଓ ସ୍ଥିତି, “ମଦ୍‌ଭାବଂ, ଲାଭ କରିପାରିବ, ଯାହାଦ୍ବାରା 
କି ଜନ୍ମ ମରଣ ଓ ତାହାର ସହଚର କ୍ଷୟ, ଜରା ଓ ଦୁଃଖ-ତାପର 
ଅଧୀନତାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ମୁକ୍ତଜୀବ ପରିଶେଷରେ ଅମୃତତ୍କ ଓ ଯାହାକିଛି 
ଶାଶ୍ବତ ତାହା ଲାଭ କରିପାରିବ। 

ଅର୍ଚ୍ଚନ ପଚାରିଲେ, “କିନ୍ତୁ ଏହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିର ଲକ୍ଷଣ କଂଣ, ତା'ର 
ଆଚରଣ କିପରି, ଏବଂ କିପରି-ଭାବରେ ସେ କର୍ମରେ ରହିଥୁଲେ ମଧ୍ୟ 
ତାହାକୁ ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ କୁହାଯାଏ ୨” ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଠ କହିଲେ ଯେ, ତାଂର ଲକ୍ଷଣ 
ହେଉଛି ସମତା, ଯାହା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମୁଁ ବାରଂବାର କହିଆସିଛି, ତାଂର ଲକ୍ଷଣ 
ହେଉଛି ଏହା ଯେ ସେ ନିଜ ଭିତରେ ଦୁଃଖ ଓ ସୁଖକର ସମାନ ବୋଲି 
ମନେ କରନ୍ତି, ସୂବର୍ଣ୍ଚଚ ମୂଭ୍ଥିକା ଓ ପ୍ରସ୍ତରର ମୂଲ୍ୟ ସମାନ ବୋଲି ଦେଖନ୍ତି, 
ତାଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରିୟ ଓ ଅପ୍ରିୟ, ପ୍ରଶଂସା ଓ ନିନ୍ଦା, ମାନ ଓ ଅପମାନ, 
ମିତ୍ରପକ୍ଷ ଓ ଶତ୍ରୁପକ୍ଷ ସମସ୍ତେ ସମାନ। ସେ ଏକ ଞ୍ଞାନମୟ, ଅବିଚଳ 
ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ଆନ୍ତର ଶାନ୍ତି ଓ ସ୍ଥିରତାରେ ଦୃଢ଼ପ୍ରତିଷ୍ଠ। ସେ କୌଣସି 
କର୍ମ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ନାହିଁ? ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସମୂହ ଦ୍ବାରା ସଂପନ୍ନ 


ଗୁଣାତୀତ ୫୫୩ 


ହେବାକୁ ଛାଡ଼ିଦିଅନ୍ତି। ତାଙ୍କର ବାହ୍ୟ ମାନସ ସତ୍ତାରେ ଓ ଶାରୀରିକ ଗତିବିଧ୍‌ରେ 
ସତ୍ତ୍‌ଵ। ରଜଃ, ତମଃ ଉତ୍‌ଥ୍‌ତ ହୋଇପାରେ ବା ନିବୂତ୍ତ ହୋଇପାରେ, ଏବଂ 
ତାହାର ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମପ୍ରବୂତ୍ତି ଆସିପାରେ ଅଥବା ନିଷ୍ପିୟତା 
ଏବଂ ମନ ଓ ପ୍ରାଣରେ ତମସାଚ୍ଛନ୍ନତା ଆସିପାରେ। କିନ୍ତୁ କେତେବେଳେ 
କେଉଁ ଭାବଟା ଆସିଲା ବା ଗଲା ସେଥ୍‌ରେ ସେ ଉଲ୍ଲସିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ 
ବା ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଏସବୁ ଜିନିଷର କ୍ରିୟାରେ ବା ବିରତିରେ ତାଙ୍କର ବିରକ୍ତି 
ନ ଥାଏ ବା କୁଣ୍ଠା ନ ଥାଏ।” ସେ ଗୁଣମୟ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ଯ 
ଏକ ତତ୍ତ୍ଵର ସଚେତନ ଜ୍ୟୋତିରେ ସମାସୀନ, ଏବଂ ସେହି ମହତ୍ତର ଚେତନା 
ଏହିସବୁ ଶକ୍ତିର ଉର୍ଧ୍ଧରେ ଏବଂ ଏସବୁର ଗତିସବୁ ଦ୍ବାରା ବିଚଳିତ ନ ହୋଇ 
ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଦୁୂଢ଼ପ୍ରତିଷ୍ଠ ହୋଇ ରହିଥାଏ, ଠିକ୍‌ ଯେପରି ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଆକାଶରେ ଖୁବ୍‌ ଉଚ୍ଚକୁ ଉଠିଥାଏ ତାଂପାଇଁ ଯେପରି ମେଘସବୁର ଉର୍ଶ୍ବରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ସର୍ବଦା ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ରହିଥାଆନ୍ତି। ସେହି ଉଚ୍ଚତାରୁ ସେ ଦେଖନ୍ତି 
ଯେ ଗୁଣସମୂହହି କର୍ମରେ ବ୍ଯାପ୍ୃତ ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ବିକ୍ଷୋଭ 
ଓ ଝଡ଼ ତଥା ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଥିର ନିସ୍ତବ୍ଧତା କେବଳ ପ୍ରକୃତିରହିଁ ଏକ ପ୍ରକ୍ରିୟା, 
ସେ ନିଜେ ସେସବୁ ନୁହନ୍ତି, ତାଙ୍କର ଆତ୍ମା ଉର୍ଵ୍ଚରେ ଅବିଚଳ ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତା ଏହିସବୁ ସଦାଚଞ୍ଚଳ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ଥିର ପରିବର୍ତନରେ ଆଦୌ 
ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ। ଏହାହିଁ ହେଉଛି ବ୍ରାହ୍ମୀସ୍ଥିତିର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା, 
କାରଣ ସେହି ଉଚ୍ଚତର ତତ୍ତ୍ଵଚ୍‌ ସେହି ମହତ୍ତର ବ୍ୟାପକ ଉର୍ଶ୍ଧସ୍ଥିତ ଚେତନା, 
କୂଟସ୍ଥ, ¬ ତାହାହିଁ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ। 

କିନ୍ତୁ ତଥାପି ଏଠାରେ ସ୍ବଷ୍ଠତଃ ଏକ ଦ୍ହୈତ ସ୍ଥିତି ରହିଛି, ଦୁଇଟି 
ବିପରୀତ ଭାଗରେ, କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷରରେ ସତ୍ତାକୁ ବିଭକ୍ତ କରାହୋଇଛି, ଅକ୍ଷର 
ପୁରୂଷ ବା ବ୍ରହ୍ମରେ ଅବସ୍ଥିତ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା, ଅମୁକ୍ତ କ୍ଷର ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାକୁ 
ନିରୀକ୍ଷଣ କରୁଛି। ଏହା ଅପେକ୍ଷା କଂଣ ଆଉ କୌଣସି ମହତ୍ତର ସ୍ଥିତି 
ନାହିଁ, ପୂର୍ଣ୍ଣତର ପୂର୍ଷ୍ଚତାର ଆଉ କୌଣସି ତତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ ? ଅଥବା ଏହି ବିଭାଜନ 


× ପରକାଶଂ ଟ ପ୍ରବୃତ୍ତିଂ ଚ ମୋହମେବ ଚ ପାଣ୍ଡବ। 
ନ ଦ୍ବେଷ୍ଠି ସଂପ୍ରବୃତ୍ତାନି ନ ନିବୃତ୍ତାନି କାଙ୍କ୍ଷତି ॥ 
ଉଦାସୀନବଦାସୀନୋ ଗୁଣୈର୍ୟୋ ନ ବିଚାଲ୍ୟତେ । 
ଗୁଣା ବର୍ତନ୍ତ ଇତ୍ୟେବ ୟୋଃବତିଷ୍ଠତି ନେଙ୍ଗତେ ॥ 
ସମଦୁଃଖ ସୁଖଃ ସ୍ଵସ୍ଥଃ ସମଲୋଷ୍ଟ୍ରାଶ୍ଡ୍‌ କାଞ୍ଜନଃ । 
ତୂଲ୍ୟପ୍ରିୟାପ୍ରିୟୋ ଧୀରସ୍ତୁଲ୍ୟନିନ୍ଦାମ୍‌ସଂସ୍ତୁତିଃ ॥ 
ମାନାପମାନୟୋସ୍ତୁଲ୍ୟସ୍ତୁଲ୍ୟୋ ମିତ୍ରାରିପକ୍ଷୟୋଃ । 
ସର୍ବାରମ୍ଭପରିତ୍ୟାଗୀ ଗୁଣାତୀତଃ ସ ଉଚ୍ୟତେ ॥ ଗୀତା ୧୪/୨୨-୨୫ 


୫୫୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅପେକ୍ଷା ଶରୀରରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଉଚ୍ଚତମ ଚେତନା କଂଣ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ ? 
ଅଥବା ଯୋଗର ଲକ୍ଷ୍ୟ କ'ଣ କ୍ଷର ପ୍ରକୃତିକୁ ତଥା ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଦେହ -ଧାରଣରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ସମସ୍ତ ଗୁଣକୁ ବର୍ଜନ କରିବା ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା ଓ ଶାଶ୍ବତ 
ଶାନ୍ତି ଭିତରେ ଲୀନ ହୋଇଯିବା ? ଏହି ଲୟ ବା ବ୍ୟଯଷ୍ଟି-ପୂରୂଷର ଏହି 
ବିଲୋପସାଧନହିଁ କଂଣ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ମୁକ୍ତି ୨ ମନେହୁଏ ଏହାଛଡ଼ା ଆହୁରି କିଛି 
ରହିଛି, କାରଣ ଗୀତା ଶେଷରେ ଏହା କହିଛି - ସର୍ବଦା ଏହି ଏକ ଅନ୍ତିମ 
ସୁରକୂ ବାରଂବାର ଫେରିଆସି କହିଛି ଯେ, “ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଅବିଚଳ ପ୍ରେମ 
ଓ ଭକ୍ତି ସହିତ ମୋତେ ଭଲପାଏ ଓ ମୋତେ ପାଇବା ପାଇଁ ଯତ୍ଵକରେ, 
ସେ ମଧ୍ୟ ଏହି ଗୁଣତ୍ରୟକୁ ଅତିକ୍ରମ କରେ ଓ ସେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇଉଠିବାର 
ଯୋଗ୍ୟ ହୁଏ।””* , ଏହି “ମୁଁ” ହେଲେ ପୁରଷୋତ୍ତମ, ଯେକି ନୀରବ ବ୍ମହ୍ମ, 
ଅମୃତତ୍କ, ଅକ୍ଷୟ ଅଧ୍ୟାତ୍ବଜୀବନ, ଶାଶ୍ବତ ଧର୍ମ ତଥା ପରମ ଆନନ୍ଦର ଆଧାର । 
ତାଂହେଲେ ଏପରି ଏକ ପଦ ରହିଛି ଯାହାକି ଅକ୍ଷରର ଶାନ୍ତିଠାରୁ ଆହୁରି 
ମହାନ୍‌, ଯେକି ଗୁଣସମୂହର ପାରସ୍ପରିକ ବିରୋଧକୁ ଅବିଚଳିତ ଭାବରେ 
ନିରୀକ୍ଷଣ କରୂୁଥାଏ। ବ୍ରହ୍ମର ଅକ୍ଷରତାର ଉର୍ଦଧ୍ଧବରେ ଏକ ଉଚ୍ଚତମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ଅନୁଭୂତି ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ରହିଛି, କର୍ମର ରାଜସିକ ପ୍ରେରଣା, “ପ୍ରବୂତ୍ରିଂ ଅପେକ୍ଷା 
ଆହୁରି ମହତ୍ତର ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଧର୍ମ ରହିଛି, ଏପରି ଏକ ପୂର୍ଣ୍ରିତମ ଆନନ୍ଦ 
ରହିଛି ଯାହାକୁ ରାଜସିକ ଦୁଃଖ ସ୍ତର୍ଶ କରିପାରେ ନା ଓ ଯାହା ସାନ୍ତ୍ରିକ 
ସୁଖର ଉର୍ଦ୍ବରେଥ ଏବଂ ଏସମସ୍ତ ଜିଜିଷ ଲାଭ କରାଯାଏ ଓ ଅଧୁକାର 
କରାଯାଏ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସତ୍ତା ଓ ଶକ୍ତିରେ ବାସ କରିବା ଦ୍ବାରା। କିନ୍ତୁ 
ଯେହେତ୍ର ଏହା ଭକ୍ତି ଦାରାହିଁ ଅର୍ଚନ କରାଯାଏ, ଏହାର ପଦ ନିଶ୍ଚିତଭାବରେ 
ହେବ ସେହି ଦିବ୍ଯ ଆନନ୍ଦ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ନିରତିଶୟ ପ୍ରେମର ମିଳନ ଏବଂ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଏକ୍ୟୋପଲନ୍ଧ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ଯାହାକି ଭକ୍ତିର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଶିଖର, 
“ ନିରତିଶୟ- ପ୍ରେମାସ୍ଦତୃମ୍‌ ଆନନ୍ଦତତ୍‌ମ୍‌”। | ଆଉ ସେହି ଆନନ୍ଦ ଭିତରକୁ ଉଠିବା, 
ସେହି ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଏକତ୍ସ ଭିତରକୂ ଉଠିବା - ତାହାହିଁ ହେଉଛି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ସିଦ୍ଧିର ପରିପୂର୍ଣ୍ଚତା ଓ ଶାଶ୍ବତ ଅମୃତପ୍ରଦାୟୀ ଧର୍ମର ଚରମ ସାର୍ଥକତା । 


× ମାଂ ଚ ୟୋଵବ୍ୟଭିଚାରେଣ ଭିୟୋଗେନ ସେବତେ | 
ସ ଗୁଣାନ୍‌ସମତୀତ୍ୟୈତାନ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ଭୂୟାୟକଳ୍ପତେ ॥ 
ବ୍ରହ୍ମଣୋ ହିଁ ପ୍ରତିଷ୍ଠାହମମୃତସ୍ୟାବ୍ୟୟସ୍ୟ ଚ | 
ଶାଶ୍ଵତସ୍ୟ ଚ ଧର୍ମସ୍ୟ ସୁଖସ୍ୟୈକାନ୍ତିକସ୍ୟ ଚ ॥| ଗୀତା ୧୪/୨୬-୨୭ 


୧୫ 
ପୁରୁଷତ୍ରୟଂ 


ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ଶେଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସକଳ ଧାରାରେ ଏବଂ ସକଳ ପ୍ରକାର ସାବଲୀଳ 
ଦିଗ୍‌ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯଦେଇ ଗୀତାର ତତ୍ତ୍ଵ ଗୋଟିଏ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଭାବଧାରାର ଅଭିମୁଖୀ 
ହୋଇଛି। ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ପଦ୍ଧତିର ମତବୈଷମ୍ୟସମୂହର ସାମ୍ୟତା ଓ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 
ଅନୁଶୀଳନପୂର୍ବକ ଏବଂ ଯତ୍ନସହକାରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅନୂଭୂତିଲବ୍ଧ ସତ୍ୟସମୂହର 
ସଂଯୋଗ ସାଧନପୂର୍ବକ ସେହି କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଭାବଧାରାରେ ଏହା ଉପନୀତ ହେଉଛି। 
ଏହି ସକଳ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଅନୁଭୂତିଲବ୍ଧ ଞ୍ଚାନାଲୋକ ଅନେକ ସମୟରେ ପରସ୍ତର 
ବିରୋଧୀ, ଅନ୍ତତଃ ପ୍ଥକ୍‌ଭାବେ ବିଚାର କଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ବହିରଙ୍ଗୀୟ 
ବିକୀର୍ଣ୍ଣ ଆଲୋକ ଅନୁସରଣ କଲେ, ସେମାନେ ବିଭିନ ଦିଗରେ ଆଦର୍ଶ- ବିଚ୍ୟୁତ 
ହୋଇ ଗତି କରୁଥ୍୍‌ବା ଜଣାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ତତ୍ତ୍ଵରେ ସେହି ଆଲୋକରସ୍ତି ଗୁଡ଼ିକ 
ସମନିତ ଭାବରେ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ କରାଯାଇଛି। ଏହି କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଭାବଧାରା ଏକ 
ତ୍ରିବିଧ ଚେତନାର ପରିକନ୍ଥନା, ¬ ଏହା ତିନି ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏକ ଓ ଅଦ୍ଭିତୀୟ ¬ 
ସୃଷ୍ଟିର ସମସ୍ତ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଏହା ବିଦ୍ୟମାନ। 


ଏହି ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ଏପରି ଏକ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା କ୍ରିୟାଶୀଳ ଯାହା 
ଅଗଣିତ ବାହ୍ଯରୂପ ମଧ୍ୟରେ ଏକ, ଅଦ୍ମିତୀୟ। ଏହାହିଁ ଜନ୍ମ ଓ କର୍ମର 
କ୍ରମବିକାଶ ସାଧନ କରନ୍ତି, ଏହାହିଁ ଜୀବନର ପ୍ରେରଣାଶକ୍ତି, ପ୍ରକୃତିର ଅସଂଖ୍ୟ 
ପରିବର୍ଭନ ମଧ୍ୟରେ ଏହା ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଓ ସହଚାରୀ ଚେତନା; ଦେଶ ଓ 
କାଳ ମଧ୍ୟରେ ଯାବତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନର ଏହା ମୌଳିକ ସଦ୍‌ବସ୍ତୁ, ଏହାହିଁ 
ସ୍ଵୟଂ ଦେଶ, କାଳ ଓ ଘଟନା। ଏହାହିଁ ଜଗତ୍‌ସମୂହ ମଧ୍ଯରେ ବହୁସଂଖ୍ୟକ 
ଆତ୍ମାରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ: ଏହାହିଁ ସକଳ ଦେବ, ମାନବ, ଜୀବ, ବସ୍ତୁ, ଶକ୍ତି, 
ଗୁଣ, ପରିମାଣ, ବିଭୂତି ଓ ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାନ। ଏହାହିଁ ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତି ଯାହା ସେହି 
ଅଧ୍ୟାତମ୍ମସତ୍ତାର ଶକ୍ତି ଏହାହିଁ ସକଳବସ୍ତଥୁୂ ଯାହା ନାମ ଓ ଭାବ ଓ ରୂପ 
ମଧ୍ଯରେ ଏହାରହି ବାହ୍ଯପ୍ରକାଶଃ ଏହାହିଁ ସର୍ବଭୂତଃ ସକଳହିଁ ଏହି ଅଦ୍ବିତୀୟ 


# ଗୀତା, ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧାୟ 


୫୫୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସ୍ବୟମ୍ଭ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାର `ବଏବଂ ଏହି ଏକ ଓ ଶାଶ୍ବତଙ୍କର ନାନା ଅଂଶ, 
ନାନା ଆବିର୍ଭାବ, ନାନା ସମ୍ଭତି। କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମ୍ମୁଖରେ 
ଯାହାକୁ ସ୍ପଷ୍ଠତଃ କ୍ରିୟମାଣ ଦେଖୁଛୁ ତାହା ଏହି ଶାଶ୍ବତ ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ଚୈତନ୍ୟମୟ ଶକ୍ତି ନୁହେଁ; କିନ୍ତୁ ଏହା ଏକ ପ୍ରକୃତି ଯେ ତାହାର କ୍ରିୟାବଳିର 
ଅନ୍ଧ ଆବେଗ ହେତୁ ତାହାର ନିଜ କର୍ମର ଅନ୍ତନି ହିତ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଞ୍ଞାନହୀନ। ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ଚାଳିତ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ମୂଳ ଗୁଣଧର୍ମ 
ବା ଶକ୍ତିତତ୍ଵ୍‌ର ବିଶୃଙଳ, ଅଜ୍ଞାନ ଓ ସୀମାବଦ୍ଧ କ୍ରିୟା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବା ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପରିଣାମ -ପରମ୍ପରା | ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର କିୟାଧାରା 
ସମ୍ମୁଖରେ ଯେକୌଣସି ଜୀବ ପ୍ରକଟ ହେଉଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ଦୃଶ୍ୟତଃ ଜ୍ଞାନହୀନ, 
ଦୂଃଖଭୋଗୀ ଏବଂ ଏହି ନିମ୍ନତନ ପ୍ରକୃତିର ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅସନ୍ତୋଷଜନକ 
ଅଭିନୟରେ ଆବଦ୍ଧ। ତଥାପି ଏହି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଅନ୍ତନ୍ନି ହିତ ସତ୍ତା 
ଆପାତତଃ ଯେପରି ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଉଛି ବସ୍ତୃତଃ ତାହା ସେପରି ନୂହେ; 
କାରଣ ଏହାହିଁ କ୍ଷରପୁରୂଷ, ବିଶ୍ବ- ଆମ୍ମା, ବିଶ୍ବପ୍ରପଞ୍ଚ ଓ ପ୍ରକଟନର ପରିବର୍ତନଶୀଳତା 
ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ଯମାନ, ଅନ୍ତରାତ୍ମା, - ଏହାର ସତ୍ଯସ୍ବରୂପ ଲୁକ୍କାୟିତ, ଏହାର 
ବାହ୍ଯରୂପହିଁ ବ୍ୟକ୍ତ ମୂଳତଃ ଏହା ଅକ୍ଷର ଓ ପରମପୁରୂଷଙ୍କ ସହିତ ଏକ 
ଓ ଅଭିନ୍ନ। ଏହାର ବ୍ଯକ୍ତ ଓ ବାହ୍ଯରୂପସମୂହର ପଶ୍ଚାତରେ ଯେଉଁ ସତ୍ଯ 
ପ୍ରଚ୍ଛନ ରହିଛି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ବାକୁ ହେବ ଏହି ସକଳ 
ଆବରଣର ଅନ୍ତରାଳରେ ଯେଉଁ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା ରହିଛି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ତାହା 
ଆବିଷ୍କାର କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଏ ସବ୍ରୁକୁ ଏକ ବୋଲି ଦେଖବାକୁ ହେବ, 
ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମ୍‌ ଇତି”; ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ, ବିଶ୍ଵଗତ, ବିଶ୍ଵାତୀତ ସମସ୍ତହିଁ ସେହି 
ଏକ ବାସୂଦେବ। କିନ୍ତୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭେମାନେ ନିମ୍ନତନ ପ୍ରକୃତିରେ ସମାହୃତ 
ରହି ବାସକରୁୂ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ସତ୍ଯର ପୂର୍ଣ୍ରତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। କାରଣ ଏହି ନିମ୍ନତର କ୍ରିୟାଧାରାରେ ପ୍ରକୃତି ହେଲା 
ଏକ ଅଜ୍ଞାନ, ଏକ ମାୟା; ସେ ନିଜର ପଣତର ଅନ୍ତରାଳରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ରଖୁଛି, ନିଜ ନିକଟରେ ଏବଂ ନିଜର ଜୀବନସକଳ ନିକଟରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଗୋପନ କରିଛି। ଭଗବାନ ନିଜର ସର୍ବସୃଜନକାରିଣୀ ଯୋଗମାୟା ଦ୍ବାରା 
ଲୁକ୍କାୟିତ ରହିଛନ୍ତି ଯେ ନିତ୍ଯ ସେ ଅନିତ୍ଯ ରୂପରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛନ୍ତି, 
ଦିବ୍ୟ ସତ୍ତା ନିଜେ ନିଜର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ ଦ୍ବାରା କବଳିତ ଓ ସମାବୃତ ହୋଇ 
ରହିଛନ୍ତି। କ୍ଷର ପୁରୂଷଙ୍କୁ ଯଦି ଏକକ, ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରଭାବେ ଧରାଯାଏ ଏବଂ କ୍ଷର 
ବିଶ୍ବକୁ ଅବିଭାଜ୍ୟ ଅକ୍ଷର ଓ ବିଶ୍ବାତୀତଙ୍କଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ଭାବରେ ଦେଖାଯାଏ, 
ତାଂହେଲେ ଜ୍ଞାନର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ହୁଏ ନାହିଁ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ତାର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଲାଭ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ତେଣୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମୁକ୍ତି ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ପୁରୂଷତ୍ରୟ ୫୫୭ 


କିନ୍ତୁ ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ ଏକ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା ବିଷୟରେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଅବଗତ ହେଉ, ଯେକି ଏହିସବ୍ରରୁ କୌଣସିଟି ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ତାହା କେବଳ 
ଆତ୍ମା, ଆତ୍ମା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେ। ଏହି ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସନ୍ତା ଶାଶ୍ବତ, 
ସର୍ବଦା ସଧର୍ମା, ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ଦ୍ବାରା କଦାପି ପରିବର୍ତିତ ବା ପ୍ରଭାବିତ ହୂଅନ୍ତି 
ନାହିଁହଁ ତାହା ଏକ, ଅଟଳ, ଅବିଭକ୍ତ ସ୍ଵୟମ୍ଭ ସତ୍ତା, ପ୍ରକୃତିର ରାଜ୍ଯରେ 
ବସ୍ତୁରାଜି ଓ ଶକ୍ତିସମୂହର ବିଭାଜନ ହେତୁ ନିଜେ ବିଭକ୍ତ ଆକାରରେ ପ୍ରତୀୟମାନ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହି ସେ ସକ୍ରିୟ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ନିଷ୍କ୍ରିୟ ସଚଳ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ 
ନିଶ୍ଚଳ। ଏହା ସର୍ବଭୂତର ଆମ୍ମା, ଅଥଚ ଏହା ଅବିଚଳ, ଉଦାସୀନ, ସ୍ପର୍ଶାତୀତ, 
ଯେପରିକି ତାହା ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଏହି ସକଳ ବସ୍ତୁ, ଅନାତ୍ମା, ଯେପରିକି 
ସକଳ ଘଟନା ସେହି ଆତ୍ମାର ନିର୍ଦାରଣ ନୁହେଁ, ଶକ୍ତି ନୁହେ, ପରିଣାମ 
ନୁହେଁ; ଯେପରିକି ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରୁ ନ ଥୁବା ଏକ ଅବିଚଳ, ଦ୍ରଷ୍ଟା ସମ୍ମୁଖରେ 
ଏକପ୍ରକାର କର୍ମର ଅଭିନୟ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି। କାରଣ ଯେଉଁ ମନ ଏହି 
ନାଟକ ଅଭିନୟରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରୁଛି, ତାହା ସେହି ଆତ୍ମାଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ 
ଏକ ବସ୍ତୁ ଏବଂ” ଆତ୍ମା ସେହି କର୍ମକୁ ନିରପେକ୍ଷ ଭାବରେ ଧାରଣ କରିଛି। 
ଏହି ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତା କାଳର ଅତୀତ, ଯଦିଚ ତାହାକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ କାଳ 
ମଧ୍ୟରେ ଦେଖୁଚୁ ଏହା ଦେଶର ଅତୀତ, ଯଦିଚ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହାକୁ ସର୍ବତ୍ର 
ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଦେଖୁ। ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ବହିର୍ମୁଖ୍‌ତାରୂ ପ୍ରତ୍ୟାଗତ 
ହେବା ଦ୍ବାରା ଅନ୍ତର୍ମଖୀ ହେଉ, ଅଥବା ଜୀବନର କ୍ରିୟାଧାରା ଓ ଗତିଧାରାର 
ପଶ୍ଚାତରେ ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଓ ଅବିଚଳ ସତ୍ତାର ଅନ୍ନରେଷଣ କରୁ, ଅଥବା 
କାଳ ଓ କାଳର ସୃଷ୍ଟିରୂ କ୍ଷାନ୍ତ ହୋଇ ସୃଷ୍ଟିର ବହିର୍ଭୁତ ସତ୍ତା ନିକଟରେ 
ଉପନୀତ ହେଉ, ପ୍ରକଟ ପ୍ରପଞ୍ଚରୁ ଅପସୃତ ହେବା ଦ୍ବାରା ମୂଳ ସନ୍ତାରେ 
ପହଞ୍ଚପାରୂ, ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବରୁ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକତା ମଧ୍ୟଯକୁକ ବିବର୍ଭନଶୀଳ ଜଗତ ମଧ୍ୟରୁ 
ଅପରିବର୍ତନୀୟ ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିପାରୂ, ସେହି ଅନୁପାତରେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତା ବିଷୟରେ ସଚେତନ ହେଉ। ଏହାହିଁ ଅକ୍ଷର 
ପୁରୁଷ, କ୍ଷର ମଧ୍ଯରେ ଅକ୍ଷର, ସଚଳ ମଧ୍ୟରେ ନିଶ୍ଚଳ, ନଶ୍ଵର ମଧ୍ୟରେ 
ଅବିନଶ୍ଵରର ଅଥବା ଯେହେତୁ ପରିବ୍ଯାପ୍ତି କେବଳ ଏକ ପ୍ରତିଭାସ ମାତ୍ର, 
ତେଣୁ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଅକ୍ଷର, ନିଶ୍ଚଳ ଓ ଅବିନଶ୍ଵର ମଧ୍ୟରେ ସକଳ 
ନଶ୍ଵର ଓ କ୍ଷର ବସ୍ତୁର ଗତିଶୀଳତା ପ୍ରଚଳ ରହିଛି। 

ଯେଉଁ କ୍ଷର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା ସକଳ ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତାରୂପେ ଏବଂ ସର୍ବଭୂତରୂପେ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଦୃଶ୍ଯମାନ, ତାହା ବ୍ଯାପକ ଭାବରେ ନିଶ୍ଚଳ ଓ 
ଶାଶ୍ବତ ଅକ୍ଷର ମଧ୍ୟରେ ଗତି କରୁଛି ଓ କର୍ମ କରୁଛି। ଆତ୍ମାର ଏହି ଚଳିଷ୍ଣ 
ଶକ୍ତି ଆତ୍ମାର ସେହି ମୌଳିକ ନିଶ୍ଚଳତା ମଧ୍ଯରେ କ୍ରିୟା କରୁଛି, ଯେପରି 


୫୫୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିର ଦିତୀୟ ତତ୍ତ୍ଵ ““ବାୟୁ” ତାହାର ଏକୀକରଣ ଓ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରୀକରଣର, 
ଆକର୍ଷଣ ଓ ବିକର୍ଷଣର ସ୍ବର୍ଶଗୁଣାତ୍ବକ ଶକ୍ତି ସହକାରେ, ତୈଜସ ୯ ଦୀପ୍ରିମୟ, 
ବାଷ୍ପୀୟ। ବୈଦ୍ଯୁତିକ) ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ଯ ଭୌତିକ କ୍ରିୟାର ସଵଜନାମ୍ବକ ଶକ୍ତିକୁ 
ଧାରଣ କରି ଆକାଶର ସୃକ୍ଷ୍ମ ବିରାଟ ନିଶ୍ଚଳତା ମଧ୍ୟରେ ବ୍ୟାପକ ଭାବରେ 
ବିଚରଣ କରୁଛି। ଏହି ଅକ୍ଷରପୁରୂଷ ବୁଦ୍ଧିର ଉପରିସ୍ଥ ଆତ୍ମା, - ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରକୃତିର ଉଚ୍ଚତମ ଆତ୍ମଗତ ବା ସ୍ଵଗତ ମୂଳତଥ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମୂଚ୍ଚିଦାୟକ ବ୍ରଛ୍ଧିର ମଧ୍ୟ ଅତୀତ। ଏହି ବୂଦି ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯ ତାହାର ଅସ୍ଥିର 
ସଦାଚଞ୍ଚଳ ମାନସିକ ସତ୍ତାରୂ ତାହାର ସ୍ଥିର ଶାଶ୍ବତ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାବୂରତ୍ତ ହେବା ଦ୍ବାରା ପରିଶେଷରେ ଜନ୍ମର ନିର୍ବନ୍ଧତା ଓ କର୍ମର ସୁଦୀର୍ଘ 
ଶଙ୍ଖଳରୂ ମୁକ୍ତ ହୁଏ। ଏହି ଆତ୍ମାହିଁ ତାହାର ଉଚ୍ଚତମ ସ୍ଥିତିରେ ( ପରମ୍‌ 
ଧାମ) ସେହି ଅବ୍ଯକ୍ତ, ଯାହା ଆଦ୍ୟା ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତିର ଅବ୍ଯକ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵର ମଧ୍ୟ 
ଅତୀତ, ଏବଂ ଯଦି ଜୀବ ଏହି ଅକ୍ଷର ମଧ୍ୟକୁ ଫେରିଯାଏ, ତାଂହେଲେ 
ବିଶ୍ବ ଓ ପ୍ରକୃତିର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତହେବା ଦ୍ବାରା ସେ ଜନ୍ମର ଅତୀତ ଏକ 
ଅପରିଣାମୀ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟକୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହ୍ୁଏ। ତାଂ ହେଲେ ଜଗତରେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ଦୁଇଟି ପୁରୂଷଙ୍କୁ ଦେଖୁବାକୁ ପାଉ ଗୋଟିଏ ତାହାର 
କ୍ରିୟାଧାରାର ସମ୍ମୁଖର ଆବରଣ ଭେଦ କରି ଆସେ, ଅପରଟି ତାହାର 
ପଶ୍ଚାତରେ ଚିର ନୀରବତା ମଧ୍ଯରେ ନିଶ୍ଚଳ ଥାଏ, ଏବଂ ତାହାମଧ୍ଯରୂ ସକଳକର୍ମ 
ଉଦ୍ଭୂତ ହେଉଛି ଓ ତାହା ମଧ୍ୟରେହିଁ ସକଳକର୍ମ କାଳାତୀତ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ 
ବିରତି ଓ ନିର୍ବାଣ ଲାଭ କରୁଛି। “ଦାବିମୌ ପୁରୂଷୌ ଲୋକେ କ୍ଷରଶ୍ଚାକ୍ଷର 
ଏବ ଚ।' 

ଯେଉଁ ସମସ୍ଯାଟି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବ୍ଛି ସମାଧାନ କରିପାରେ ନାହି, 
ତାହା ଏହି ଯେ ଏହି ଦୁଇଟି ପୁରୁଷ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯହୀନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପରୀତ, 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକୃତରେ କୌଣସି ଯୋଗସୂତ୍ର ନାହିଁ, ଅଥବା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ 
ପୃଥକ୍‌କରଣ ନ କରି ଗୋଟିକରୁ ଅନ୍ୟଟିକୂୁ ଯିବାର କୌଣସି ପଥ ନାହିଁ। 
କ୍ଷରପୂରୂଷ କର୍ମ କରୁଛନ୍ତି ଅନ୍ତତଃ କର୍ମର ପ୍ରେରଣା ଦାନ କରୁଛନ୍ତି, ଅବଶ୍ଯ 
ଅକ୍ଷର ମଧ୍ଯରେ; ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ | ଅକ୍ଷର ପୂରୂଷ ଦୂରରେ ରହିଛନ୍ତି, ଆତ୍ମସମାହିତ, 
ନିଜର ନିଷ୍ରରିୟତାରେ କ୍ଷରଠାରୂ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର। ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ମନେହୁଏ ଯେ 
ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ ପୁରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତିର ଆଦି 
ଓ ସନାତନ ହ୍ରିତ୍ସ (୩୮୯) ସ୍ଵୀକାର କରୁ (ଯଦିଚ ଚିରନ୍ତନ ବହୁପୁରୂଷ 
ସ୍ଵୀକାର ନ କରୁ) ତାଂହେଲେ ସମ୍ଭବତଃ ଯଥାର୍ଥ ହେବ, ବିଷୟଟି ଅଧ୍‌କତର 
ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ଓ ସହଜବୋଧ୍ଧ ମଧ୍ଯ ହେବ । ସେତେବେଳେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅକ୍ଷରର 
ଅନୁଭୂତି ହେବ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପୁରୂଷର ନିଜକୁ ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରତ୍ଯାହାର ଦ୍ବାରା, 


ପୁରୁଷତ୍ରୟ ୫୫୯ 


ପ୍ରକୃତିରୁ ଏବଂ ତେଣୁ ଜୀବନର ବ୍ଯବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜୀବ 
ସହିତ ସଂସ୍ପର୍ଶରୁ ପ୍ରତ୍ୟାବୃତ୍ତ ହେବା ଦ୍ବାରାଃ କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପୁରୂଷ ନିଜର 
ମୂଳସତ୍ତାରେ ସ୍ଵୟଂସିଦ୍ଧ, ଅନନ୍ତ ଓ ପୂର୍ଣ୍ର। କିନ୍ତୁ ଯାହାହେଉ, ଶେଷ ଅନୁଭୂତି 
ହେଲା ସକଳ ସତ୍ତାର ଏକତ୍ସର ଅନୁଭୁତି, ତାହା କେବଳ ଅନୂଭୂତିର ସମତା 
ନୂହେଁ। ଏକ ପ୍ରାକୃତ ଶକ୍ତି ନିକଟରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ସମାନ ବଶ୍ୟତା ନୁହେଁ, 
କିନ୍ତୁ ଅଧ୍ୟାମ୍ମସତ୍ତାର ଏକତ୍ସ: ଏହିସବୁ ଅନ୍ତହୀନ ରୂପବୈଚିତ୍୍ୟର ଅତୀତ, ଆପେକ୍ଷିକ 
ଜୀବନର ଏହି ସକଳ ଆପାତଦୃଷ୍ଟ ଭେଦବିଭାଗର ପଶ୍ଚାତରେ ସଚେତନ 
ସତ୍ତାର ବିଶାଳ ଏକାମ୍ମତା। ସେହି ଉଚ୍ଚତମ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅନୁଭୂତି ଉପରେହିଁ 
ଗୀତାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା। ବସ୍ତୁତଃ ଏହା ମନେହ୍ରଏ ଯେ ଗୀତା ବହୁ ପୁରୂଷର 
ନିତ୍ଯତା ସ୍ଵୀକାର କରିଛି ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କର ଶାଶ୍ବତ ଏଁକ୍ଯର ବଶୀଭୂତ 
ଓ ତଦ୍ଧାରା ବିଧୃତ, କାରଣ ବିଶ୍ଵପ୍ରପଞ୍ଚର ଚିରନ୍ତନ ଏବଂ ଅନ୍ତହୀନ ଯୁଗଯୁଗାନ୍ତର 
ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ଚାଲିଛି। ଗୀତା ମଧ୍ଯ କେଉଁଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରି ନାହିଁ, ବା କୌଣସି ବାକ୍ୟ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରି ନାହିଁ 
ଯେ ଜୀବାମ୍ମା ଅନନ୍ତ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଧ୍ବଂସପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, 
ଲୟପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଦୃଢ଼ଭାବେ ଏହି ମତ ପ୍ରକାଶ କରିଛି ଯେ 
ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷହି ଏହିସବୁ ଜୀବର ଏକ ଅଭିନ୍ନ ଆତ୍ମା। ତେଣୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଯେ ଏହି ଦୁଇ ପୁରୂଷହିଁ ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଏବଂ ବିଶ୍ଵସତ୍ତାର ଦ୍ଵୈତସ୍ଥିତି। ଏହା 
ଗୋଟିଏ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏହା ଉପନିଷଦର ଉଦାରତମ ଦୃଷ୍ଟିର 
ସମଗ୍ର ଭିତ୍ତରି। ଭଶା-ଉପନିଷଦ କହିଛି ଯେ ବ୍ରହ୍ମ ସଚଳ ଓ ନିଶ୍ଚଳ, ଉଭୟ; 
ଏକ ଏବଂ ବହୁ, ଆତ୍ମା ଏବଂ ସର୍ବଭୂତ, “ଆତ୍ମନ୍‌ ସର୍ବଭୂତାନି”; ବିଦ୍ୟା 
ଏବଂ ଅବିଦ୍ଯା। ସନାତନ ଅଜାତ ସ୍ଥିତି ଏବଂ ସର୍ବଭୂତର ସମ୍ଭତି। ଏହି 
ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯଚୁ ଗୋଟିକରେ ବାସ କରି ତାହାର ନିତ୍ଯ ପରିପୂରକ ଅପର 
ଅଂଶଟିକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିବାକୁହିଁ ଭଶୋପନିଷଦ “ ଅନ୍ଧଂ ତମଃ? ବୋଲି, ଏକଦେଶଦର୍ଶୀ 
ଖ୍ଞାନର ଅନ୍ଧକାର ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଛି। ଗୀତା ପରି ଉପନିଷଦ ମଧ୍ୟ 
ଦୃଢ଼ତାର ସହ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛି ଯେ ଅମୃତତ୍ବ ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ ହେଲେ, 
ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରିବାକୂ ହେଲେ, ମନୁଷ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ଉଭୟ ତତ୍ତ୍ଵ 
ଜାଣିବା ଆବଶ୍ଯକ, ଉଭୟ ଗ୍ରହଣୀୟ, ¬ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେପରି ଗୀତା କହିଛି - 
“ସମଗ୍ରଂ ମାମ୍‌ । ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା ଓ ଉପନିଷଦର ଏହି ବିଷୟକ ଶିକ୍ଷା 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକ ପ୍ରକାର କାରଣ ଉଭୟ ଶିକ୍ଷା ସତ୍ୟର ଦୁଇଟି ଦିଗ ସ୍ବୀକାର 
କରେ, ଏବଂ ବିଶ୍ଵର ପରମ ସତ୍ୟ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅଭିନ୍ତାରେ ଉପନୀତ ହୁଏ। 
କିନ୍ତୁ ଏହି ମହତ୍ତର ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଧ୍ୟାମ୍‌ବ ଉପଲବ୍ଧି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଉର୍ଦ୍ଧବତମ 
ଦୃଷ୍ଟି ନିକଟରେ ଯେତେ ସତ୍ଯ ହେଉ ପଛକେ, ଯେତେ ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ ହେଉ 


୫୬୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପଛକେ, ଏହାକୁ ବର୍ଭମାନ ସୁଦ୍ଧା ଗୋଟିଏ ଅତି ବାସ୍ତବ ଓ ଗୁରୂତର ସମସ୍ଯା 
ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ହେବ, ବ୍ଯବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏବଂ ଯୁକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେଉଁ 
ପ୍ରତିକୂଳ ଉକ୍ତି ରହଛି, ତାହାର ସମାଧାନ କରିବାକୁ ହେବ। ଏବଂ ପ୍ରଥମ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ମନେହୂଏ ଯେ ଏହି ବିରୋଧ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଉପଲନ୍ମର ଉଚ୍ଚତମ ଶିଖର 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ଥାୟୀ ଙୂଏ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସଚଳ ଆତ୍ମଗତ ଓ ବାସ୍ତବ ଉପଲବ୍ଧିଠାରୁ 
ଶାଶ୍ବତ ପୁରୂଷ ଭିନ୍ନ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଚେତନା ଅପେକ୍ଷା ଏକ ମହତ୍ତର ଚେତନା 
ଅଛି, “ନ ଇଦମ୍‌ ୟଦ୍‌ ଉପାସତେ'” (କେନ ଉପନିଷଦ ) ଅଥଟ ସେଥ୍‌ସଙ୍ଗେ 
ଏହି ସକଳ ବସ୍ତୂହିଁ ସେହି ଶାଶ୍ବତ ପୂରୂଷ, ଏହି ସବୁହି ଆତ୍ମାର ଚିରନ୍ତନ 
ଆତ୍ମଦର୍ଶନ, “ସର୍ବଂ ଖଲୁ ଇଦଂ ବ୍ରହ୍ମ” “ଅୟମ୍‌ ଆତ୍ମା ବ୍ରହ୍ମ'” ୯ ମାଣ୍ଡୁକ୍ଯ 
ଉପନିଷଦ୩)। ଏହି ଶାଶ୍ବତ ପୁରୂଷହିଁ ସର୍ବଭୂତ ହୋଇଛନ୍ତି “ଆତ୍ମା ଅଭୂତ୍‌ 
ସର୍ବଭୂତାନିଂ (ଭଶା-ଉପନିଷଦ)। ଶ୍ଵେତାଶ୍ବତର ଉପନିଷଦ କହିଛନ୍ତି, “ତୁମେ 
ସେହି କୁମାର, ତମେ ସେହି କୁମାରୀ ଏବଂ ତ୍ରମେ ସେହି ବୃଦ୍ଧ ଯେ 
ହସ୍ତରେ ଦଣ୍ତ ଧାରଣ କରି ଚାଲୁଛି'””,, ଠିକ୍‌ ଯେପରି ଗୀତାରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ ସେ କୃଷ୍ଣ ଓ ଅର୍ଜୁନ ବ୍ୟାସ ଓ ଉଶନା, ସେ ସିଂହ ଓ 
ସେ ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥ ବୃକ୍ଷ ସେ ସକଳ ଜୀବର ଚେତନା, ବୁଦି, ସକଳ ଗୁଣ 
ଓ ଅନ୍ତରାତ୍ମା। କିନ୍ତୁ ଏହି ଦୁଇଟି ପୂରୂଷ ଯେତେବେଳେ ଏପରି ବିପରୀତ 
ପ୍ରକୃତିବିଶିଷ୍ଟ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ସମଦର୍ଶନ ଉପଲବ୍ଧ କରିବା 
ଏପରି କଠିନ, ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ଅଭିନ୍ନ ହେଲେ କିପରି ? କାରଣ 
ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ସକ୍ରିୟ ସମ୍ଭୁତି ମଧ୍ୟରେ ବାସକରୁ ସେତେବେଳେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ କାଳାତୀତ ସ୍ଵୟମ୍ଭ ସତ୍ତାର ଅମୃତତ୍ସ ବିଷୟରେ ସଜ୍ଞାନ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିପାରୁ ନା। ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
କାଳାତୀତ ସତ୍ତାରେ ଅଧ୍ଷ୍ଚିତ ହେଭ, ସେତେବେଳେ ଦେଶ, କାଳ ଓ ଘଟନାବଳି 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଚେତନାରୂ ଅନ୍ତହିତ ହୂଏ, ଏବଂ ଅନନ୍ତ ମଧ୍ୟରେ ଦୁଃସ୍ଵପ୍ନରୂପେ 
ଆବିର୍ଭୂତ ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରେ। ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ବିଶ୍ବାସଯୋଗ୍ଯ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେବ ଯେ ପ୍ରକୃତିର ରାଜ୍ଯରେ ପୂରୂଷର ଗତିଶୀଳତା ଏକ ଭ୍ାନ୍ତି 
ମାତ୍ର। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହା ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରୁ, ସେତେବେଳେ 
କେବଳ ଏହା ସତ୍ଯ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତ ପକ୍ଷରେ ଏହାର କୌଣସି 
ମୂଳଗତ ସତ୍ଯ ନାହିଁ, ଏବଂ ସେଥ୍‌ଯୋଗୁଁ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଆତ୍ମା 
ମଧ୍ଯକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବୃତ୍ତ ହେଉ, ସେତେବେଳେ ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନିର୍ବିକାର ମୂଳସତ୍ତାରୁ 
ତିରୋହିତ ହୁଏ। ଏହିରୂପେ ସାଧାରଣତଃ ଏହି ଜଟିଳ ସମସ୍ଯାର ସୁପରିଚିତ 
ସମାଧାନ କରାଯାଇଥାଏ; ବହନ ସତ୍ୟଂ, ଢଗନୁିଥ୍ୟା' | 

ଗୀତା ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ଯାର ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରି ନାହିଁ। ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା 


ପୁରୁଷତ୍ରୟ ୫୬୧ 


ମଧ୍ୟରେ ବିଶେଷ ତ୍ରୁଟି ରହିଛି ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଏହି ମିଥ୍ଯାର, ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତିର 
କୌଣସି ସଂଗତ କାରଣ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇ ନାହିଁ; କାରଣ ଏହା ଏତିକି 
କହେ ଯେ ଏହା କେବଳ ଏକ ରହସ୍ଯମୟ ଓ ଦୁର୍ବୋଧ୍ୟ ମାୟା। ସେହିପରି 
ଆମ୍ଭେମାନେ ମଧ୍ୟ କହିପାରୁ ଯେ ଏହା ଏକ ରହସ୍ଯମୟ ଓ ଦୁର୍ବୋଧ୍ୟ 
ଯୁଟ୍ଫଛତତ୍ତ୍ଵର ସତ୍ଯଃ ଆତ୍ମା ନିଜକୁ ଆତ୍ମା ନିକଟରୂ ଲୁକ୍କାୟିତ ରଖ୍‌ଛି। ଗୀତା 
ମାୟାର ବିଷୟ କହିଛି କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ମତରେ ତାହା କେବଳ ଏକ ଭ୍ରାନ୍ତି- ଉତ୍ପାଦକ 
ଆଂଶିକ ଚେତନା, ଯାହା ପୂର୍ଣ୍ଣସତ୍ୟକୁ ବ୍ରଝିପାରେନା, ଯାହା ଚଞ୍ଚଳା ପ୍ରକୃତିର 
ବୈଚିତ୍ରୟୟସମୂହ ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରେ, ଯେଉଁ ପୁରୁଷର ସେ ସକ୍ରିୟ ଶକ୍ତି 
( ମେ ପ୍ରକୃତିଃ) ତାହାଙ୍କୁ ସେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଏ ନାହିଁ। ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ମାୟାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରୁ ସେତେବେଳେ ଜଗତ୍‌ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ, କେବଳ 
ଏହାର ସମଗ୍ର ଗୂଢ଼ ଅର୍ଥରେ ପରିବର୍ତନ ହୋଇଥାଏ । ଅଧ୍ଯାତ୍ମଦୃଷ୍ଟିରେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଦେଖୁ ନା ଯେ ଜଗତରେ ଏସବୁର କୌଣସି ଅଗସ୍ତିତ୍ସ ନାହିଁ, ପରନ୍ତୁ ଏହା 
ଦେଖୁ ଯେ ସକଳ ବିଷୟ ବିଦ୍ଯମାନ, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଅର୍ଥରେ ଏହା ରହିଛି 
ତାହା ବର୍ତମାନ ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତ ଅର୍ଥ ଅପେକ୍ଷା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ର। ଏସକଳହିଁ ଭାଗବତ 
ଆମ୍ବା, ଭାଗବତ ସତ୍ତା, ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି, ସକଳହିଁ ବାସୁଦେବ। ଗୀତାର 
ମତରେ ଜଗତ୍‌ ସତ୍ଯ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସୃଷ୍ଠି, ଶାଶ୍ବତଙ୍କର ଶକ୍ତି, ପରବ୍ରହ୍ମଙ୍କର 
ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି। ଏପରିକି ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ମାୟାରୂପ ଏହି ନିମ୍ନତର ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ 
ପରା ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉଭୂତ ଏବଂ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏକାନ୍ତ ଭାବରେ ଏହି 
ପ୍ରଭେଦର ଆଶ୍ରୟ ନେଇପାରୁ ନା ଯେ ଏଠାରେ ଦୁଇଟି ତତ୍ତ୍‌ ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଗୋଟିଏ ନିମ୍ବତର, ସକ୍ରିୟ ଓ ଅନିତ୍ଯ ଏବଂ ଅନ୍ଯଟି କର୍ମର ଅତୀତ, 
ଉର୍ଦ୍ବୃତନ, ଶାନ୍ତ ସ୍ତବ୍ଛ ଶାଶ୍ବତ ତତ୍ତୁ, ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମୁକ୍ତିର ଅର୍ଥ 
ଏହି ଆଂଶିକ ଭୂମିକାରୂ ସେହି ମହତ୍‌ ତତ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା; 
କର୍ମରୁ ନୀରବତା ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା। କାରଣ ଗୀତା ଦୂଢ଼ଭାବରେ 
କହିଛି ଯେ ଯେତେଦିନ ଆମ୍ଭେମାନେ ଜୀବନ ଧାରଣ କରୁଛୁ, ସେତେଦିନ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଆତ୍ମା ଓ ତାହାର ନୀରବତା ମଧ୍ୟରେ ସଚେତନ ଭାବରେ 
ବର୍ଭମାନ ରହିପାରୁ ଅଥଚ ପ୍ରାକୃତ ଜଗତରେ ଶକ୍ତିର ସହିତ ସକଳ କର୍ମ 
ସଂପାଦନ କରିପାରୁ ଏବଂ ଏହା କର୍ଭବ୍ଯ। ଗୀତା ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଦେଇଛି, ସେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣର ଆବଶ୍ଯକତା ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ନୂହନ୍ତି, ପରନ୍ତୁ 
ସେ ମୁକ୍ତ, ବିଶ୍ଵପ୍ରପଞ୍ଚର ଅତୀତ) ଅଥଚ ସେ ଚିରକାଳ କର୍ମରତ ରହିଛନ୍ତି, 
ବର୍ତ ଏବ ଚ କର୍ମଣି।। ଅତଏବ ସମଗ୍ର ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତିର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସାଧର୍ମ୍ୟ 
ଲାଭ କରିବା ଦ୍ବାରା ଏହି ଦ୍ରୈତ ଉପଲବ୍ଧିର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଏକତ୍ସ ସାଧନ ସମ୍ଭବ 
ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଏକତ୍ସର ମୂଳସୂତ୍ର କ'ଣ ? 


୫୬୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ତରେ ଗୀତାର ଯେଉଁ ପରମ ଦୃଷ୍ଟି ରହିଛି ତାହାରି 
ମଧ୍ୟରେ ଗୀତା ଏହି ଏକତ୍ସର ସୂତ୍ର ପାଇଛି କାରଣ ଗୀତାର ମତରେ 
ତାହାହିଁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଉଚ୍ଚତମ ଉପଲବ୍ଧିର ଆଦର୍ଶ ସ୍ଵରୂପ, ତାହାହିଁ କୃସ୍ମବିଦ୍‌ଗଣଙ୍କର, 
ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନଶୀଳ ବ୍ୟନ୍ତିଗଣଙ୍କର ଜ୍ଞାନ । ଅକ୍ଷର ହେଉଛନ୍ତି “ପର, ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିରେ 
ଯେଉଁସବୁ ବସ୍ତୁ ରହିଛି, ଯେଉଁ କର୍ମ ଚଳୁଛି ସେମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଅକ୍ଷର 
ପୂରୂଷ ହେଲେ ପରମ ସନ୍ତା। ଏହାହିଁ ସର୍ବଭୂତର ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମା ଏବଂ 
ପୁରୂଷୋତ୍ତମହିଁ ସର୍ବଭୂତର ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମା। ପ୍ରକୃତିରେ ସେ ତାଙ୍କର ନିଜ 
ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଅସ୍କୃଷ୍ଟ ତାଙ୍କର ନିଜ ବିବର୍ତନର ପ୍ରେରଣା ଦ୍ବାରା ଅକ୍ଷୁବ୍ଧ, 
ତାଙ୍କର ଗୁଣସକଳର କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଅବିଚଳିତ, ତାଙ୍କର ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତାର 
ମୁକ୍ତ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ଯରେ ସେ ଅକ୍ଷର। କିନ୍ତୁ ଏହା ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନର ଗୋଟିଏ 
ବିଭାବ ହେଲେ ମଧ୍ୟ କେବଳ ଗୋଟିଏ ବଦିଭାବ ମାତ୍ର। ପୁନଶ୍ଚ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ 
ଯୁଗପତ୍‌ ଅକ୍ଷର ପୂରୂଷର ଅତୀତ, କାରଣ ସେ ଏହି ଅକ୍ଷରତା ଅପେକ୍ଷା 
ବୃହତ୍ତର, ସେ ତାଙ୍କର ସତ୍ତାର ଶାଶ୍ବତ ପଦ (ପରମ ଧାମ) ମଧ୍ୟରେ 
ସୀମାବଦ୍ଧ ନୁହନ୍ତି। ତଥାପି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯାହାକିଛି ଶାଶ୍ମତ ଓ ଅକ୍ଷର 
ରହିଛି, ତାହାର ମଧ୍ୟଦେଇ ଆମ୍ଭେମାନେ ସେହି ପରମ ପଦରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ପାରୁ 
ଯେଉଁଠାରୂ ଆଉ ପୁନର୍ଜ୍ଚନ୍ନ ମଧ୍ଯକୁ ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରକାର 
ମୁକ୍ତି ପ୍ରାଟୀନ କାଳର ମନୀଷୀମାନଙ୍କର ସାଧନାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥ୍ଲା । କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ 
କେବଳ ଅକ୍ଷରର ମଧ୍ୟ ଦେଇ ସନ୍ଧାନ କରାହୁଏ ସେତେବେଳେ ଏହି ମୁକ୍ତିର 
ପ୍ରୟାସ ହୁଏ ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ଯର ସନ୍ଧାନ। ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତି ପକ୍ଷରେ 
କଷ୍ଟସାଧ୍କ କାରଣ ଅମ୍ଭେମାନେ ଏଠାରେ ଜଡ଼ ମଧ୍ୟରେ ଦେହଧାରଣ କରି 
ରହିଛୁ, “ଗତିର୍ଦୁଃଖଝଂ ଦେହବଭିରବାପ୍ଯତେ”। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ଶୁଦ୍ଧ 
ସୂକ୍ଷ୍ମ ଆତ୍ମା ଅକ୍ଷର ଓ ବୈରାଗ୍ଯର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରେରଣା ହେତୁ ଯେଉଁ ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ମଧ୍ଯକୁ ଉଠିଯାଏ ତାହା ଏକ ଂପରୋ ଅବ୍ଯକ୍ତଃ, ଏବଂ ସେହି ପରମ 
ଅବ୍ଯକ୍ତ ଅକ୍ଷର ମଧ୍ୟ ପୂରୂଷୋତ୍ତମ ଅଟନ୍ତି। ତେଣୁ ଗୀତା କହିଛି, ଯେଉଁମାନେ 
ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ୟର ଉପାସନା କରନ୍ତି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ “ମୋତେ', ଶାଶ୍ଵତ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଲାଭ କରନ୍ତି। ପୂନଷ୍ଚ ସେ ପରମ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଅକ୍ଷରଠାରୂ ମହତ୍ତର,/ ସକଳ 
ପରମ ଅସତ୍‌ଠାରୂ, “ନେତି ନେତିଂଠାରୁ ମହତ୍ତର କାରଣ ତାହାଙ୍କୁ ପରମ 
ପୂରୂଷ ବୋଲି ଜାଣିବାକୁ ହେବ। ସେ ତାଙ୍କର ନିଜ ସଲଭ୍ତାରେ ଏହି ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ବକୁ ବିସ୍ତୃତ କରିଛଛି। ସେସ ଏକ ପରମ ରହସ୍ଯମୟ ସର୍ବମୟ କର୍ଭା, 
ଏଠାରେ ସେ ସକଳ ବିଷୟର ଏକ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ପରମ ସତ୍‌। ସେହିଁ 
କ୍ଷର ମଧ୍ୟରେ ଇଶ୍ଵର ଅଟନ୍ତି/ ସେ କେବଳ ସେଠାରେ ସର୍ବୋପରି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ନୂହତ୍ରି କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଭୂତର ହୃଦ୍ଦେଶରେ ଅଧୁଶ୍ଚିତ ଭଶ୍ଵର। ଏବଂ 


ପୁରୂଷତ୍ରୟ ୫୬୩ 


ସେଠାରେ ତାଙ୍କର ଉଚ୍ଚତମ ଶାଶ୍ବତ (ପରଃ ଅବ୍ଯକ୍ତ) ପଦରେ ମଧ୍ୟ ସେ 
ପରମେଶ୍ବର। ସେ ଉଦାସୀନ ଓ ସମ୍ବନ୍ଧବର୍ଜିତ ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନୂହନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ସେ ହେଲେ ଆତ୍ମା ଏବଂ ବିଶ୍ଵର ମୂଳ, ପିତା ଓ ମାତା, ଆଦି ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଓ ଶାଶ୍ବତ ଆଶ୍ରୟ, ସକଳ ସୃଷ୍ଟଜୀବର ପରମ ପ୍ରଭ୍ଭୁ ଏବଂ ସକଳ ଯଜ୍ଞ 
ଓ ସପସ୍ଯାର ଭୋକ୍ତା, “ଭୋକ୍ତାରଂ ୟଜ୍ଞତପସାମ୍‌ ସର୍ବଲୋକମହେଶ୍ଵରମ୍‌' । 
ତାହାଙ୍କୁ ଯୁଗପତ୍‌ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ମଧ୍ଯରେ ଜାଣିବାକୁ ହେବ, ତାହାଙ୍କୁ 
ଜାଣିବାକୁ ହେବ ଯେ ସେ ଅଜାତପୁରୂଷ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କର ଜନ୍ମରେ 
ନିଜକୁ ଆଂଶିକ ଭାବରେ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ନିତ୍ଯ ଅବତାର ରୂପେ 
ନିଜେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି ତାହାଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ସମଗ୍ରତାରେ ଜାଣିବାକୁ ହେବ, 
ଂସମଗ୍ରମ୍‌ ମାମ୍‌', -- କେବଳ ତାହାହେଲେହି ଜୀବ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର ବାହ୍ୟରୂପସମୂହରୁ 
ସହଜରେ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଏକ ବିପୁଳ ଦ୍ରତ ବିକାଶ ଓ ପ୍ରଶସ୍ତ 
ଅପରିମେୟ ଉନ୍ନୟନ ସାହାଯ୍ଯରେ ଭାଗବତ ସତ୍ତା ଓ ପରା ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟକୁ 
ଫେରିଯାଇପାରେ। କାରଣ କ୍ଷରର ସତ୍ୟ ମଧ୍ୟ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ସତ୍ଯ। 
ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ସର୍ବଭୂତର ହୃଦୟ ମଧ୍ଯରେ ବିରାଜିତ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଅଗଣିତ 
ବିଭୂତି ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକଟିତ ହେଉଛନ୍ତି; ପୁରୂଷୋତ୍ତମ କାଳ ମଧ୍ୟରେ ବିଶ୍ବପୁରୂଷ 
ଏବଂ ସେ ମୁକ୍ତ ମାନବାମ୍ବାକୁ ଦିବ୍ଯ କର୍ମ ସଂପାଦନ ନିମିତ୍ତ ଆଦେଶ 
ଦେଉଛନ୍ତି। ସେ ଅକ୍ଷର ଓ କ୍ଷର ଉଭୟ ଅଥଚ ସେ ମଧ୍ୟ ଉଭୟରୁ ଭିନ୍ନ 
ଯେହେତୁ ସେ ଏହି ଦୁଇ ବିପରୀତ ସତ୍ତା ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍କତର ଏବଂ ମହତ୍ତର। 


ଉତ୍ତମଃ ପୁରୁଷସ୍ତ୍ନ୍ଯୟଃ ପରମା ମ୍ବେତ୍ୟୁଦାହୃତଃ । 
ୟୋ ଲୋକତ୍ରୟମାବିଶ୍ୟ ବିଭର୍ତ୍ୟବ୍ୟୟ ଇଶ୍ଵରଃ ॥ 


“କିନ୍ତୁ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷରରୁ ଉତ୍ତମପୁରୁଷ ପୃଥକ୍‌, ସେ ପରମାତ୍ମା ରୂପେ ଖ୍ଯାତ, 
ସେ ଅକ୍ଷୟ ଭଶ୍ନର, ସେ ଲୋକତ୍ରୟ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରି ସେମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରତିପାଳନ କରୁଛନ୍ତି। ଗୀତା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଜୀବନର ଏହି ଆପାତବିରୋଧୀ 
ବିଭାବର ଯେଉଁ ସମନ୍ଦୟ ସାଧନ କରିଛି, ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି ତାହାର ମୂଳସୂତ୍ର। 
ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ତତ୍ତ୍ଵର ସୂଚନା କରାଯାଇଛି, ଆଭାସ ଦିଆଯାଇଛି, 
ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି, ପ୍ରଥମରୁ ଏହାକୁ ପରୋକ୍ଷଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି, 
କିନ୍ତୁ ବର୍ତମାନ କେବଳ ଏହି ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏହାକୁ ସ୍ବଷ୍ଟଭାବେ ବିବୃତ 
କରାଯାଉଛି ଏବଂ ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ନାମ ଦ୍ବାରା ପାର୍ଥକ୍ଯଟିକୁ ବିଶଦ ଭାବରେ 
ପରିସ୍ତଟଠ କରାଯାଉଛି। ତପ୍ଵରେ ଏହାକୁ କିପରି ଗ୍ରହଣ କରାହୋଇଛି ଏବଂ 
ଏହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାହୋଇଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ଶିକ୍ଷାପ୍ରଦ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟକୁ ଉନ୍ନୀତ ହେବାକୁ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯକୁ ପ୍ରଥମେ 


୫୬୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସମତାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାକୁ ହେବ ଏବଂ ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ନିମ୍ନ 
ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଧ୍ଧୁକୁ ଉଠିବାକୁ ହେବ। ଏହିପରି ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା 
ହେତୂ ଆମ୍ଭେମାନେ ନୈର୍ବ୍ଯକତ୍ତିକତା ମଧ୍ୟରେ ଦୃଢ଼ତା ଲାଭ କରୁ, କର୍ମର 
ଉର୍ଧ୍ବରେ ଅବିଚଳ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରୂ, ଗୁଣତ୍ରୟର ସକଳ ସୀମା, ସକଳ 
ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତାରୁ ମୁକ୍ତ ହେଉ - ଏବଂ ଏହାହିଁ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ପ୍ରକଟ ପ୍ରକୃତିର 
ଗୋଟିଏ ଦିଗ, ଆତ୍ମାର ନିତ୍ଯତା ଓ ଏକତ୍ସରୂପେ, ଅକ୍ଷରରୂପେ ତାଙ୍କର 
ଆବିର୍ଭାବ। କିନ୍ତୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଏକ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଶାଶ୍ବତ ବହୁତ୍ସ ମଧ୍ଯ 
ରହିଛି ଜୀବର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ମୂଳ ରହସ୍ଯର ପଶ୍ଚାତରେ ଏହାହିଁ ହେଲା 
ଉଚ୍ଚତମ ଓ ସତ୍ଯତମ ସତ୍ଯ। ଅନନ୍ତଙ୍କର ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଶକ୍ତି ଅଛି, ତାଙ୍କର 
ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ଆଦି- ଅନ୍ତହୀନ କ୍ରିୟାଧାରା ଅଛି ଏବଂ ସେହି କ୍ରିୟାଧାରାରେ 
ଦୃଶ୍ୟତଃ ନୈର୍ବ୍ୟକତ୍ତିକ ଶକ୍ତିସମୂହର ଲୀଳାରୁ ଜୀବ-ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ରହସ୍ଯ 
ଆବିର୍ଭୂତ ହେଉଛି, “ ପ୍ରକୃତିଃ ଜୀବଭୂତା।। ଏହା ସମ୍ଭବ ହେଉଛି ଏହି କାରଣରୂ 
ଯେ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ ଅନନ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଏହାର ଉଚ୍ଚତମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ଯ ଓ ଅର୍ଥ ନିହିତ ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ଅନନ୍ତଙ୍କର 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଅହଂଭାବାପନ୍ନ ଭେଦାତ୍ମକ, ଆତ୍ମବିସ୍ଲୃତର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ନୁହେ, 
ତାହା ମହିମାନ୍ରିତ, ବିଶ୍ରମୟ ଓ ବିଶ୍ଵାତୀତ, ଅମୃତ ଓ ଦିବ୍ଯ। ପରମ ପୁରୂଷଙ୍କର 
ଏହି ରହସ୍ଯ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିର ନିଗୁଢ଼ ତତ୍ତ୍ଵ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ପୂରୂଷ, ଯେଉଁ ଶାଶ୍ବତ ଜୀବାତ୍ମା ରହିଛନ୍ତି। ଯେଉଁ ଶାଶ୍ବତ ଭଗବାନଙ୍କର, 
ଯେଉଁ ପରମ ପୂରୂଷ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ସେ ଗୋଟିଏ ଅଂଶ, ତାଙ୍କ ନିକଟରେ 
ନିଜକୁ ଏବଂ ନିଜର ଯାହାକିଛି ଅଛି ସେ ସମସ୍ତ ଅର୍ପଣ କରୁଛନ୍ତି। ଏହି 
ଆତ୍ମସମର୍ପଣ ହେତୂ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିସ୍ବରୂପର ଓ ଏହାର କର୍ମସମୂହର 
ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଅଧୀଶ୍ଵରଙ୍କର ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତି ଯୋଗେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପ୍ରକୃତିର ଉନ୍ନୟନ ହେତୂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣତା ଲାଭ 
କରେ; ଏଥ୍‌ରେହିଁ କର୍ମଯଜ୍ଞର ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିଣତି ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସାର୍ଥକତା ଲାଭ 
ହୂଏ। ଅତଏବ ଏହି ସକଳ ବିଷୟ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ମାନବାତ୍ମା ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତିର 
ଅନ୍ଯ ଏକ ଶକ୍ତିମୟ ଓ ଗତିମୟ ରହସ୍ଯ, ଅନ୍ୟ ଏକ ମହାନ୍‌ ଓ ` ନିଗୂଢ଼ 
ବିଭାବ ମଧ୍ଯରେ ନିଜକୁ ପୂର୍ଣ୍ତମ ଭାବେ ସାର୍ଥକ କରେ ଏବଂ ସେହି ସାର୍ଥକତା 
ଯୋଗେ ଅମୃତତ୍ସ, ପରମ ଆନନ୍ଦ ଏବଂ ଶାଶ୍ବତ ଧର୍ମରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ଅଧ୍‌କାରୀ 
ହୁଏ ଏବଂ ଏହି ଦୁଇଟି ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ବିଷୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଆତ୍ମାର 
ସମତା ଏବଂ ଏକ ଅହଦ୍ରିତୀୟ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତ - ଏହି ଦୁଇଟି ଯେପରିକି 
ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି ଲାଭର, ବ୍ରହ୍ମଭୂୟାୟ”, ଦୁଇଟି ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ପନ୍ଥାଃ ଗୋଟିଏ ଶାନ୍ତିମୟ 
ସନ୍ନ୍ୟାସର ପଥ ଏବଂ ଅପରଟି ଦିବ୍ଯ ପ୍ରେମ ଓ ଦିବ୍ଯ କର୍ମର ପଥ 


ପୁରୁଷତ୍ରୟ ୫୬୫ 


ଏହିରୂପେ ପ୍ରଥକ୍‌ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଗୀତା ବର୍ତମାନ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ବ୍ଯକ୍ତିକ ଓ ନୈର୍ବ୍ଯନ୍ତିକ ଉଭୟର ସମନ୍ୟ କରିବାକୁ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନିର୍କ୍ଚାୟ କରିବାକୁ ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି। କାରଣ ଗୀତାର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଲା 
ଏକଦେଶଦଶିତା ଓ ଭେଦାମ୍ବକ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ବର୍ଜନପୂର୍ବକ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଅନୂଭୂତିର 
ଦୁଇଟି ପ୍ରଣାଳୀକୁ ଏକତ୍ର ମିଳିତ କରିବା ତଥା ଏକ ପରମ ସିଦି ଲାଭର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓ ପୂର୍ଷ୍ତତମ ପନ୍ଥାରେ ପରିଣତ କରିବା ।- 

ପ୍ରଥମରେ ଗୀତା ବେଦାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥ ବୃକ୍ଷରୂପେ ବିଶ୍ବପ୍ରପଞ୍ଚର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛି। ଏହି ବିଶ୍ବଂବୃୁକ୍ଷର ଦେଶ ବା କାଳରେ ଆଦି ନାହିଁ, ଅନ୍ତ 
ନାହିଁ, “'ନାନ୍ତୋ ନ ଚାଦିଃ,, କାରଣ ଏହା ଶାଶ୍ବତ ଏବଂ ଅବିନାଶୀ, ଅବ୍ଯୟମ୍‌। 
ଦେହଧାରୀ ମନୁଷ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ଏହି ଜଡ଼ ଜଗତରେ ଏହାର ପ୍ରକୃତ ରୂପ 
ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ୨ ଏଠାରେ ଏହାର କୌଣସି ସ୍ଥାୟୀ ଭିଭ୍ତି ଦେଖ୍‌ବାକୁ 
ମିଳେ ନାହିଁ ଏହା ଏକ ଅନନ୍ତ ଗତିପ୍ରବାହ ଏବଂ ଏହାର ଭିଭ୍ି ଭର୍କ୍ଧରେ 
ଅନନ୍ତଙ୍କର ପରମପଦ ମଧ୍ଯରେ ରହିଛି। ଏହାର ମୂଳତତ୍ତ୍‌ ପ୍ରାଚୀନ ଚିରନ୍ତନୀ 
କର୍ମ ପ୍ରବୃରତ୍ତ୍ରି ତାହା ଚରିକାଳ ସକଳ ସୃଷ୍ଟିର ଆଦିପୁରୂଷଙ୍କଠାରୁ ନିଃସୃତ 
ହେଉଛି, ତାହାର ଆଦି ନାହିଁ ଅନ୍ତ ନାହିଁ, ““ଆଦ୍ଯମ୍‌ ପୁରୁୂଷମ୍‌ ୟତଃ 
ପ୍ରବୃତ୍ତିଃ ପ୍ରସୂତା ପୁରାଣୀ'।। ଅତଏବ ଏହାର ଆଦିମୂଳ ରହିଛି କାଳର ଉର୍ତ୍ଧରେ 
ଶାଶ୍ବତ ମଧ୍ୟରେ, କିନ୍ତୁ ଏହାର ଶାଖାସମୂହ ନିମ୍ନଦିଗରେ ବିସ୍ତୁତ ଏବଂ ଏହାର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମୂଳଗୁଡ଼ିକ ଏହା ନିମ୍ନଦିଗରେ ମାନବଲୋକରେ ପ୍ରସାରିତ ଓ ଅନୁପ୍ରବେଶ 
କରୁଛି, ଏବଂ ଏହିସବୁ ମୂଳ ହେଉଛି ସୁଦୂଢ଼ ଓ ଦୁଘ୍ରେଦ୍ୟ ଆସକ୍ତି ଓ 
କାମନା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଫଳସ୍ବରୂପ ଆହୁରି ଅଧ୍କ କାମନା ଏବଂ ଅନ୍ତହୀନ 
କ୍ରମବର୍ଦମାନ କର୍ମଧାରା। ବେଦର ସ୍ତୋତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ଏହାର ପତ୍ରସମୂହ ସହିତ 
ତୂଳନା କରାଯାଇଛି ଏବଂ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଏହି ବିଶ୍ବବୃକ୍ଷକୁ ଜାଣେ ତାହାକୁ 
ବେଦବିଦ୍‌ ବୋଲାଯାଏ। ଆମ୍ଭେମାନେ ବେଦ ସମ୍ବନ୍ଧରେ, ଅନ୍ତତଃ ବେଦବାଦ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେଉଁ ନିନ୍ଦାସୂଚକ ମତବାଦ ବିଷୟରେ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଆଲୋଚନା 
କରିଛୁ, ଏଠାରେ ତାହାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ବୁଝାଯାଉଛି। କାରଣ ବେଦ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦାନ କରିଛି ତାହା ଦେବତାମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ, ବିଶ୍ଵର 
ତନ୍ତ ଓ ଶକ୍ତିସମୂହର ଜ୍ଞାନ। ଏହାର ଫଳ ସକାମ ଯଜ୍ଞର ଫଳ, ତ୍ରିଭୂବନରେ - 
ମର୍ତ୍ୟ ସ୍ବର୍ଗ ଓ ମଧ୍ଯ ଲୋକରେ ଭୋଗ ଓ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରୂପ ଫଳ। ଏହି ବିଶ୍ଵବୃକ୍ଷର 
ଶାଖାଗୁଡ଼ିକ ଉପରକୁ ଏବଂ ତଳକୁ ଉଭୟ ଦିଗରେ ବିସ୍ତୃତ ତଳେ ଜଡ଼ଜଗତ 
ମଧ୍ଯରେ,, ଏବଂ ଉପରେ ଅତିଭୌତିକ ଲୋକସମୂହ ମଧ୍ଯରେ ବିସ୍ତୃତ, ସେଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସମୂହ ଦ୍ବାରା ବର୍ଦିତ ହୁଏ, କାରଣ ଗୁଣତ୍ରୟହିଁ ବେଦର ସମଗ୍ର 
ବିଷୟ ବସ୍ତୁ. “ତ୍ରୈଗୁଣ୍ଯବିଷୟାଃ ବେଦାଃଂ୨। ବେଦର ଛନ୍ଦସମୂହ ବୃକ୍ଷର 


୫୬୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପତ୍ରନିଚୟ ଏବଂ ବିଧପୂର୍ବକ ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ଭୋଗ୍ଯ ବିଷୟସବୁ 
ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ ସେଗୁଡ଼ିକ ବୃକ୍ଷର ନିତ୍ୟମଞ୍ଜରିତ ନବପଲ୍ଲବ। ଅତଏବ 
ଯେତେଦିନ ମନୁଷ୍ଯ ଗୁଣତ୍ରୟର କ୍ରିୟା ଉପଭୋଗ କରେ ଏବଂ ବାସନାରେ 
ଆସକ୍ତ ଥାଏ ସେତେଦିନ ସେ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଜାଲରେ ଜନ୍ମ ଓ କର୍ମର ଚକ୍ରରେ 
ଆବଦ୍ଧ ଥାଏ, ଅନବରତ ପ୍ରଥ୍‌ବୀ ଓ ମଧ୍ୟଲୋକ ଓ ସ୍ଵର୍ଗଲୋକ ମଧ୍ଯରେ 
ପରିଭ୍ରମଣ କରୁଥାଏ, କିନ୍ତୁ ସେ ତାହାର ପରମ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଆନନ୍ତ୍ଯ ମଧ୍ୟକୁ 
ଫେରିଯାଇପାରେ ନାହିଁ। ରଷିଗଣ ଏହା ଉପଲବ୍ଧି କରିଥ୍‌ଲେ। ମୁକ୍ତିଲାଭ ନିମିତ୍ତ 
ସେମାନେ ନିବୃତ୍ତିମାର୍ଗ ଅବଲମ୍ବନ କରିଥୁଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଦି କର୍ମପ୍ରେରଣାର 
ବିରତି ଏବଂ ଏହି ନିବୃତ୍ତି ମାର୍ଗର ପରିଣତି ହେଲା ଜନ୍ମର ଅବସାନ ଏବଂ 
ଶାଶ୍ବତଙ୍କ ଉଚ୍ଚତମ ବିଶ୍ଵାତୀତ ପଦ ମଧ୍ୟରେ ଲୋକୋତ୍ତର ଗତିଲାଭ। କିନ୍ତୁ 
ଏଥ୍‌ନିମିତ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ ଦୂଢ଼ ଅନାସକ୍ତରୂପ ଅସି ଦ୍ବାରା ଏହି ସକଳ ସୁଦୃଢ଼ 
ବାସନାର ମୂଳକୁ ଛେଦନ କରିବା ଏବଂ ତତ୍ପରେ ସେହି ପରମପଦ ଅନ୍ନେଷଣ 
କରିବା ଏବଂ ଯେଉଁ ପଦ ଥରେ ଲାଭ କରିପାରିଲେ ପୁନରାୟ ମର୍ର୍୍ୟ 
ଜୀବନ ମଧ୍ଯକୁ ଫେରିଆସିବାର କୌଣସି ବାଧ୍ୟବାଧକତା ରହେ ନାହିଁ। ଏହି 
ନିମ୍ନଗ ମାୟାର ମୋହରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା, ଅହଂଭାବଶୂନ୍ଯ ହେବା, ଆସକ୍ତରୂପ 
ମହାଦୋଷକୁ ଜୟ କରିବା, ସକଳ କାମନାରୁ ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ନିବୃତ୍ତ ହେବା, 
ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖର ଦ୍ଦନ୍ଦ୍ଧ ବର୍ଚ୍ଚନ କରିବା, ଶୁଦ୍ଧ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଚେତନାରେ ସର୍ବଦା 
ଦୃଢ଼ନିଷ୍ଠ ରହିବା- ଏହି ସକଳ ପଦକ୍ଷେପ ସେହି ପରମ ଅନନ୍ତ ମଧ୍ୟକୁ 
ଯିବାର ପନକ୍ଥା। ସେଠାରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଲାଭ କରୁ ସେହି କାଳାତୀତ ସତ୍ତାକୁ 
ଯାହା ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ବା ଅଗ୍ନି ଦ୍ବାରା ଉଭ୍ଭାସିତ ନୁହେଁ; ପରନ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂ ଶାଶ୍ବତ 
ପୂରୂଷଙ୍କର ଜ୍ୟୋତି। ବେଦାନ୍ତ କହେ-- ମୁଁ ଫେରିଯାଉଛି କେବଳ ସେହି 
ଆଦିପୂରୂଷଙ୍କର ସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ ଏବଂ ଏହି ମହାନ୍‌ ପନ୍ଥାରେ ତାହାଙ୍କୁ 
ଲାଭ କରିବାକୁ। ଏହାହିଁ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଉଚ୍ଚତମ ପଦ, ତାଙ୍କର ବିଶ୍ବାତୀତ 
ସ୍ଥିତି। 

କିନ୍ତୁ ଏହା ବୋଧ ହୋଇପାରେ ଯେ ଏହା ସନ୍ଧ୍ଯାସମାର୍ଗର ନିଷ୍ପିୟତା 
ଦ୍ବାରା ଉତ୍ତମରୂପେ ଲାଭ କରାଯାଇପାରେ, ଏପରି କି ଉଜ୍କ୍ଷ୍ଟ ଭାବେ, ବିଶିଷ୍ଟ 
ଭାବେ, ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭାବେ ଲାଭ କରାଯାଇପାରେ । ଅକ୍ଷରର ପଥହିଁ ଉକ୍କ୍ଲଷ୍ଟ 
ପଥ ବୋଲି ମନେହୁଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ କର୍ମ ଓ ଜୀବନ ପରିତ୍ଯାଗ, 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀର ନିର୍ଚ୍ଚନତା, ସନ୍ଧନ୍ୟାସୀର ନିଷ୍କରିୟତାହିଁ ଉତ୍ଲ୍‌ଷ୍ଟ ପଥ । ଏଠାରେ କର୍ମର 
ଆଦେଶ ଦେବାର ସ୍ଥାନ କେଉଁଠି, ଅନ୍ତତଃ ତାହାର ପ୍ରେରଣା କେଉଁଠି, 
ପ୍ରୟୋଜନ କେଉଁଠି ? ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ପଥ ସହିତ ଲୋକସଂଗ୍ରହ, କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରର 
ରକ୍ତପାତ, କାଳପୁରୂଷଙ୍କର ପ୍ରବୂତ୍ଭି, ଲକ୍ଷଶରୀର ବିଶ୍ବପୁରୂଷଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଓ ତାଙ୍କର 


ପୁରୂଷତ୍ରୟ ୫୬୭ 


ଉଦାତ୍ତ ଆଦେଶ - “ଉଠ, ଶତ୍ରୁଗଣଙ୍କୁ ଜୟ କର, ସମ୍‌ଦ୍ିଶାଳୀ ରାଜ୍ୟ 
ଭୋଗ କର”” - ଏସବୁର କି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି? ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଏହି ଯେ 
ପୂରୁଷ ସେ କିଏ? ଏହି ଯେ ପୁରୂଷ, ଏହି କ୍ଷର ପୁରୂଷ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଜୀବନର ଭୋକ୍ତା - ସେ ମଧ୍ୟ ସେହି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ, ତାଙ୍କର 
ଶାଶ୍ବତ ବହୁରୂପେ ସେ ସେହି ଏକ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ, ¬ ଏହାହିଁ ଗୀତାର ଉତ୍ତର । 
“ମୋର ସନାତନ ଅଂଶ, ଜୀବଲୋକରେ ଜୀବରୁପେ ଆ ବିରଭୂତ ହ୍ରଏ ।”” 
ଏହି ଆଖ୍ଯାଟି, ଏହି ଉକ୍ତିଟି ସାତିଶୟ ଅଧ୍ଥିପୂଣ୍ଟ୍ ଓ ଗୁରୂତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଚ। କାରଣ 
ଏଥୁରୁୂ ଏହା ବୁଝାଯାଏ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ତା ତାହାର 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ୟରେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ, ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ତାହାଦ୍ବଧାରା ଭଗବାନଙ୍କର 
ପ୍ରକାଶ ଯେତେ ଆଂଶିକ ହେଉ ପଛକେ। ଏଥୁରୂ ମଧ୍ୟ ଆହୁରି ବୁଝାଯାଏ 
ଯେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରକାଶଶୀଳ ପୁରୂଷ, ବହୁ ଜୀବ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ, 
ଗୋଟିଏ ଶାଶ୍ବତ ବ୍ଯକ୍ତି, ଏକମେବାଦ୍ରିତୀୟମ୍‌ ସତ୍ତାର ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଓ ଅଜାତ 
ଅମର ଶକ୍ତି। ଏହି ପ୍ରକାଶଶୀଳ ପୁରୂଷକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଜୀବ ନାମରେ 
ଅଭିହିତ କରୁ, କାରଣ ଏହା ଏଠାରେ ଏହି ଜୀବଜଗତରେ ଗୋଟିଏ ଜୀବନ୍ତ 
ସତ୍ତାରୂପେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ, ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଆତ୍ମାକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ମାନବାତ୍ମା କହିଥାଉ ଏବଂ ଏହାକୁ କେବଳ ମାନବୀୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର 
କରୁ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତପକ୍ଷେ ଏହା ଏହାର ଆପାତଦୃଶ୍ଯ ରୂପ ଅପେକ୍ଷା ମହତ୍ତର 
ବିଷୟ ଏବଂ ଏହା ମାନବତାର ମଧ୍ୟରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ନୂହେଁ। ଅତୀତରେ 
ଏହାର ପ୍ରକାଶ ମନୁଷ୍ଯ ଅପେକ୍ଷା ନ୍ଯୂନ ଥ୍୍‌ଲା, ଭବିଷ୍ଯତରେ ଏହା ମନନଶୀଳ 
ମନୁଷ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା ବହୁତ ବୃହତ୍ତର କିଛି ହୋଇପାରେ। ଏବଂ ଯେତେବେଳେ 
ଜୀବ ସକଳ ଅଜ୍ଞାନର ସୀମା ଅତିକ୍ରମ କରେ, ସେତେବେଳେ ସେ ତାହାର 
ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ଲାଭ କରେ। ତାହାର ମାନବତ୍ଵ ସେହି ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର କେବଳ 
ସାମୟିକ ଆବରଣ, ତାହାର ସାର୍ଥକତା ଆଂଶିକ ଓ ଅସଂପୂର୍ଣ୍ର। ବ୍ଯଷ୍ଟିଗତ 
ଜୀବ ନିଜକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଶାଶ୍ବତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅବସ୍ଥିତ ରହିଛି, ଚିରଦିନ 
ଥ୍‌ଲା, କାରଣ ସେ ନିଜେ ସନାତନ । ସ୍ପଷ୍ଟତଃ ଏହି କାରଣରୁ ଗୀତା କେଉଁଠାରେ 
ଏପରି ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ନାହିଁ, ଯହିଁରୁ ଏପରି ଧାରଣା ହୋଇପାରେ 
କ୍ଷେ ଜୀବ ସଂପୂଣ୍ଠ ଭାବେ ଲୟପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ପରନ୍ତୁ ଗୀତା କହିଛି ଯେ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରିବା, ଜୀବ ପକ୍ଷରେ ପରମ ପଦ, ‹ ନିବସିଷ୍ୟସି 
ମୟ୍ୟେବ' । ଯେତେବେଳେ ଗୀତା ସର୍ବଭୂତରେ ଏକ ଆମ୍ମାର ବିଷୟ କହିଛି, 
ସେତେବେଳେ ଏପରି ଧାରଣା ହୋଇପାରେ ଯେ ଗୀତା ଅଦ୍ଧୈତବାଦର ଭାଷା 
ବ୍ୟବହାର କରୁଛି, କିନ୍ତୁ ଶାଶ୍ବତ ଜୀବର (ମମୈବାଂଶଃ ସନାତନଃ) ନିତ୍ଯ 
ସତ୍ୟରେ ଏପରି ଗୋଟିଏ ବିଶେଷଣ ଯୋଗ କରିଛି, ଯହିଁରୂ ମନେହୁଏ 


୫୬୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯେ ଗୀତା ପ୍ରାୟ ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ରୈତବାଦ ସ୍ଵୀକାର କରୂୁଛି। ତେବେ ଏଥ୍‌ରୂ ସିଧାସଳଖ 
ଏପରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବା ଠିକ୍‌ ହେବ ନାହିଁ ଯେ, କେବଳ ଏହାହିଁ 
ଗୀତାର ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ଵ୍‌ କିଂବା ଏହା ପରବର୍ତୀ ରାମାନୁଜଙ୍କ ମତ ସହିତ 
ଅଭିନ୍ବ। ତଥାପି ଏହା ମଧ୍ୟ ଅତି ସ୍ବଷ୍ଟ ଯେ, ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଭାଗବତ 
ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ବହୁତ୍ସର ତତ୍ତ୍ଵ ରହିଛି, ଯାହା କେବଳ ମାୟା ନୂହେ, 
ଯାହା ଶାଶ୍ବତ ଓ ସତ୍ଯ। 

ଏହି ସନାତନ ଜୀବ ଭାଗବତ ପୁରୁଷଙ୍କଠାରୂ ଭିନ୍ନ ନୂହେଁ ଅଥବା 
ତାଙ୍କଠାରୂ ବସ୍ତୃତଃ ପ୍ରଥକ୍‌ ନୁହେଁ। ଭଶ୍ଵର ସ୍ଵୟଂ ତାଙ୍କର ଏକତ୍ସଵର ଅନ୍ତନିଁ ହିତ 
ଶାଶ୍ବତ ବହୂତ୍ସ ଦ୍ବାରା (ସକଳ ସୃଷ୍ଠି ଅନନ୍ତର ଏହି ସତ୍ଯରହିଁ ପ୍ରକାଶ ନୁହେଁ 
କି?) ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅମର ଆତ୍ମାରୂପେ ଚିରବିରାଜମାନ ରହିଛନ୍ତି, 
ଏହି ଦେହ ପରିଗ୍ରହ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଶରୀରର ଏହି ଅସ୍ଥାୟୀ 
ଗଠନ ପରିଚତ୍ଯକ୍ତ ହେବା ଦ୍ବାରା ତାହା ପଞ୍ଚଭୂତରେ ମିଶିଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ସେ ଏଠାରୁ ପ୍ରସ୍ଥାନ କରନ୍ତି। ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସକଳର ବିଷୟ ସମୂହ ଉପଭୋଗ 
କରିବା ନିମିତ୍ତ ସେ ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଵକୀୟ ଶକ୍ତି ମନ ଓ ପଞ୍ଚେନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ସଙ୍ଗରେ 
ନେଇ ଆସନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଅନୁଶୀଳନ କରନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରସ୍ଥାନ ସମୟରେ 
ବାୟୁ ଯେପରି ପୁଷ୍ପପାତ୍ରରୁ ଗନ୍ଧ ବହନ କରେ ସେହିପରି ସେ ମଧ୍ୟ ଏସବୁକ୍ର 
ସଙ୍ଗରେ ନେଇଯାଂନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ପରିବର୍ଭନମୟୀ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଭଶ୍ଵର ଓ 
ଜୀବର ଅଭିନ୍ନତା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ବାହ୍ୟ ଦୃଶ୍ଯ ହେତୁ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଥାଏ 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ଗତିଶୀଳ ଭ୍ରାଚ୍ଚିସମୂହର ଗହଳି ମଧ୍ଯରେ ଲୁପ୍ତ ହୂଏ । ଯେଉମାନେ 
ପ୍ରକୃତିର ରୂପରାଜି ଦ୍ବାରା, ମାନବତା ବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ରୂପ ଦ୍ବାରା 
ନିଜକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାକୁ ସମ୍ମତ ହୁଅନ୍ତି/ ସେମାନେ କଦାପି ଏହାକୁ ଦେଖ୍‌ପାରିବେ 
ନାହିଁକି ସେମାନେ ଉପେକ୍ଷା କରିବେ ଓ ମାନବତନୁ-ଆଶ୍ରିତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅବସଜ୍ଞା 
କରିବେ। ସେ ଯେତେବେଳେ ଆସୁଛନ୍ତି ବା ଯାଉଛନ୍ତି ଅଥବା ଅବସ୍ଥାନ 
କରୁଛନ୍ତି। ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି ଗୁଣାନିତ ହେଉଛନ୍ତି ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କର 
ଅଜ୍ଞତା ତାହାଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ପାରିବ ନାହିଁ। କେବଳ ଦେଖ୍‌ବ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର 
ପ୍ରତ୍ୟଯକ୍ଷଗୋଟଚର ବିଷୟ, ସେ ମହତ୍ତର ସତ୍ଯକୁ ଦେଖ୍‌ପାରିବ ନାହିଁ, କେବଳ 
ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ ତାଙ୍କର କ୍ଷଣିକ ଦର୍ଶନ ଲାଭ କରିପାରେ। ସେମାନେ କଦାପି 
ତାଙ୍କର ଦର୍ଶନ ପାଇବେ ନାହିଁ, ସେଥୁପାଇଁ ଯତ୍ନ କଲେ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶନ ପାଇବେ 
ନାହିଁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନେ ବହିମୁଁଖୀ ଚୈତନ୍ୟର ପ୍ରତିବନ୍ଧକସମୂହକୂ ଦୂର 
ନ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ଅଧ୍ୟାତ୍ମସତ୍ତାକୁ ଗଠନ ନ କରିଛନ୍ତି, ନିଜର 
ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ସ୍ଵରୂପ ସୃଷ୍ଠି ନ କରିଛନ୍ତି। ନିଜର ପରିଚୟ 
ଲାଭ କରିବାକୁ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯକୁ କୃତାତ୍ମା ହେବାକୁ ହେବ, ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଛାଞ୍ଚରେ 


ପୁରୁଷତ୍ରୟ ୫୬୯ 


ନିମିତ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ସଜ୍ରିତ ହେବାକୁ ହେବ, ଅଧ୍ୟାତ୍ମ-ଦୃଷ୍ଟି ସାହାଯ୍ଯରେ 
ଜ୍ଞାନାଲୋକିତ ହେବାକୁ ହେବ। ଆମ୍ଭେମାନେ ସ୍ଵରୂପତଃ ଯେ ଭାଗବତ ପୁରୂଷ, 
ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁଖଖନ୍ନତ ଯୋଗିଗଣ ସେମାନଙ୍କର ଅନନ୍ତ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ନିଜର ଆତ୍ମାର 
ଆନନ୍ତ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ତାହାଙ୍କୁ ଦେଖୁବାକୁ ପାଆନ୍ତି। ଜ୍ଞାନାଲୋକିତ ଯୋଗିଗଣ 
ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଆନ୍ତି ଏବଂ ସ୍ଥୂଳ ଭୌତିକ ବନ୍ଧନରୁ, 
ମାନସ ବ୍ୟକ୍ତତ୍ଵର ରୂପରୂକ ଅନିତ୍ୟ ପ୍ରାଣର ରୂପାୟଣରୁ ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ସେମାନେ 
ଆତ୍ମାର ସତ୍ୟରେ ଅମର ହୋଇ ବାସ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ତାହାଙ୍କୁ 
କେବଳ ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ ପରନ୍ତୁ ସକଳ ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ଯରେ ତାହାଙ୍କୁ 
ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି। ଯେଉଁ ସୂର୍ଯ୍ୟର ଜ୍ୟୋତି ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ଉଦ୍ଭାସିତ କରୁଛି 
ତାହା ମଧ୍ୟରେ ସେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ବାସୀ ଭଗବାନଙ୍କରହିଁ ଜ୍ୟୋତି 
ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଆନ୍ତି: ଚନ୍ଦ୍ରର ଜ୍ୟୋତି, ଅଗ୍ନିର ଜ୍ୟୋତି, ତାହା ଭଗବାନଙ୍କର 
ଜ୍ୟୋତି। ଭଗବାନହିଁ ଏହି ପୃଥ୍‌ବୀର ରୂପ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି, ସେହିଁ ଏହାର 
ଜଡ଼ଶକ୍ତିର ଆତ୍ମା ଏବଂ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସେ ଯାବତୀୟ ବସ୍ତୃକୁ ଧାରଣ 
କରିଛନ୍ତି। ଭଗବାନହିଁ ସୋମ ଦେବତା, ସେ ଧରିତ୍ରୀମାତାର ରସ ଦ୍ବାରା 
ଲତାବୃକ୍ଷକୁ ପୁଷ୍ଟ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ତାହାକୁ ଶସ୍ଯଶ୍ୟାମଳା କରୁଛନ୍ତି। ଯେଉଁ 
ପ୍ରାଣବହ୍ନି ପ୍ରାଣଗିଗଣର ସ୍ଥୂଳ ଭୌତିକ ଶରୀରକୁ ରକ୍ଷା କରୁଛି ଏବଂ ଏହାର 
ଖାଦ୍ୟକୁ ପରିପାକ କରିବା ଦ୍ବାରା ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରାଣଶକ୍ତିକୁ ପୁଷ୍ଟ କରୁଛି, 
ତାହା ଭଗବାନ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ନୁହେ। ସେ ସକଳ ଜୀବର ହୂଦୟରେ 
ଅଧ୍ଶ୍ଚିତ ତାଙ୍କଠାରୂ ସ୍କୃତିକ ଜ୍ଞାନନ ବିଚାର-ବିତର୍କ ଆମ୍ଭେମାନେ ପାଉ। ସେ 
ସେହି ବସ୍ତୁ ଯାହାଙ୍କୁ ସକଳ ବେଦ ଦ୍ବାରା ଏବଂ ସର୍ବବିଧ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା 
ମନୁଷ୍ଯ ଅବଗତ ହୁଏ। ସେ ବେଦର ଜ୍ଞାତା, ସେ ବେଦାନ୍ତର ରଚଯିତା। 
ଅନ୍ଯ ଭାଷାରେ ଭଗବାନ ଯୁଗପତ୍‌ ଜଡ଼ର ଆତ୍ମା, ପ୍ରାଣର ଆତ୍ମା, ମନର 
ଆମ୍ମା ଏବଂ ଯେଉଁ ଅତିମାନସ ବିଜ୍ଞାନ-ଜ୍ଯୋତି ମନ ଓ ସୀମିତ ତର୍କ୍ବୁଦଧିର 
ଅତୀତ, ସେ ମଧ୍ଯ ତାହାର ଆତ୍ମା। 

ଏହିରୂପେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ଯୁଗଟ୍ଫ ଆତ୍ମାରୂପ ରହସ୍ଯରେ, ଯୁଟ୍ଗ ଶକ୍ତିରୂପେ 
ଆବିର୍ଭୂତ, ଦ୍ରୌ ଇମୌ ପୁରୂଷୌ; ସେ ଯୁଗପତ୍‌ ଏହି ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ସର୍ବଭୂତର 
ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି, “କ୍ଷରଃ ସର୍ବାଣି ଭୂତାନିଂ୨ ଏବଂ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ 
ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଉର୍ଦ୍ଧରେ ତାଙ୍କର ଶାଶ୍ବତ ନୀରବତା ଓ ଶାନ୍ତିର ଅକ୍ଷୁବ୍ଧ ଅଚଳତାରେ 
ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି। ମନୁଷ୍ଯର ମନ ଓ ହ୍ଦୟ ଓ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ 
ଭାଗବତ, ସତ୍ତା ରହିଛି ତାହାରହିଁ ଶକ୍ତି ଯୋଗେ ଏମାନେ ଏହି ଦୁଇ ପୁରୁଷ 
ଦ୍ବାରା ବିଭିନ୍ନ ଦିଗରେ ପ୍ରବଳ ଭାବେ ଆକଷିତ ହୁଅନ୍ତି। ମନେହୁଏ ଯେପରି 
ଏହି ଆକର୍ଷଣ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଓ ବିସଦୂଶ, ପରସ୍ପରକୁ ବିନଷ୍ଟ କରୁଛି। 


୫୭୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ କେବଳ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ କ୍ଷର ନୂହନ୍ତି। କେବଳ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ 
ଅକ୍ଷର ମଧ୍ଯ ନୂହନ୍ତି। ସେ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମା ଅପେକ୍ଷା ମହତ୍ତର ଏବଂ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ବସ୍ତୁସମୂହର ଆତ୍ମା ଅପେକ୍ଷା ଆହ୍ରରି ଅଧ୍କ ମହତ୍ତର। ସେ ଯେ ଯୁଗପତ୍‌ 
ଉଭୟ ହୋଇପାରନ୍ତି ତାହାର କାରଣ ଏହି ଯେ ସେ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ, 
ଅନ୍ୟଃ ସେ ସକଳ ବିଶ୍ଵର ଉର୍ଦ୍ବରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଅଥଚ ସେ ଜଗତରେ 
ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି ବେଦରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି, ଆତ୍ମଜ୍ଞାନରେ 
ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି, ବିଶ୍ବ-ଭପଲଟ୍ରିରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି। ଏବଂ 
ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଏହିପରି ତାହାଙ୍କୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ରୂପେ ଜାଣେ ଓ ଦର୍ଶନ 
କରେ, ସେ ଆଉ ଜଗତର ବାହ୍ୟ ଦୃଶ୍ୟ ଦ୍ବାରା ବା ଏହି ଆପାତବିରୋଧୀ 
ସତ୍ତାର ପୃଥକ୍‌ ଆକର୍ଷଣ ଦ୍ବାରା ବିମୂଢ଼ ହୋଇପଡ଼େ ନାହିଁ। ସେହି ଜ୍ଞାନୀଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଦୁଇଟି ସତ୍ତା ପ୍ରଥମେ ପରସ୍ପରର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଏ, ଗୋଟିଏ 
ବିଶ୍ବକର୍ମର ପ୍ରଦୂତିରୂପେ ଏବଂ ଅନ୍ଯଟି ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ନିବୂର୍ତିରୂପେ, ଏବଂ 
କୌଣସି କର୍ମ ସହିତ ଆତ୍ମାର କୌଣସି ସଂପର୍କ ନାହିଁ ବୋଲି ମନେ ହୂଏ, 
ସକଳ କର୍ମ ପ୍ରକୃତିର ଅଜ୍ଞାନଜନିତ କିଂବା କେବଳ ସେହିପରି ବୋଲି ମନେ 
ହ୍ରଏ। ଅଥବା ସେମାନେ ତାଙ୍କର ଚେତନା ସମ୍ମୁଖରେ ବିରୋଧୀ ଦାବିନେଇ 
ଉପସ୍ଥିତ ହୁଅନ୍ତି“ ଗୋଟିଏ ଶ୍ରଦ୍ଧ, ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସ୍ଥାୟୀ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ, 
ଶାଶ୍ବତ, ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍‌ୁରୂପେ ଏବଂ ଅନ୍ଯଟି ଏହାର ବିପରୀତ ଅସତ୍‌ ରୁପେ; ¬ 
କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ଗଠନ ଓ ସମ୍ବନ୍ଧ, ଭାବ ଓ ରୂପ, ନିତ୍ଯ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସମ୍ଭତି 
ଓ ସୃଜନ ଏବଂ ଲୟକାରୀ କର୍ମ ଓ ବିବର୍ତନର ଜାଲ, ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ଯୁ, 
ଆବିର୍ଭାବ ଓ ତିରୋଭାବ, ଏହିସବୂର ଜଗତ୍‌ରୂପେ ଉପସ୍ଥିତ ହରଏ। ସେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରନ୍ତି, ଅତିକ୍ରମ କରନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କର ବିରୋଧକୁ 
ଜୟ କରନ୍ତି ଏବଂ ବିଶ୍ବବେତ୍ତା, ସର୍ବବିଦ୍‌ ହୂଅନ୍ତି। ସେ ଆତ୍ମା ଓ ଭୂତସମୂହର 
ସମଗ୍ର ଅର୍ଥଟି ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଆନ୍ତି। ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଖଣ୍ଡ ସତ୍ତାକ୍ର, 
“ସମଗ୍ରମ୍‌ ମାମ୍‌, ପୁନଃ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରନ୍ତି। ସେ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷରକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସଂଯୋଗସାଧନ କରନ୍ତି। ଯେ ତାଙ୍କର ଓ ସର୍ବଭୂତର ପରମ ଆତ୍ମା, 
ଯେ ତାଙ୍କର ଓ ସକଳଶକ୍ତର ଏକ ଅଡ୍ରିତୀୟ ଅଧୀଶ୍ମର, ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯରେ 
ଓ ଜଗତ୍‌ ବାହାରେ ଏବଂ ନିକଟବର୍ତୀ ଓ ଦୂରବର୍ତୀ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା, ତାହାଙ୍କୁ 
ସେ ଭକ୍ତି କରନ୍ତି, ପୂଜା କରନ୍ତି, ଦୂଢ଼ ନିଷ୍ଠା ସହ ଅବଲମ୍ବନ କରନ୍ତି, 
ଭଜନା କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସେ ଏହା କରନ୍ତି କେବଳ ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଦିଗ 
ବା ଅଂଶ ଦ୍ବାରା ନୂହେଁ, କେବଳ ଅଧ୍ୟାତ୍ମଭାବାପନ୍ନ ମନ ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ, 
କେବଳ ପ୍ରଗାଢ଼ କିନ୍ତୁ ଅନୁଦାର ହୃଦୟର ପ୍ରଖର ଆଲୋକ ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ, 


ନ 


ଅଥବା କେବଳ କର୍ମ ମାଧ୍ୟମରେ ସଂକଳ୍ପର ଅଭୀପ୍ମା ଦ୍ବାରା ନୁହେ, କିନ୍ତ 


ପୁରୁଷତ୍ୟ ୫୭୧ 


ତାଙ୍କର ସତ୍ତା ଓ ତାଙ୍କର ସମ୍ଭତି, ତାଙ୍କର ଆତ୍ମା ଓ ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର 
ସକଳ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଓ ଜ୍ଞାନାଲୋକିତ ପଥ ଅନୁସରଣ ପୂର୍ବକ କରନଚ୍ତି। ତାଙ୍କର 
ଅବିଚଳ ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତାର ସମତାରେ ସେ ଭାଗବତ, ଏବଂ ସକଳ ବସ୍ଥ, 
ସକଳ ଜୀବ ସହିତ ସେ ଏକ, ସେ ସେହି ସୀମାହୀନ ସମତାକୁ, ସେହି 
ଗଭୀର ଏକ୍ଯକୁ ତାଙ୍କର ମନ, ହୃଦୟ, ପ୍ରାଣ ଓ ଦେହ ମଧ୍ୟରେ ସଂଚାରିତ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ତାହାରି ଉପରେ ଦିବ୍ଯପ୍ରେମ, ଦିବ୍ଯକର୍ମ, ଦିବ୍ଯଞ୍ଚାନ, ଏହି 
ତ୍ରିସତ୍ଯକୁ ଅବିଭାଜ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଚତାରେ ଓ ସମଗ୍ରତାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରନ୍ତି। ଏହାହିଁ 
ଗୀତାପ୍ରଦର୍ଶିତ ମୁକ୍ତିର ପନ୍ଥା। 

ବସ୍ତୁତଃ ଏହାହିଁ ପ୍ରକୃତ ଅଦ୍ଧଦୈତ ନୁହେଁ କି? ଏହା ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟ 
ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିଭେଦ ସୃଷ୍ଟି କରେ ନାହିଁ। ଏହି 
ଚରମ ଭେଦଶୂନ୍ୟ ଅଦ୍ରୈତବାଦ, ପ୍ରକୃତିର ବହୁଳତା ମଧ୍ଯରେ ସକଳ ବିଭାବରେ 
ଏକ ଅଦ୍ଧିତୀୟକୁ ଏକ ବୋଲି ଦର୍ଶନ କରେ, ଯେଉଁ ପରମ ସତ୍ଯ, ବିଶ୍ବାତୀତ 
ସତ୍ତା ଆତ୍ମାର ମୂଳ ଏବଂ ବିଶ୍ବର ସତ୍ଯ, ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଯେପରି ଏକତ୍ସକୁ 
ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି ଦେଖେ, ସେହିପରି ଆତ୍ମାର ସତ୍ତା ଏବଂ ବିଶ୍ଵର 
ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ଏକତ୍ସକୁ ଦର୍ଶନ କରେ, ଏବଂ ତାହା ବିଶ୍ବର ପ୍ରବୃତ୍ତି, ବିଶ୍ଵର 
ନିବୂଭି ବା ପରମ ନିବୂତ୍ତି କୌଣସିଟି ଦ୍ବାରା ସୀମାବଦ୍ଧ ନୂୁହେଁ। ଅନ୍ତତଃ 
ଏହାହି ଗୀତାର ଅଦ୍ଧୈତ। ଦିବ୍ଯଗୁରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ କହିଲେ, ଏହାହିଁ ଗୁହ୍ଯତମ 
ଶାସ୍ତ, ଏହାହି ପରମଶିକ୍ଷା ଓ ବିଦ୍ୟା, ଏହାହିଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଉଚ୍ଚତମ ଜଗତ୍‌ -ରହସ୍ଯର 
ଗୂଢ଼ ଅର୍ଥ ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରିପାରେ। ଏହାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ଅବଗତ ହେବା, 
ଜ୍ଞାନନ ଅନୁଭୂତି ଶକ୍ତି ଓ ଉପଲବ୍ଧିରେ ଏହାକୁ ଅଧ୍‌କାର କରିବା ଦ୍ବାରାହିଁ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ବୁଦିରେ ସିଦ୍ଧିଲାଭ କରାଯାଏ, ହୃଦୟରେ ଦିବ୍ୟ ପରିତୃପ୍ତିକ ସକଳ 
ସଂକନଳ୍ପଳ କ୍ରିୟା ଓ କର୍ମର ପରମ ତାପୂର୍ଯ୍ଯ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୃତକାର୍ଯ୍ୟତା 
ଲାଭ କରାଯାଏ। ଅମୃତତ୍ଵ ଲାଭ କରିବାର, ଉଚ୍ଚତମ ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତିର 
ଅଭିମୁଖେ ଉନ୍ନୟନ ନିମିତ୍ତ, ଶାଶ୍ବତ ଧର୍ମରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା ନିମିତ୍ତ ଏହାହିଁ ପନ୍ଥା । 


୧୬ 
ଅସ।ମ କର୍ମର ପରିପୂର୍ଣିତା 


ଗୀତାର ଚିନ୍ତାଧାରାର କ୍ରମବିକାଶ ବର୍ଭମାନ ଏପରି ଏକ ସ୍ତରରେ ପହଞ୍ଚୁଛି, 
ଯେଉଠାରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ପ୍ରଶ୍ଵର ସମାଧାନ ବାକି ରହିଛି। ସେ ପ୍ରଶ୍ନଟି 
ଏହି ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସୀମାବଦ୍ଧ ଓ ତ୍ରୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରକୃତି କେବଳ ମୂଳ 
ତତ୍ତ୍ଵରେ ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ତାହାର ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ରିୟାଧାରାରେ ନିମ୍ନତର ସତ୍ତାରୂ 
ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ତାକୁ କିପରି ଉନ୍ମେଷିତ ହେବ ତଥା ତାହାର ବର୍ତମାନ କ୍ରିୟାର 
ଧର୍ମରୂ ଶାଶ୍ବତ ଧର୍ମକୁ କିପରି ଉନ୍ନୀତ ହେବ? ଏହି କଠିନ ସମସା୍ଯାଟି 
ଗୀତାର କେଚୋଟି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମଧ୍ୟରେ ସୂଚିତ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ତାହାକୁ 
ଅଧୁକତର ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ, ସମୁନ୍ନତ ଭାବରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ବୁଦ୍ଧି ସମ୍ମୁଖରେ 
ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ହେବ। ତତ୍‌କାଳୀନ ସୁପରିଚିତ ମନସ୍ତାତ୍ଵ୍ରିକ ଜ୍ଞାନକୁ ଅବଲମ୍ବନ 
କରି ଗୀତା ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି, ଏବଂ ତାହାର ଚିନ୍ତାଧାରାର ଧାରାବାହିକ 
ପ୍ରକାଶନରେ ଅନେକ ବିଷୟର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛି, କେତେକ ବିଷୟ 
ସ୍ବୟଂସିନ୍ଧ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଛି, ଏବଂ ଏପରି ଅନେକ ବିଷୟର ଉଲ୍ଲେଖ 
କରି ନାହିଁ, ଯାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାକୁ ହେବ, 
ଯଥାଯଥରୂପେ ନିର୍ଷ୍ଚୟ କରିବାକୁ ହେବ। ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଥମରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଜାଗତିକ କର୍ମ ନିମିତ୍ତ ଏକ ନୂତନ ମୁଳସୂତ୍ର, ନୂତନ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ପ୍ରସ୍ତାବ 
କରିଛି ସେହି ବିଷୟକୁ ନେଇ ଏହାର ଆରମ୍ଭ ଏବଂ ଉପସଂହାରରେ ମଧ୍ୟ 
ସେହି ବିଷୟ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଛି। ମୋକ୍ଷ ଲାଭ ନିମିତ୍ତ କୌଣସି ପନ୍ଥା 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିବା ଗୀତାର ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନ ଥୁଲା, ଗୀତାର ଲକ୍ଷ୍ଯ ଥୁଲା 
ମୁଜ୍ରିସାଧନର ସହିତ ଜାଗତିକ କର୍ମର ସୁସଙ୍ଗଂତି- ପ୍ରଦର୍ଶନ ଏବଂ ଅଧ୍ଧାତ୍ମ ମୁକ୍ତିଲାଭ 
ପରେ ମଧ୍ୟ ତାହା ସହିତ ଜାଗତିକ କର୍ମର ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ-ପ୍ରଦର୍ଶନ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
“ ମୁକ୍ତସ୍ୟ କର୍ମ”? | ପ୍ରସଙ୍ଗକକ୍ରମେ ଅଧ୍ାମ୍ମ ମୁକି ଓ ସିଵିଲାଭର ଗୋଟିଏ ସମନୁୟମୂଳକ 
ଯୋଗ ବା ଅନ୍ତର-ବୂର୍ରି-ଗତି ସାଧନାର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଏବଂ 
ଏହି ଯୋଗର ଭିଭିସ୍ଵରୂପ କେତୋଟି ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସତ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତିର କତିପୟ ସତ୍ୟର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି। କିନ୍ତୁ ମୂଳ 
ଲକ୍ଷ୍ଯଟି, ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କର ସେହି ମୂଳ ବାଧା ଓ ସମସ୍ଯାଟି ସର୍ବତ୍ର ବଜାୟ 


ଅଧ୍ଧାତ୍ମ କର୍ମର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତା ୫୭୩ 


ରହିଛି। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ହୃଦୟ ଓ ମନ ବିଦ୍ରୋହୀ ହେବା ଯୋଗୁଁ ସେ କର୍ମର 
ପ୍ରଚଳିତ ସ୍ବାଭାବିକ ଓ ଯୁକ୍ତିସମ୍ମତ ଭିଭି ଓ ଆଦର୍ଶରୁ ଚ୍ଯୂତ ହେବା ହେତୁ 
କର୍ମର ଏକ ନୂତନ ଓ ସନ୍ତୋଷଜନକ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ନୀତିର ସନ୍ଧାନ ଚାହିଁଛନ୍ତି, 
ମନୁଷ୍ୟର ଗତାନୁଗତିକ ଯୁକ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ଆଂଶିକ ସତ୍ୟସମୂହର ଅନୁସରଣପୂର୍ବକ 
ସେ ଆଉ କର୍ମ କରିପାରିବେ ନାହିଁ, ତେଣୁ ସେ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁଛନ୍ତି ଆତ୍ମାର 
ସତ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ କିପରି ବାସ କରିବାକୁ ହେବ, ଅଥଚ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଯୁଦ୍ଧରେ 
ତାଙ୍କ ଉପରେ ଯେଉଁ କର୍ମର ଦାୟିତ୍ସ ଦିଆଯାଇଛି, ତାହା କିପରି ସେ 
ତୂଲାଇ ପାରିବେ। ନୈର୍ବ୍ଯତ୍ତିକ ଓ ବିଶ୍ବଵଗତ ଆତ୍ମାର ନୀରବତା ମଧ୍ୟରେ 
ଶାନ୍ତ ଅନାସକ୍ତ, ନିସ୍ତନ୍ଧ ରହିବାକୁ ହେବ, ଅଥଚ କର୍ମମୟୀ ପ୍ରକୃତିର ସକଳ 
କର୍ମ କର୍ମଶୀଳଭାବରେ ସୁସମ୍ପନ୍ନ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଅଧ୍କତର ଭାବରେ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଶାଶ୍ବତ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକୀଭୂତ ହେବାକୁ ହେବ 
ଏବଂ ଜଗତରେ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ସଙ୍କଳ୍ପ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ କରିବାକୁ ହେବ; 
ଉନ୍ନୀତ, ମୁକ୍ତ, ବିଶ୍ବପ୍ରସାରିତ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପ୍ରକୃତିର ବିଶୁଦ୍ଧ ଶକ୍ତ ଓ ଉଚ୍ଚ 
ଭାଗବତ ସ୍ଥିତି ମାଧ୍ୟମରେ ସେହି ଭାଗବତ ସଂକଳ୍ପକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାକୁ 
ହେବ, ¬ ଏହାହି ଗୀତାର ସମାଧାନ | 

ବର୍ତମାନ ଦେଖାଯାଉ - ଅତି ସରଳ ଓ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାଷାରେ ଏହାର ଅର୍ଥ 
କଂଣ, ଅର୍ଜୂନଙ୍କର ସଂଶୟ ଓ ବିଦ୍ରୋହର ମୂଳରେ ଯେଉଁ ସମସୁ୍ଯାଟି ରହିଛି 
ତାହାର କିପରି ସମାଧାନ ଏଠାରେ ମିଳିବ ? ମନୁଷ୍ଯରୂପେ, ଗୋଟିଏ ସାମାଜିକ 
ମନୁଷ୍ୟରୂପେ ତାଙ୍କର କର୍ତବ୍ଯ, କ୍ଷତ୍ରିୟର ମହାନ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପନ୍ନ କରିବା, 
ନତୁବା ସମାଜର ସଂଗଠନ ନଷ୍ଟ ହେବ, ଜାତୀୟ ଆଦର୍ଶସକଳ ଲୁପ୍ତ ହେବ; 
ଅତ୍ୟାଚାର, ଅନାଚାର ଓ ଅବିଚାରର ଅରାଜକତାର, ପକ୍ଷପାତୀ ପ୍ରଚଣ୍ଡତାର 
ବିରୋଧରେ ନ୍ୟାୟ ଓ ସୁବିଚାରସମନ୍ରିତ ଶ୍ଙ୍ଖଳା ରକ୍ଷାକରିବା ସମ୍ଭବ ହେବ 
ନାହିଁ। ଅଥଚ କେବଳ କର୍ତ୍ଭବ୍ୟର ପ୍ରେରଣାହି ଏହି ଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରଧାନ ନାୟକଙ୍କୁ 
ଆଉ ସନ୍ତଷ୍ଠ କରିପାରୂ ନାହିଁ କାରଣ କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରର ଭୀଷଣ ବାସ୍ତବ ପରିସ୍ଥିତି 
ମଧ୍ୟରେ ସେହି କର୍ମପ୍ରେରଣା ଅତି ରୂଢ଼, ସଂଶୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଦ୍ର୍ବୋଧ୍ଯ ସର୍ତ 
ସହିତ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଛି। ତାଙ୍କର ସାମାଜିକ କର୍ତବ୍ୟପାଳନର ଅର୍ଥ ସହସା 
ଏପରି ଆକାର ଧାରଣ କରିଛି ଯେ ତାହାଙ୍କୁ ବିରାଟ ପାପ, ଦୁଃଖ- ଯନ୍ତ୍ରଣାରୂପ 
ପରିଣାମରେ ସମ୍ମତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ। ସାମାଜିକ ଶୃଖଳା ଓ ନ୍ୟାୟରକ୍ଷାର 
ପ୍ରଚଳିତ ପଦ୍ଧତିସମୂହ ପରିବର୍ଭେ ଦାରୂଣ ଅବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ବିଶୃଙ୍ଖଳା ସୃଷ୍ଟ ହେବାକୁ 
ଯାଉଛି। ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ ଦାବି ଓ ସ୍ବାର୍ଥର ଯଥାର୍ଥ ନୀତି, ଯାହାକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ନ୍ୟାଯ୍ୟ ଅଧ୍‌କାର ବୋଲି ଅଭିହିତ କରୁ, ତାହାଦ୍ବାରା ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ସିଦ୍ଧ ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ ଯୁଦ୍ଧ ଦ୍ବାରା ନିଜ ପାଇଁ, ନିଜର ଭ୍ରାତାମାନଙ୍କ 


୫୭୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପାଇଁ, ନିଜର ପକ୍ଷ ନିମିତ୍ତ ତାହାଙ୍କୁ ଯେଉଁ ରାଜ୍ୟ ଜୟ କରିବାକୁ ହେବ, 
ତାହା ନ୍ୟାୟତଃ ସେମାନଙ୍କର ଏବଂ ସେହି ଅଧ୍‌କାର ବଜାୟ ରଖୁବା ଅର୍ଥ 
ଆସୁରିକ ଅତ୍ଯାଚାରକୁ ଦମନ କରିବା, ନ୍ଯାୟକ୍ର ସମର୍ଥନ କରିବା, କିନ୍ତୁ 
ସେ ନ୍ୟାୟ-ସମର୍ଥକ କର୍ମ ହେବ ରକ୍ତାକ୍ତ ଏବଂ ସେପରି ଅଧ୍‌କୃତ ରାଜ୍ୟ 
ହେବ ଶୋକାଚ୍ଛନ୍ନ ରାଜ୍ୟ। ଏବଂ ତହିରେ ଏକ ମହା-ଅପରାଧର, ସମାଜର 
ଏକ ମହାନ୍‌ ଅନିଷ୍ଠର, ଜାତି ପ୍ରତି ଏକ ଗୂରୁ ଅପରାଧର କଳଙ୍କ ଅକିଂତ 
ଥ୍‌ବ। ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଧର୍ମର ଅନୁଶାସନ, ନୈତିକ ସତ୍ଯର ସିଦ୍ଧାନ୍ତରୁ ସେ 
ବିଶେଷ ଢିଛି ସାହାଯ୍ଯ ପାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ, କାରଣ ଏଠାରେ ଧର୍ମ 
ଓ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ସଂଘର୍ଷ ଜାତ ହୋଇଛି। ଏପରି ସମସ୍ଯାର ସମାଧାନ 
ନିମିତ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ ଏକ ନୂତନ, ଏକ ମହତ୍ତର ଅଥଚ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନନୁମେୟ 
ନୀତି; କିନ୍ତୁ ସେ ନୀତି କ”ଣ ? 

ନିଜ କର୍ମକୁ ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରିବା, ସାଧୁଜନୋଚିତ ନିଷ୍ପିିୟତାର ଆଶ୍ରୟ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା, ଏବଂ ଅସନ୍ତୋଷଜନକ ପଦ୍ଧତି ଏବଂ କର୍ମପ୍ରେରଣା ଦ୍ବାରା 
ପରିଚାଳିତ ଏହି ତ୍ରୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତକୁ ନିଜ ଭାଗ୍ୟ ଉପରେ ଛାଡ଼ିଦେବା ହେଲା 
ଗୋଟିଏ ସମ୍ଭବପର ସମାଧାନ ଏବଂ ଏହାକୁ ସହଜରେ ନିର୍ଣ୍ବଣୟ କରାଯାଇପାରେ, 
ସହଜରେ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ କରାଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ବନ୍ଧନ-ଚଗ୍ରନ୍ଥିକୁ ଏହିପରି 
କାଟିଦେବାକୁ ଦିବ୍ୟଗୂରୁ ବାରଂବାର ନିଷେଧ କରିଛନ୍ତି। ଜଗତ୍‌କର୍ତା ମନୁଷ୍ୟଠାରୁ 
ଚାହାନ୍ତି କର୍ମଯୋଗ୍ୟତାଃ ସେ ଜଗତର ପ୍ରଭୂ ଓ ସକଳ କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ଵର, 
ତାଙ୍କର କର୍ମର କ୍ଷେତ୍ର ଏହି ଜଗତ୍‌; ସେହି କର୍ମକୁ ମନୁଷ୍ଯ ଅହଂଭାବର 
ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ କରିପାରେ, ଅଥବା ସୀମିତ ମାନବୀୟ ବୁଦ୍ଧିର ଅଜ୍ଞାନତାବଶତଃ 
ବା ବୁଛିର ଆଂଶିକ ଆଲୋକ ସାହାଯ୍ୟରେ କରିପାରେ, ଅଥବା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
ଆନ ଓ ପ୍ରେରଣାର ଏକ ଉଚ୍ଚତର ଓ ବ୍ୟାପକତର ଦୃଷ୍ଟିସଂପନ୍ନ ଉନ୍ନତ 
ସ୍ତରରୂ ସଂପାଦନ କରିପାରେ। ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ବିଶେଷ କର୍ମଟିକୁ ଅଶୁଭ ବୋଲି 
ପରିହାର କରିବା ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାର ସମାଧାନ ହୋଇପାରେ, ଯାହା ଅଦୂରଦର୍ଶୀ 
ନୀତିପରାୟଣ ବ୍ଯକ୍ତି ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ତତ୍ପର ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ଏପରି ଭାବରେ 
କର୍ମ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାର ଚେଷ୍ଟାକୁ ଦିବ୍ୟଗୁରୁ ଅନୁମୋଦନ କରି ନାହାନ୍ତି। 
ଅର୍ଜ୍ଜନ ଯଦି କର୍ମରୂ ବିରତ ହୁଅନ୍ତି ତାହାହେଲେ ଆହୁରି ଅଧ୍‌କ ପାପ 
ଓ ଅଶୁଭ ସଂଘଟିତ ହେବ, କାରଣ ତାଙ୍କର କର୍ମବିରତିର ପରିଣାମସ୍ବରୂପ 
ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅତ୍ୟାଚାରର ବିଜୟ ହେବ, ନିଦିଷ୍ଠ ଭାଗବତ କର୍ମର ଯନ୍ତ୍ରରୂପେ 
ତାଙ୍କର ନିଜ ବ୍ରତକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାହେବ। ଜାତିର ଭାଗ୍ୟନିର୍ଣ୍ଣୟ ନିମିତ୍ତ 
ଏକ ଦାରୁଣ ସନ୍ଧିକ୍ଷଣ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଛି ଏହା କୌଣସି ଅନ୍ଧଶକ୍ତିର କ୍ରିୟା 
ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ଘଟି ନାହିଁହ ଅଥବା କେଳବ ମାତ୍ର ମନୁଷ୍ଯର ଭାବନା, ସ୍ବାର୍ଥ, 


ଅଧ୍ୟାତ୍ମ କର୍ମର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତା ୫୭୫ 


ଉନ୍ମାଦନା, ଅହଂକାରର ବିଶୃଙ୍ଖଳ ସଂଘାତ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ୟ ଘଟି ନାହିଁ, ମାତ୍ର ଏହି 
ସକଳ ବାହ୍ଯଦୃଶ୍ୟର ଅନ୍ତରାଳରେ ଏକ ଏଶୀ ସଂକନ୍ଥ ଯୋଗୁଁ ଘଟିଛି। 
ଏହି ସତ୍ଯଟିକୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଜଣାଇବାକୁ ହେବ। ତାଙ୍କର କ୍ଷୁଦ୍ର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବାସନା 
ଏବଂ ଦୁର୍ବଳ ମାନବୀୟ ବିରାଗସମୂହର ଯନ୍ତ୍ରପୁତ୍ତଳିରୂପେ ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ଏକ 
ବିଶାଳତର ଓ ଅଧ୍‌କତର ସମୁଜ୍ଵ୍‌ଳ ପରମଶକ୍ତିକ, ଏକ ମହତ୍ତର, ସର୍ବଞ୍ଚ, 
ଭାଗବତ ଓ ବିଶ୍ଵବ୍ଯାପୀ ସଂକନ୍ପ- ସାଧନର ଯନ୍ତ୍ରରୂପେ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଭାବରେ, 
ଅବିଚଳିତ ଭାବରେ କର୍ମ କରିବାକୁ ତାଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେବ। ଆନ୍ତର 
ଓ ବାହ୍ଯ ଭଗବଦ୍‌ ସତ୍ତା ସହିତ ତାଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ପୂରୂଷଙ୍କ ମହାଯୋଗରେ ଯୁକ୍ତ 
କରିବା ଦ୍ବାରା ଓ ତାଙ୍କର ନିଜର ପରମ ଆତ୍ମା ଏବଂ ବିଶ୍ବର ଶକ୍ତିସଞ୍ଚାରକ 


କ୍ୟ ସହୁ ୬୭ 


ଆତ୍ମା ସହିତ ଚିତ୍ତବେଗବର୍ଜିତ ଯୋଗ ସାହାଯ୍ୟରେ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ଓ ବିଶ୍ଵଜନୀନଭାବେ 
ତାଙ୍କ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ। 

କିନ୍ତୁ ଏହି ସତ୍ୟକୁ ଯଥାଯଥ ଭାବେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବା ସମ୍ଭବ ହେବ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ ଯଥାଯଥ ଭାବେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରେ 
ନାହି, ଏହା ବାସ୍ତବ ଆକାର ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ ନାହିଁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୂୃଷ୍ଯ 
ଅହଂ ଦ୍ବାରା ଏପରିକି ବିଚାରବୁଦ୍ଧି ଓ ମାନସିକ ପ୍ରଜ୍ଞାର ଅର୍ଵପ୍ରବୁଦ୍ଧ ଅନ୍ଧକାରାଚ୍ଛନ୍ନ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ଅହଂ ଦ୍ବାରା ପରିଚାଳିତ ହୂଏ। କାରଣ ଏହା ଏକ ଆତ୍ମାର ସତ୍ଯ, 
ଏହା ଏକ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ପ୍ରତିଷ୍ଠାଜନିତ କର୍ମ। ମାନସିକ ବୂଦ୍ଧିଗତ ଜ୍ଞାନ ନୂହେଁ 
ମାତ୍ର ଅଧ୍ୟାତ୍ମଢ୍ଚାନ ଏହି ପ୍ରକାର କର୍ମ ନିମିତ୍ତ ଅବଶ୍ଯ ପ୍ରୟୋଜନ, ଏକମାତ୍ର 
ଏହି ଞ୍ଞଜାନହି ଏହାର ଆଲୋକ, ମାଧ୍ଯମ ଓ ଉଦ୍ଦୀପକ ହୋଇପାରେ। ଅତଏବ 
ପ୍ରଥମରେ ଦିବ୍ଯଗୁରୂ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କଲେ ଯେ ଯେଉଁସବୁ ଚିନ୍ତା ଓ ଅନୂଭୂତି 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବିବ୍ରତ, ବିମୂଢ଼ ଓ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ କରୁଛି, ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ, ବାସନା 
ଓ ପାପ, ବାହ୍ଯ ଫଳାଫଳ ବିବେଚନାପୂର୍ବକ କର୍ମ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ମନର ପ୍ରବୃତ୍ତି, 
ଜଗତ୍‌ ସହିତ ବିଶ୍ଧପୁରୂଷଙ୍କର ବ୍ୟବହାରରେ ଯାହାକିଛି ଗୁଦ୍ର ଓ ଭୀଷଣ 
ବୋଲି ବୋଧ ହୁଏ, ସେସବୁ ସମ୍ମୁଖରେ ମନୁଷ୍ୟର କାତରତା -- ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଚୈତନ୍ଯର ସ୍ବାଭାବିକ ଆଅଜ୍ଞାନର ଅଧୀନତା ହେତୁ ଏହି ସକଳ ଉପ୍ରଠନ୍‌ ¬ 
ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିରେ ଆବଦ୍ଧ ଜୀବ ନିଜକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅହଂଭାବେ ଦେଖ୍‌ବା ହେତୁ, 
ତାହା ଉପରେ ବସ୍ତୁରାଜିର କ୍ରିୟାର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସ୍ଵରୂପ ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ପାପ- ପୁଣ୍ୟ, 
ନ୍ୟାୟ-ଅନ୍ୟାୟ ସୌଭାଗ୍ୟ-ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟଃ ଏହି ସକଳ ଦୁନ୍ଦ୍ଧର ଉଦ୍‌ଭବ ହୁଏ। 
ଏହି ସକଳ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଏକ ଭ୍ରାନ୍ତିର ଜଟିଳ ଜାଲ ସୃଷ୍ଠି କରେ ଏବଂ ତାହା 
ମଧ୍ଯରେ ଜୀବ ନିଜର ଅଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ନିରୁଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଓ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହରଏ। ତାହାକୁ 
ଆଂଶିକ ଅସଂପୂର୍ଣ୍ତ ସମାଧାନସକଳ ଅନୂସରଣ କରି ଚଳିବାକୁ ହୁଏ; ତଦ୍ଧାରା 
ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାର କାର୍ଯ୍ୟ ସାଧାରଣତଃ ତ୍ରୁଟି-ବିଚ୍ୟୁତି ମଧ୍ୟଦେଇ କୌଣସି 


୫୭୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରକାରେ ଚଳିପାରେ, କିନ୍ତୁ ଉଦାରତର ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଗଭୀରତର ଅନୁଭୂତି ସମ୍ମୁଖରେ 
ଏହା ଅକୃତକାର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ। କର୍ମ ଓ ଜୀବନର ପ୍ରକୃତ ମର୍ମ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାକୁ 
ହେଲେ ମନୂଷ୍ଯକୁ ଏହି ସକଳ ବାହ୍ଯଦୁଶ୍ୟର ପଶ୍ଚାତରେ ଆତ୍ମାର ସତ୍ଯ 
ମଧ୍ୟରେ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ ହେବାକୁ ହେବ, ପ୍ରକୃତ ବିଶ୍ବାଜ୍ଞାନର ଭିତ୍ତି ଲାଭ କରିବାକୁ 
ହେଲେ ପ୍ରଥମତଃ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନରେ ପ୍ରତିଷ୍ତିତ ହେବାକୁ ହେବ। 

ପ୍ରଥମରେ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ବିଷୟ ହେଲା ଯାବତୀୟ ବାସନା, ବିକ୍ଷୋଭ 
ଓ ବିଡ଼ମ୍ବିତ ହୁଦୟାବେଗରୁ ଏବଂ ମାନବୀୟ ମନର ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ଓ ବିକୃତିକାରକ 
ପରିସ୍ଥିତିରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରି ନିର୍ବିକାର ସମତାର ବାତାବରଣରେ, ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ସ୍ବର୍ଗୀୟ ଶାନ୍ତି ମଧ୍ୟରେ। ଅହଂଶୂନ୍ଯ ଅନୁଭୂତି ଓ ଜ୍ଞାନରାଜ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ 
କରିବା। କାରଣ କେବଳ ସେହି ବିଶୁଦ୍ଧ ଉର୍ଦ୍ବତର ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ୟରେ, 
ସକଳ ଝଞ୍ଜା ଓ ମେଘନିର୍ମୁକ୍ତ ସ୍ତରରେ ଆତ୍ମଜନ୍ାନ ଲାଭ ହୋଇପାରେ, ଏବଂ 
ବିଶ୍ଵର ବିଧାନ ଓ ପ୍ରକୃତିର ସତ୍ଯକୁ ବ୍ୟାପକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏବଂ ଅବିଚଳ 
ସର୍ବତୋମୁଖୀ ଓ ସର୍ବଦର୍ଶୀ ଆଲୋକ ସାହାଯ୍ୟରେ ସ୍ଥିର ଭାବରେ ଦର୍ଶନ 
କରାଯାଇପାରେ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ପ୍ରକୃତିର ଅସହାୟ ଯନ୍ତ୍ର, 
ପ୍ରକୃତିର ହସ୍ତରେ ଏହା ନିର୍ବିରୋଧୀ ଅକ୍ଷମ ପୁତ୍ତଳିକା ସ୍ଵରୂପ, ପ୍ରକୃତିର 
ସୃଷ୍ଟି ମମ୍ପରେ ଏକ ରୂପାୟଣ, ¬ ଏହାର ପଶ୍ଚାତରେ ରହିଛି ଏକ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ଆତ୍ମା, ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ, ସେ ସବୁ ବିଷୟ ଦେଖୁଛନ୍ତି 
ଓ ଜାଣୁଛନ୍ତି। ଏକ ସମାନ ନିରପେକ୍ଷ ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ସତ୍ତା ସୃଷ୍ଟିକୁ ଧାରଣ 
କରିଛନ୍ତି। ଏକ ସାକ୍ଷୀ-ଚୈତନ୍ଯ ବସ୍ତୂସମୂହର ସ୍ଵଭାବ ଅନୁଯାୟୀ କ୍ରମବିକାଶ 
କରିବାକୁ ପ୍ରକୃତିକୁ ଆଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ-ଧାରା ମଧ୍ୟରେ 
ନିଜେ ଆବଦ୍ଧ ହେଉ ନାହାଡ୍ତି, ନିଜକୁ ସପି ଦେଉ ନାହାନ୍ତି। ଅହଂ ଏବଂ 
ବିକ୍ଷୋଭମୟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ରୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନପୂର୍ବକ ଏହି ଶାନ୍ତଃ ସମ, ଶାଶ୍ବତ, ବିଶ୍ଵମୟ, 
ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବାହି ଦୃଷ୍ଟିସମ୍ପନ୍ନ ଯୌଗିକ କର୍ମ କରିବାର 
ପ୍ରାଥମିକ ସାଧନା। ଯେଉଁ ଭାଗବତ ସତ୍ତା ଓ ଅବ୍ୟଯର୍ଥ ସଂକଳ୍ପ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ନିକଟରେ ବର୍ତ୍ତମାନ ଅପରିଚିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ବିଶ୍ବରେ ପ୍ରକଟ କରୁଛନ୍ତି, 
ତାଙ୍କ ସହିତ ସଜ୍ଞାନ ଯୋଗ ଦ୍ବାରାହି ଏହି ପ୍ରକାର କର୍ମ ସଂପାଦିତ ହୁଏ । 

ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ଆତ୍ମାର ପ୍ରସାରତା ମଧ୍ଯରେ 
ଶାନ୍ତ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇ ବାସକରୂୁ, ସେତେବେଳେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
କ୍ଷୁଦ୍ର ମିଥ୍ୟା ମୁଁ” ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମର ଅହଂ, ଏହାର ବିଶାଳତା ମଧ୍ଯରେ 
ଲୟପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ କାରଣ ସେହି ଆତ୍ମା ବିରାଟ, ଶାନ୍ତ, ନିଶ୍ଚଳ ଓ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ। 
ପୁନଶ୍ଚ ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଉ ଯେ ପ୍ରକୃତିହିଁ କର୍ମ କରୁଛି, ଆମ୍ଭେମାନେ 
ତାହା କରୁନା, ସକଳ କର୍ମହିଁ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ। ତାହା ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି 


ଅଧ୍ଧାମ୍ମ କର୍ମର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତା ୫୬୬ 


ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଏବଂ ଯେଉଁ ବିଷୟଟିକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ପ୍ରକୃତି କହୁ, 
ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା ଯେତେବେଳେ ସଚଳ ହେଉଛନ୍ତି, ଏହି ପ୍ରକୃତି ତାଙ୍କରହି ବିଶ୍ଵଭୂତା 
କାର୍ଯ୍ୟନିର୍ବାହିକା ଶକ୍ତି। ସେହି ସତ୍ତା ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଟ ଜୀବଗଣର ପ୍ରତି ଶ୍ରେଣୀ 
ମଧ୍ଯରେ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ରେଣୀର ଅନ୍ତର୍ଗତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ତାହାର 
ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ ଏବଂ ସ୍ଵଭାବ ଅନୁଯାୟୀ କର୍ମ ଅନୁସାରେ ବିଭିନ୍ନ ଆକାର 
ଓ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରୁଛି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବକୁ ନିଜ ନିଜର ପ୍ରକୃତି ଅନୂସାରେ 
କର୍ମ କରିବାକୁ ହ୍ରଏ, ଅନ୍ୟ କିଛି ଦ୍ବାରା ସେ କର୍ମ କରି ପାରେ ନା। 
ଅହଂ, ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛା ଓ ବାସନା ଏକ ବିଶ୍ଵଶକ୍ତିର ଜୀବନ୍ତ ସଚେତନ 
ରୂପ ଓ ସୀମାବଦ୍ଧ ସ୍ବାଭାବିକ କ୍ରିୟା ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ; ସେହି ବିଶ୍ଵ-ଶକ୍ତି 
ନିଜେ ଅରୂପ ଓ ଅନନ୍ତ ଏବଂ ଏହାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ସେ ରହିଛନ୍ତି। 
ବୁଦ୍ଧିକ ପ୍ରଜ୍ଞା) ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ପ୍ରା ଶରୀର, ଯାହାକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ନିଜର ବୋଲି ମନେ କରୁ, ଗର୍ବ କରୁ, ଏସବୁ ପ୍ରକୃତିର ଯନ୍ତ୍ର, ପ୍ରକୃତିର 
ସୃଷ୍ଟି। କିନ୍ତୁ ନୈର୍ବ୍ଯୟନ୍ତିକ ଆତ୍ମା କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ପ୍ରକୃତିର 
ଅଂଶ ମଧ୍ୟ ନୂହନ୍ତି। ସେ ପଶ୍ଚାତରୁ ଓ ଉଦ୍ଧ୍ବରୁ କର୍ମକୁ ଅବଲୋକନ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ସ୍ଵରାଟ ରୂପେ, ମୁକ୍ତ ନିର୍ବିକାର ଜ୍ଞାତା ରୂପେ, ସାକ୍ଷୀରୂପେ ବିରାଜମାନ 
ରହନ୍ତି। ଯେଉଁ ଜୀବ ଏହି ନୈର୍ବ୍ଯକତ୍ତିକତା ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରେ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ପ୍ରକୃତିକୁ ଯନ୍ତ୍ର କରି ଯେଉଁସବୁ କର୍ମ ସଂପାଦିତ ହେଉଛି ତଦ୍ଧାରା ସେ ସ୍ପୃଷ୍ଟ 
ହୁଏ ନାହିଁ ଏସବୂର ଆହ୍ବାନରେ ଉତ୍ତର ଦିଏ ନାହିଁ, ଏସବୁର ଫଳସ୍ବରୂପ 
ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ଅନୁରାଗ-ବିରାଗ, ବାସନା-ବିତୃଷ୍ଣକା, - ଏହିପରି ଯେଉଁ ସହସ୍ର 
ଦ୍ରଦ୍ଧ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଆକୃଷ୍ଠ କରୂଛି, ବିଚଳିତ, ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ କରୁଛି ସେସବୁ ଦ୍ବାରା 
ସେ ସୃଷ୍ଟ ହୂଏ ନାହିଁ। ସେ ସକଳ ମନୂଷ୍ଯଃ ସକଳ ବସ୍ତୁ, ସକଳ ଘଟନାକୁ 
ସମଦୃଷ୍ଠଟି ସହିତ ଦର୍ଶନ କରେ, ଲକ୍ଷ୍ୟ କରେ ଯେ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣରାଜି, 
ସକଳ ଗୁଣ ଉପରେ କ୍ରିୟା କରୁଛି, ସେ ସେହି ଯନ୍ତ୍ରଟିର ସମଗ୍ର ରହସ୍ଯଟିକୁ 
ଦେଖୁବାକୁ ପାଏ କିନ୍ତୁ ସେ ନିଜେ ଏହି ସକଳଗୁଣର ଅତୀତ, ଏକ ଶୁଦ୍ଧ 
କୈବଲ୍ଯାତ୍ମକ ମୂଳ ସତ୍ତା, ନିର୍ବିଚଳ, ମୁକ୍ତ, ଶାନ୍ତ-ପ୍ରତିଷ୍ଠ। ପ୍ରକୃତି ତାହାର 
କର୍ମ କରେ, ଏବଂ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ବିଶ୍ଵଗତ ଆମ୍ମା ତାହାକୁ ଧାରଣ କରିଥାଏ 
କିନ୍ତୁ ସେଥ୍‌ରେ ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ) ଆସକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ; ଜଡ଼ିତ, ବିକ୍ଷୁଚ୍ଧ 
ବା ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ସମଧର୍ମୀ ଆତ୍ମାରେ ବାସ 
କରିପାରୁ ତା'ହେଲେ ଆମ୍ଭେମାନେ ମଧ୍ଯ ଶାନ୍ତ-ପ୍ରତିଷ୍ଠ ହୋଇପାରୁ; ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦ୍ରି ଯନ୍ତ୍ର ସାହାଯ୍ୟରେ ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରକୃତି ତାହାର ପ୍ରେରଣା ସକ୍ରିୟ 
ରଖ୍‌ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମ ଚାଲିଥାଏ କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 


ର୍ଶ୍୍‌ଃ 


ଅଭ୍ୟନ୍ତରରେ ଅଧ୍ଯାମ୍‌ ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ନିଶ୍ଚଳତା ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ଥାଏ । 


୫୭୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତିର ଏହି ଦ୍ଦିତ୍ଵ (ଠ୍ଯଞ୍ଚା୪/) ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଷ୍ପନ୍ଦ ପୁରୂଷ 
ଓ କର୍ମମୟୀ ପ୍ରକୃତି - ଏହାହିଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜୀବନର ସମଗ୍ର ତଥ୍ୟ ନୂହେଁ; 
ଏହାହିଁ ପ୍ରକୃତପକ୍ଷେ ଦୁଇଟି ଚରମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ। ଯଦି ଏହାହିଁ ହୂଅନ୍ତା, 
ତାହାହେଲେ ଆତ୍ମା ପକ୍ଷରେ ସକଳ କର୍ମହି ସମାନ ପ୍ରକାର ହ୍ରୁଅନ୍ତା ଏବଂ 
ଏହି କର୍ମଟି କରାହେବ, ବା ସେ କର୍ମଟି କରାହେବ, କିଂବା କର୍ମରୁ ବିରତ 
ହେବାକୁ ହେବ ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟ ସଦା- ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଗୂୁଣସମୂହର ( ଗୁଣତ୍ରୟର ) 
କୌଣସି ଅନିୟନ୍ତ୍ରିତ ପରିବର୍ତନ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦାରିତ ହ୍ରଅନ୍ତା। ଅର୍ଜୁନ ତାହାହେଲେ 
ରାଜସିକ ପ୍ରେରଣାର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତେ ଅଥବା 
ତାମସିକ ଜଡ଼ତା ବା ସାବ୍ତ୍ଵିକ ଉଦାସୀନତା ଦ୍ବାରା କର୍ମରୂ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଥା'ନ୍ତେ, 
କିଂବା ଅର୍ଜଜନଙ୍କର ଯଦି କର୍ମ କରିବାକୁ ହୁଅନ୍ତା ଏବଂ ଏକ ନିଦିଷ୍ଠଭାବେ 
କର୍ମ କରିବା ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ ହ୍ରଅନ୍ତାଃ ତାହାହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେପରି କର୍ମ ପ୍ରକୃତିର 
କୌଣସି ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ଅନ୍ଧନିୟମ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ ହ୍ରଅନ୍ତା। ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଯଦି 
ପୂରୂଷ କର୍ମରୂ କ୍ଷାନ୍ତ ହୋଇ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ନିସ୍ବନ୍ଦ ଆତ୍ମା ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରେ, 
ଏବଂ କର୍ମମୟୀ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଆଦୌ ବାସ ନ କରେ, ତାହାହେଲେ 
ଏହାର ପରିଣାମ ହେବ ନିସ୍ପନ୍ଦତା, ନିଷ୍ରରିୟତା, ବିରତି, ଜଡ଼ତା, କିନ୍ତୁ ଗୀତା 
ଯେଉଁ କର୍ମର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଉଛି, ତାହା ସଂପନ୍ନ ହେବ ନାହିଁ। ଏବଂ ପରିଶେଷରେ, 
ପୂରୂଷ ଆଦୌ କେଉଁ କାରଣରୁ ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର କ୍ରିୟା ମଧ୍ଯରେ ନିଜକୁ 
ଜଡ଼ିତ କରନ୍ତି ତାହାର କୌଣସି ପ୍ରକୃତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପ୍ରକୃତି-ପୂରୂଷର ଏହି ଦ୍ରୈତ 
ତତ୍ତ୍ଵରୂ ମିଳେ ନାହିଁ। ଚିରନିଲ୍ଲିପ୍ତ ଆତ୍ମଚେତନ ପୂରୂଷ ନିଜେ ବନ୍ଧନ ମଧ୍ଯରେ 
ପଡ଼ିବେ, ନିଜର ଆତ୍ମଞ୍ଞାନ ହରାଇବେ ଏବଂ ସେହି ଜ୍ଞାନରାଜ୍ଯକୁ ପୁନରାୟ 
ତାଙ୍କୁ ଫେରିଯିବାକୁ ହେବ, ଏହା କଦାପି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ପକ୍ଷାନ୍ତରେ 
ଏହି ଶୁଦ୍ଧ ପୁରୂଷ, ଏହି ଆତ୍ମା ଚିରକାଳ ରହିଛନ୍ତି, ସର୍ବଦା ଅପରିବର୍ରନୀୟ 
ରହିଛନ୍ତି ଚିରକାଳ କର୍ମର ଏକ ଆତ୍ମ-ଚେତନ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାକ୍ଷୀ 
ବା ନିରପେକ୍ଷ ଧାରଣକର୍ରା ରୂପେ ରହିଛନ୍ତି। ଏହି ବ୍ୟବଧାନ, ଏହି ଅସମ୍ଭବ 
ଶୂନ୍ୟତା (/8ଣ।॥୮୩) ହେତୃ ଆମ୍ଭେମାନେ ଦୁଇଟି ପୂରୂଷ ଅଥବା ଏକ ପୁରୂଷର 
ଦୁଇଟି ସଂସ୍ଥାନ ପରିକଳ୍ପନା କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେଉ; ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ ସଂସ୍ଥାନରେ 
ଏହା ଆତ୍ମା ମଧ୍ଯରେ ନିଗୂଢ଼, ¬ ତାହାର ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରୁ ସବୁ ଅବଲୋକନ 
କରୁଛି, ଅଥବା ସମ୍ଭବତଃ କିଛି ଅବଲୋକନ କରୁ ନାହିଁ, ଏବଂ ଅନ୍ଯ 
ସଂସ୍ଥାନରେ ଏହା ନିଜକୁ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ନିକ୍ଷିପ୍ତ କରିଛି, ପ୍ରକୃତିର କର୍ମରେ 
ଯୋଗଦାନ କରିଛି, ଏବଂ ତାହାର ସୃଷ୍ଠିସମୂହ ମଧ୍ଯରେ ନିଜକୁ ଜଡ଼ିତ ରଖୁଛି। 
କିନ୍ତୁ ପୂରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ( ବା ମାୟା)ର ଦ୍ରୈତବାଦ ଯେଉଁ ଭାବରେ ଦୁଇପୂରୂଷର 
ଡ୍ରୈତ ଦ୍ବାରା ସଂଶୋଧ୍‌ତ ହୂଏ, ତାହା ଗୀତାର ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ଵର ସଂପୂର୍ଣ୍ର 


ଅଧ୍ୟାମ୍ବ କର୍ମର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତା ୧୭୬ 


ବିବରଣ ନୁହେଁ। ଗୀତା ଏହାର ଅତୀତ ଏକ ଉଚ୍ଚତମ ପୁରୂଷର, ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର, 
ପରମ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଏକତ୍ସର ସନ୍ଧାନ ଦେଇଛି। 

ଗୀତା କହେ ଯେ ଏକ ପରମ ରହସ୍ୟ, ଏକ ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ୟ ରହିଛି, ଯାହା 
ଏହି ଦୁଇଟି ବିଭିନ୍ନ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ସତ୍ୟକୁ ଧାରଣ କରିଛି, ତାହାର ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ 
ସ୍ଥାପନ କରିଛି। ଏକ ପରାପୂର ଆତ୍ମା, ପରମ ପ୍ରଭୂ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ବିରାଜିତ 
ଅଛନ୍ତି। ସେ ସ୍ଵୟଂ ଉଭୟ ବ୍ଯକ୍ତିକ ଓ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ କିନ୍ତୁ ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ଅପେକ୍ଷା ଓ ଉଭୟର ସମଷ୍ଟି ଅପେକ୍ଷା ଅନ୍ୟତର ଓ ମହତ୍ତର । ସେ ପରମପୁରୁଷ, 
ପରମ ଆତ୍ମା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ତାର ଅନ୍ତରତମ ସତ୍ତା, କିନ୍ତୁ ସେ ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରକୃତିଃ କାରଣ ପ୍ରକୃତିହି ସର୍ବାତ୍ମାଙ୍କର ଶକ୍ତି ଶାଶ୍ବତ ଓ ଅନନ୍ତଙ୍କର ଯାବତୀୟ 
କର୍ମ ଓ ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ୟରେ ସ୍ଵୟଂ-ପ୍ରବୁତ୍ତ ଶକ୍ତି। ସେ ପରମ ଅନିର୍ବଚନୀୟ, 
ସେ ବିଶ୍ବପୁରୁଷ ଏବଂ ସେ ସ୍ଵୟଂ ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ସକଳ ସୃଷ୍ଟ 
ଜୀବ ହୋଇଛନ୍ତି। ସେ ପରମ ଆତ୍ମ। ଓ ବହ୍କ, ସେ ତାଙ୍କର ବିଦ୍ଯୟା-ମାୟା 
ଓ ଅବିଦ୍ଯା-ମାୟା ଦ୍ବାରା ଏହି ବିଶ୍ଵରହସ୍ଯର ଏହି ଯୁଗଳ ସତ୍ଯ ପ୍ରକଟ 
କରିଛନ୍ତି। ସେ ପରମ ପ୍ରଭୂୁଜ ସେ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତିର ଅଧ୍‌ନାୟକ, ସେ ଏହି 
ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିକୁ ଏବଂ ଏହି ଅସଂଖ୍ଯ ସତ୍ତା ଓ ଜୀବର ବ୍ୟଯକ୍ତିତ୍ସ। କ୍ଷମତା ଏବଂ 
କର୍ମକୁ ସୃଷ୍ଠି କରନ୍ତି। ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରନ୍ତି ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରନ୍ତି। ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଜୀବ ଏହି ସ୍ଵୟମ୍ଭ ଏକମେବାଦ୍ରିତୀୟଙ୍କର ଆଂଶିକ ସତ୍ତା, ଏହି ସର୍ବାମ୍ମାଙ୍କର 
ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଆତ୍ମା, ଏହି ପରମ ପ୍ରଭୁ ଓ ତାଙ୍କର ଏହି ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିର 
ଏକ ଆଂଶିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି। ଏହି ଜଗତରେ ସକଳହି ଏହି ଭଗବାନ, ବାସୁଦେବ -- 
ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମ୍‌ କାରଣ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ତଥା ପ୍ରକୃତିଗତ ପୁରୁଷଙ୍କ 
ଦ୍ବାରା ସେ ସର୍ବଭୂତ ହୋଇଛନ୍ତି, ଏବଂ ସକଳସତ୍ତା ତାଙ୍କଠାରୂ ଉଦ୍‌ଭୂତ 
ଏବଂ ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଜୀବନଧାରଣ କରୁଛି, ଯଦିଚ 
ସେ ସ୍ଵୟଂ ବିଶାଳତମ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି, ଗଭୀରତମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା ବା ବିଶ୍ଵମୟ 
ରୂପ ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ଯ ବୃହତ୍ତର ଓ ମହତ୍ତର। ଏହାହିଁ ସୃଷ୍ଟିର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ଯ, 
ବିଶ୍ବଵକର୍ମର ସକଳ ରହସ୍ଯ ଯାହା ଗୀତାର ଶେଷ ଅଧ୍ୟାୟଗୁଡ଼ିକରେ ପରିସ୍ତୂଟ 
ହୋଇଛି। 

କିନ୍ତୁ ଏହି ମହତ୍ତର ସତ୍ଯ ଦ୍ବାରା ଅଧ୍ୟାମ୍ବ କର୍ମର ନୀତି କିପରି ଭାବରେ 
ପରିବର୍ରିତ ବା ପ୍ରଭାବିତ ହୁଏ ? ପ୍ରଥମରେ ଏହା ଏପରି ପରିବର୍ଭନ କରେ 
ଯଦ୍ଦ୍ରାରା ଆତ୍ମା ଓ ଜୀବ ଓ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧର ସମଗ୍ର ଅର୍ଥଟି ପରିବର୍ଭିତ 
ହୋଇଥାଏ, ଏହା ଏକ ନୂତନ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଉନ୍ଲକ୍ତ କରେ, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମଧ୍ଯରେ 
ଯେଉଁସବୁ ବ୍ୟବଧାନ ଥାଏ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପୂର୍ଚ୍ଚ କରେ, ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତିର 
ଅର୍ଥ ମହତ୍ତର ପ୍ରଶସ୍ତତା ଲାଭ କରେ, ସତ୍ଯ ଏବଂ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବାସ୍ତବ 


୫୮୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ନିଖୁଣ ଭାବେ ତାହା ସମଗ୍ର ସାର୍ଥିକତା ଲାଭ କରେ। ଜଗତ୍‌ କେବଳ 
ପ୍ରକୃତିର ଗୁୂଣସକଳ ଦ୍ବାରା ଅନ୍ଧଭାବରେ ଚାଳିତ ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହେଉଛି ଏବଂ 
ଅନ୍ୟଦିଗରେ ଏକ ନୈତର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତାର ନିସ୍ପନ୍ଦତା ରହିଛି, ଯାହାର 
କୌଣସି ଗୁଣ ନାହିଁ, ଆତ୍ମନିୟନ୍ତ୍ରଣର କ୍ଷମତା ନାହିଁ, ସୃଷ୍ଠି କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ନାହିଁ, ପ୍ରେରଣା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ, - ଜଗତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହି ଧାରଣା ମଧ୍ୟ ପରିବର୍ତିତ 
ହୋଇଯାଏ। ଏହି ଅସନ୍ତୋଷଜନକ ଦ୍ରୈତବାଦ ମଧ୍ୟରେ ଯାହାକିଛି ଅନୁକ୍ତ 
ରହିଥାଏ ତାହାର ସମାଧାନ ହୁଏ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମ-ମଧ୍ଯରେ, ପୁରୂଷ 
ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଉନ୍ନୟନକାରୀ ଏକ୍ଯ ପ୍ରକଟିତ ହରୁଏ। ନିସ୍ପନ୍ଦ, ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ପୂରୂଷ ସତ୍ୟ ¬ ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଥିରତାର, ଶାଶ୍ଵତଙ୍କର ନିଶ୍ଚଳ ନୀରବତାର, 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ସକଳ ଜନ୍ମ, ବିବର୍ତନ, କର୍ମ ଓ ସୃଷ୍ଟିର ଅତୀତ ଅବସ୍ଥାର 
ସତ୍ଯ, ତାଙ୍କର ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତାର ଶାନ୍ତ ଓ ଅନନ୍ତ ସ୍ଵାଧୀନତା, ତାହା ସୃଷ୍ଟି 
ଦ୍ବାରା ବଦ୍ଧ, ବିକ୍ଷୁବ୍ର ବା ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ପ୍ରତିକ୍ରିୟା 
ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତି ଆଉ ଦୁର୍ବୋଧ୍ଯ ମାୟାରୂପେ ରହେ ନାହିଁ, 
କିଚ୍ଛୁ ଏହା ଶାଶ୍ବତଙ୍କର ଗୋଟିଏ କ୍ରିୟାରୂପେ ପ୍ରତିଭାତ ହୁୁଏ। ପ୍ରକୃତିର ସକଳ 
ଚଞ୍ଚଳତା ଓ କର୍ମ-ବହୁତ୍ଵ ଏକ ଅକ୍ଷରପୁରୂଷ ଓ ଆତ୍ମାର ଅନାସକ୍ତ ଓ ସାକ୍ଷୀସ୍ଵରୂପ 
ଶାନ୍ତିର ଉପରେହିଁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଓ ବିଧୃତ। ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀଶ୍ଵର ଯୁଗପତ୍‌ ବିଶ୍ଵର 
ଏକ ଏବଂ ବହୁଧା ଆତ୍ମା, ଏବଂ ତାଙ୍କର ଆଂଶିକ ପ୍ରକାଶ ଦ୍ବାରା ଏହିସବୁ 
ସତ୍ତା, ଶ୍ଚି, ଚୈତନ୍ଯ, ଦେବ, ପଶୁ, ବସ୍ତୁ, ମନୁଷ୍ଯ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେ 
ସେହି ଅକ୍ଷରପୁରୂଷରୂପେ ବିରାଜମାନ ରହିଛନ୍ତି। ଗୁଣମୟୀ ପ୍ରକୃତି ତାଙ୍କରି 
ଶକ୍ତିର ନିମ୍ନତର ଓ ସ୍ଵୟଂକୃତ ସୀମାବଦ୍ଧ କ୍ରିୟା, ଏହା ଅପୂଣ୍ଠି ଭାବରେ 
ସଚେତନ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ସେହି କାରଣରୁ କେତେକ ପରିମାଣରେ 
ଏହା ଅଞ୍ଚାନର ପ୍ରକୃତି। ପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ ବାହ୍ୟଶକ୍ତି ଏଠାରେ ବାହ୍ଯ କ୍ରିୟାରେ 
ମଗ୍ନ ତାହା ନିକଟରେ ଆତ୍ମାର ସତ୍ଯ ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ସତ୍ଯ ଲୁକ୍‌କାୟିତ 
ରହିଥାଏ, (ଯେପରି ମନୁଷ୍ଯର ବାହ୍ଯ ଚେତନା ନିକଟରେ ତାହାର ଗଭୀରତର 
ସତ୍ତା ଲୁକ୍‌କାୟିତ ଥାଏ ) ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତଃପୁରୂଷ ଏହି ଗୁପ୍ତବସ୍ତୃକୁ 
ଆବିଷ୍କାର କରିବାକୁ ପ୍ରବୂତ୍ତ ନ ହୁଏ, ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ ନ କରେ 
ଏବଂ ନିଜର ବାସ୍ତବ ସତ୍ଯସମୂହର, ନିଜର ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ ଗଭୀରତାସମୂହର 
ସନ୍ଧାନ ନ ପାଏ। ଏଥ୍‌ ନିମିତ୍ତ ତାହାକୁ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଲାଭରେ ସମର୍ଥ ହେବା 
ପାଇଁ ତାହାର କ୍ଷୁଦ୍ର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଓ ଅହଂଭାବମୟ ସତ୍ତାରୂ ପ୍ରତ୍ଯାବୃତ୍ତ ହେବାକୁ 
ଓ ତାହାର ବୁହତ୍‌ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଅକ୍ଷର ବିଶ୍ବଗତ ଆତ୍ମା ମଧ୍ଯକୁ ଯିବାକୁ ହୁଏ । 
କିନ୍ତୁ ପରମେଶ୍ବର ଯେ କେବଳ ଆତ୍ମାରେ ରହିଛନ୍ତି ତାହା ନୁହେଁ, ସେ 
ପ୍ରକୃତିରେ ମଧ୍ୟ ରହିଛନ୍ରି। ସେ ସର୍ବଭୂତର ହୂଦ୍ଦେଶରେ ବିରାଜିତ ଏବଂ ତାଙ୍କର 


ଅଧ୍ୟାମ୍ବ କର୍ମର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତା ୫୮୧ 


ଏହି ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାନ ଯୋଗେ ଏହି ମହାନ୍‌ ପ୍ରକୃତି-ଯନ୍ତ୍ରଟିର ଆବର୍ତନ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ 
ହେଉଛି। ସେ ସକଳଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଧୁଷ୍ତିତ ରହିଛନ୍ତି। ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ବାସ କରୁଛନ୍ତି। ସେହିଁ ସବୁ, କାରଣ ସମସ୍ତହି ତାଙ୍କର ବିବର୍ତନ, ତାଙ୍କର 
ସତ୍ତାର ବିଭିନ୍ନ ଅଂଶ ବା ରୂପ; କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ସବୁ ପରିଚାଳିତ ହେଉଛି 
ଏକ ନିମ୍ନତର ଆଂଶିକ କ୍ରିୟାଧାରାରେ; ଏହି କ୍ରିୟା ଏକ ଗୂଢ଼, ଏକ ଉଚ୍ଚତର 
ଓ ମହତ୍ତର ଓ ପୂଟଣ୍ତତର ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତିରୁ, ଭଗବାନଙ୍କର ଶାଶ୍ବତ, ଅନନ୍ତ 
ପ୍ରକୃତି ବା ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆମ୍ମଶକ୍ତି, ଦେବାମ୍ମା ଶକ୍ତିରୁ ଉଭୂତ। ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ 
ଯେଉଁ ସିଦ୍ଧ, ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଚେତନାତ୍ମା ଲୁକ୍‌କାୟିତ ରହିଛି ଯାହା ଭଗବାନଙ୍କର 
ସନାତନ ଅଂଶ, ଶାଶ୍ବତ ଭାଗବତ ସତ୍ତାର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା, ତାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଅଭିମୁଖରେ ଉନ୍ଜକ୍ତ 
କରିପାରେ ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ତାଙ୍କର କର୍ମଧାରାର ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଜୀବନର ଏହି ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ସର୍ବଦା ବାସକରୁ। ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଚାହାନ୍ତି ତାହାଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଅକ୍ଷର ଓ ଶାଶ୍ବତ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସତ୍ତାର ସତ୍ଯ 
ମଧ୍ଯକୁ ଫେରିଯିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ସେଥ୍ସଙ୍ଗେ ତାହାଙ୍କୁ ସର୍ବତ୍ର ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ହେବ, ଯାହାଙ୍କଠାରୁ ସେ ଉଦଭ୍ଭୁତ ହୋଇଛି, ଦେଖ୍‌ବାକୁ 
ହେବ ଯେ ସେହି ସର୍ବଜନ, ଏହି ପରିବର୍ତନଶୀଳା ପ୍ରକୃତିର ସର୍ବତ୍ରକ ତାହାର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଂଶ ଓ ପରିଣାମ ମଧ୍ୟରେ ଏବଂ ତାହାର ସକଳ କର୍ମ ମଧ୍ଯରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ 
ତାହାକୁ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ ହେବାକୁ ହେବ, ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବାକୁ ହେବ, ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ ଭାଗବତ ଏୀକ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ହେବ। ସେହି ସାଧକ ସେହି ସମଗ୍ରତା ମଧ୍ୟରେ ତାଙ୍କର 
ଗଭୀର ମୂଳସତ୍ତାର ଦିବ୍ୟ ଶାନ୍ତି ଓ ମୁକ୍ତି ସହିତ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟଭାବାପନ୍ନ 
ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତାରେ ଯନ୍ତ୍ରସ୍ବରୂପ କର୍ମ କରିବାର ପରମ ଶକ୍ତିର ସମନ୍ମୟ ସାଧନ 
କରନ୍ତି। 

କିନ୍ତୁ ଏହା କିପରି କରାଯାଇ ପାରିବ ? ପ୍ରଥମତଃ ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
କର୍ମସଂକଳ୍ପର ସତ୍ଯନିଷ୍ଠ ଅଭିପ୍ରାୟ ଦ୍ବାରା ସାଧୂତ ହୋଇପାରେ। ସାଧକଙ୍କୁ 
ତାଙ୍କର ସକଳ କର୍ମକୁ କର୍ମର ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଞସ୍ଵରୂପ ବିବେଚନା 
କରିବାକୁ ହେବ। ସେ ଯଜ୍ଞେଶ୍ବର, ଶାଶ୍ବତ ଓ ବିଶ୍ଵଗତ ସତ୍ତା ଏବଂ ସେ 
ସାଧକର ନିଜର ଭର୍କ୍ଧିତନ ଆତମ୍ମା। ସେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ଯ ସକଳଙ୍କର ଆତ୍ମା 
ଏବଂ ସେ ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ସର୍ବତ୍ରାଧ୍‌ଷ୍ଠିତ୍‌ ସର୍ବାଧାର, ସର୍ବନିୟନ୍ତା ପରମ 
ଭଗବାନ। ପ୍ରକୃତିର ସମଗ୍ର କର୍ମ ଏହିପରି ଯଜ୍ଚ, ଅବଶ୍ଯ ଏ ଯଜ୍ଞ ପ୍ରଥମତଃ 
ସେହିସବୁ ଦେବଶକ୍ତିଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଚାଳିତ କରୁଛନ୍ତି 


୫୮୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏବଂ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ବିଚରଣ କରୁଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏହି ସକଳ ଦେବଶକ୍ତି 
ସେହି ଅଦ୍ରିତୀୟ ଏକ ଓ ଅସୀମ ସତ୍ତାରହି ସସୀମ ନାମରୂପ ଭିନ୍ନ ଆଉକିଛି 
ନୂହେଁ। ମନୁଷ୍ଯ ତାହାର ଯଜ୍ଞକୁ ସାଧାରଣତଃ ପ୍ରକାଶ୍ୟରେ ଅଥବା କୌଣସି 
ଛଦ୍ମଭାବରେ ନିଜର ଅହଂକୁ ଅର୍ପଣ କରେ; ତାହାର ଅର୍ଘ୍ୟଦାନ ହେଉଛି 
ତାହାର ସ୍ଵେଚ୍ଛା ଓ ଅଜ୍ଞାନର ଗୋଟିଏ ମିଥ୍ଯାଚାର। ସେ ତାହାର ଜ୍ଞାନ, 
କର୍ମଧାରା, ଅଭୀପ୍‌ସା, ଶକ୍ତିମତ୍ତା ଓ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାକୁ ଆଂଶିକ, ସାମୟିକ ଓ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯସିଦ୍ଧି ନିମିତ୍ତ ଦେବଗଣଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରେ। ଅପରପକ୍ଷେ 
ଜ୍ଞାନୀ, ମୁକ୍ତପୂରୂଷ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି। ଏହାର ଫଳ ଉପରେ ବା ତାଙ୍କର ନିମ୍ନତର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ବାସନା-କାମନା ପରିତୃପ୍ତିରେ ତାଙ୍କର କୌଣସି ଆସକ୍ତ ନ ଥାଏ। ସେ 
କର୍ମ କରନ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ, ନିଜ ନିମିତ୍ତ ନୁହେ। ଜଗତର କଲ୍ୟାଣ 
ନିମିତ୍ତ, ବିଶ୍ଵର ଅନ୍ତଃପୁୂରୂଷଙ୍କ ନିମିତ୍ତ। ତାଙ୍କର ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସୃଷ୍ଟିଜନିତ, 
କୌଣସି ବିଶେଷ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନିମିତ୍ତ ନୁହେଁ ଅଥବା ନିଜର ମନର ଇଚ୍ଛା 
ବା ପ୍ରାଣର କାମନାର କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନିମିତ୍ତ ନୁହେଁ ସେ କର୍ମ ସଂପାଦନ 
କରନ୍ତି ଭାଗବତ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ରୂପେ, ବିଶ୍ର-ବ୍ୟବସାୟରେ ନିଜେ ଜଣେ ମାଲିକ 
ବା ସ୍ବତନ୍ତ୍ରଭାବରେ ଲାଭ ଉଠାଇବା ପାଇଁ ସେ କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏବଂ 
ଏଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର ବିଷୟ ଏହି ଯେ ଏପରି କର୍ମ ପ୍ରକୃତ ପକ୍ଷେ 
ସମ୍ଭବ ହେବ କେବଳମାତ୍ର ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନ ସମତା, ବିଶ୍ବଜନୀନତା, 
ଉଦାର ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକତା ଲାଭ କରେ ଏବଂ ନିଜର ହଠକାରୀ ଅହଂର ସକଳପ୍ରକାର 
ଛଦ୍ମବେଶରୂ ମୁକ୍ତ ହରଏଏଁ କାରଣ ଏହିସବୁ ଆଚରଣ ବିନା ସେହି କର୍ମ କରାଯାଉଛି 
ବୋଲି କହିବା ଛଳନା ବା ଭାନ୍ତି ମାତ୍ର। ଜଗତର ସମଗ୍ର କ୍ରିୟାଧାରା ସେହି 
ବିଶ୍ବର ଅଧୀଶ୍ବରଙ୍କର କର୍ମ, ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସନ୍ତାଙ୍କର ବିଷୟ, ତାହା ତାଙ୍କରହିଁ 
ବିଶ୍ରାମହୀନ ସୃଷ୍ଠି, କ୍ରମବର୍ଦ୍ଧମାନ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରକାଶ 
ଓ ଜୀବନ୍ତ ପ୍ରତୀକ। କର୍ମର ଫଳଗୁଡ଼ିକ ତାଙ୍କର ସେ ଯେପରି ବିଧାନ 
କରନ୍ତି କର୍ମର ସେହିପରି ପରିଣାମ ହ୍ରଏ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କର୍ମ 
କେବଳ ଗୌଣଭାବେ ସେଥ୍‌ରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ, ଏହାର ମୂଳରେ ଯେତିକି 
ବ୍ୟନ୍ତିଗତ ଦାବିର ପ୍ରେରଣା ଥାଏ ସେତିକି ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ 
ଆତ୍ମା ଓ ପୂୁରୂଷଙ୍କ ଦାରା ଶାସିତ ବା ବ୍ୟାହତ ହୁଏ। ଏହି ଆତ୍ମା ଓ 
ପୂରୂଷ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିଦ୍ୟମାନ, ଏହା ବସ୍ତୂସମୂହକୁ ବିଶ୍ପଗତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଓ କଲ୍ୟାଣ ନିମିତ୍ତ ପରିଚାଳିତ କରୁଛି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସ୍ବାର୍ଥ 
ନିମିତ୍ତ ନୂହେଁ। ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଭାବରେ, ନିଷ୍କାମ ଭାବରେ, କର୍ମଫଳରେ ଆସକ୍ତି 
ବର୍ଜନପୂର୍ବକ। ଭଗବାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ, ଜଗତ୍‌ ନିମିତ୍ତ ମହତ୍ତର ଆତ୍ମା ନିମିତ୍ତ 


ଅଧ୍ୟାତ୍ମ କର୍ମର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତା ୫୮୩ 


ଏବଂ ବିଶ୍ଵଗତ ସଂକଳ୍ପ ସଂପାଦନ ନିମିତ୍ତ, କର୍ମ କରିବା - ଏହାହିଁ ହେଲା 
ମ୍୍ତି ଓ ସିଦ୍ଧିଲାଭ ଦିଗରେ ପ୍ରଥମ ପଦକ୍ଷେପ । 


କିନ୍ତୁ ଏହି ପଦକ୍ଷେପର ଉର୍ଦଧ୍ବରେ ସେହି ମହତ୍ତର ସାଧନାଟି ରହିଛି, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ବାସୀ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ 
କର୍ମର ଆନ୍ତର ସମର୍ପଣ। ଅନନ୍ତ ପ୍ରକୃତିହି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସକଳ କର୍ମ ପ୍ରରୋଚିତ 
କରୁଛି ଏବଂ ତାହା ମଧ୍ଯରେ ଓ ଉର୍ଦ୍ବଵମ୍ରିତ ଏକ ଭାଗବତ ସଂକନଳ୍ପ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ନିକଟରୁ କର୍ମ ଦାବି କରୁଛି। ଏହି କର୍ମଟିକୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅହଂଭାବ ଯେଉଁପ୍ରକାର 
ରୂପଦାନ କରେ ତାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ତମଃ, ରଜଃ ଓ ସତ୍ଵବଗୁଣର କ୍ରିୟା, 
ତାହା ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଏକ ବିକୃତ ରୂପ। ଅହଂ ନିଜକୁ କର୍ତା ବୋଲି 
ମନେ କରିବା ହେତୁ ଏହି ବିକୃତିର ଉଭବ ହୁଏ; କର୍ମଟିର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ସୀମାବଦ୍ଧ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପ୍ରକୃତିର ରୂପ ଧାରଣ କରେ ଏବଂ ଜୀବ ତାହା ସହିତ ଏବଂ 
ତାହାର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ରୂପଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଜଡ଼ିତ ହୋଇପଡ଼େ ଏବଂ ତାହା ମଧ୍ୟରେ 
ଯେଉଁ ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତି ରହିଛି ତହିରୁ ମୁକ୍ତ ଭାବରେ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ଭାବରେ ସେହି 
କର୍ମଟିକୁ ଉତ୍‌ସୃଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ। ଏଥ୍‌ଯୋଗୁଁ ସେହି କର୍ମ ଓ କର୍ମର 
ଫଳ ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅହଂଭାବ ଶ୍ବଙ୍ଖଳିତ ହରୁଏ। ସେ ଯେପରି କର୍ମଟିର 
ଉପତ୍ପତ୍ତିର ଦାୟିତ୍ସ ଏବଂ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସଂକନ୍ପ ନିଜର ବୋଲି ଦାବି କରେ 
ସେହିପରି ତାହାକୁ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପରିଣାମ ଓ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଭୋଗ କରିବାକୁ ହୁଏ। 
ମୁକ୍ତ ଓ ଅଭ୍ରାନ୍ତ କର୍ମ ନିମିତ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ ଏହି ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଜୀବନର 
ଅଧୀଶ୍ମରଙ୍କ ନିକଟରେ କର୍ମଟିକୁ ଓ ତାହାର ସୂତ୍ରପାତକୁ ପ୍ରଥମେ ନିବେଦନ 
କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ସଂପୂର୍ଣୂରୂପେ ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ; 
କାରଣ ଆମ୍ଭେମାନେ କ୍ରମଶଃ ଅଧୁକରୂ ଅଧ୍‌କ ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରିବୁ ଯେ 
କର୍ମଟି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅଧ୍‌ଷ୍ଠିତ ଏକ ପରମସତ୍ତା ଦ୍ବାରା ଗ୍ହୀତ ହେଉଛି, 
ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଏକ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଶକ୍ତି ଓ ଭାଗବତ ପୁରୂଷଙ୍କ ସହିତ ଗଭୀର, 
ପ୍ରଗାଢ଼ ଅନ୍ତରଙ୍ଗତା ଏବଂ ନିବିଡ଼ ଏଁକ୍ଯର ମଧ୍ୟକୁ ଆକର୍ଷିତ ହେଉଛି ଏବଂ 
ସେହି କର୍ମଟି ମହତ୍ତର ଆତ୍ମାଙ୍କଠାରୂଥ ଏକ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତାର ସର୍ବାଜ୍ଚ, ଅନନ୍ତ, 
ବିଶ୍ବବ୍ୟାପୀ ଶକ୍ତିରୁ ସାକ୍ଷାତ୍୍‌ଭାବେ ଉଭୁତ ହେଉଛି; ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କ୍ଷୁଦ୍ର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଅହଂର ଅଜ୍ଞାନରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉ ନାହିଁ। କର୍ମଟି ପ୍ରକୃତି ଅନୂସାରେ ନିର୍ବାଚିତ 
ଓ ଗଠିତ ହେଉଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତିମଧ୍ୟସ୍ଥ ଭାଗବତ ସଙ୍କଳ୍ପ ଦ୍ବାରା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ 
ଏହା ଗ୍ରଠିତ ହେଉଛି ଏବଂ ସେହି କାରଣରୁ ତାହା ଅନ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ମୁକ୍ତ 
ଓ ସିଦ୍ଧ ବାହାରରେ ତାହାର ଦୃଶ୍ଯରୂପ ଯାହାହେଉ ପଛକେ। ସେହି କର୍ମଟି 


୬୫ ୬୭୫ ୭ବ୍‌ 


ଅନନ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍କର ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଅଧ୍ୟାମ୍‌ ପରିଚିତି ଘେନି ଉପସ୍ଥିତ ହୁଏ, ¬ 


୫୮୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏବଂ ଏହାହିଁ “କର୍ତବ୍ୟମ୍‌ କର୍ମ, ଏହାହିଁ କରଣୀୟ, ଯେହେତୁ ସର୍ବଦର୍ଶୀ 
କର୍ମେଶ୍ଵରଙ୍କର ନିଜ ଧାରାରେ କର୍ମଟି ଏବଂ କର୍ମର ଗତିଧାରାଟି ବିହିତ 
ହୋଇଛି। ମୁକ୍ତ ବ୍ୟନ୍ତି ଯେତେବେଳେ ଯନ୍ତ୍ରସ୍ବରୂପ ତାଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସତ୍ତାକୁ 
ଏବଂ ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର ବିଶେଷ ସଙ୍କଳ୍ପ ଓ ଶକ୍ତିକୁ କର୍ମର ସାଧନ ଓ 
ନିମିତ୍ତରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମା ନିଜର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା 
ମଧ୍ୟରେ ମୁକ୍ତ ଥାଏ। ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ସଂକଳ୍ପ ଓ ଶକ୍ତି ସ୍ଵତନ୍ତରୂପେ 
ଅହଂକୃତଭାବେ ତାଙ୍କ ନିଜର ହୁଏ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ତାହା ଅତିବ୍ୟକ୍ତିକ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଶକ୍ତି ହରଏ। ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ନିଜର ଏହି ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିରେ, 
ତାଙ୍କର ଅଗଣ୍ୟ ବ୍ଯକ୍ତିରୂପ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ବିଶେଷ ବ୍ଯକ୍ତି-ରୂପଟିରେ ତାହାର 
ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ବା ସ୍ଵଭାବ ଦ୍ବାରା କର୍ମ କରନ୍ତି। ଏହାହିଁ ମୁକ୍ତ 
ପୂରୂଷର କର୍ମର ମହାନ୍‌ ରହସ୍ଯ, “ଉତ୍ତମମ୍‌ ରହସ୍ଯମ୍‌”। ଏହାହିଁ ମା ନବାତ୍ମା 
ପକ୍ଷରେ ଭାଗବତ ଜ୍ୟୋତି ମଧ୍ୟରେ ଉର୍ଦ୍ଜାୟନନ ଏକ ଉଚ୍ଚତମ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ନିଜ ପ୍ରକୃତିର ଯୋଗସାଧନର ପରିଣାମ । 

ଉପଯୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଭିନ୍ନ ଏହି ପରିବର୍ତନ ସଂଘଟିତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 
ଏଥୁନିମିର୍ର ପ୍ରୟୋଜନ ଆତ୍ମା ଓ ଭଗବାନ୍‌ ଓ ଜଗତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯଥାର୍ଥ 
ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ସେହି ଜ୍ଞାନ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ମହତ୍ତର ଚେତନା ମଧ୍ୟକୁ 
ନେଇଯାଏ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବା ଏବଂ ସେଥ୍‌ରେ ଉକ୍ରର୍ଷଲାଭ କରିବା । 
ବର୍ଭମାନ ଆମ୍ଭେମାନେ ଜାଣୁ ଯେ ସେହି ଜ୍ଞାନର ଅର୍ଥ କଂଣ। ଏହାହିଁ 
ସ୍କରଣ ରଖ୍‌ଲେ ଯଥେଷ୍ଟ ହେବ ଯେ, ମନୁଷ୍ଯର ମାନସିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀ ଅପେକ୍ଷା 
ଏକ ଭିନ୍ନ ଓ ଉଦାରତର ଦୃଷପ୍ଚଠିଭଙ୍ଗୀ ଉପରେ ଏହା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ - ଏହା ଏକ 
ପରିବର୍ଭିତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଅନୁଭୂତି, ଯାହାଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଅହଂକାରର 
ଏବଂ ଅହଂର ସକଳ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତାରୁ ମୁକ୍ତ ହୂଏ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଏକ ଆତ୍ମାଙ୍କ,କ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସକଳଙ୍କୁକ ସର୍ବଭୂତକୁ ବାସୁଦେବରୁପେ, 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଧାରରୂପେ ଏବଂ ନିଜର ସତ୍ତାକୁ ସେହି ଏକ 
ଭଗବାନଙ୍କର ତାତପ୍ପର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ତା ଓ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଶକ୍ତିରୂପେ ଅନୁଭବ କରେ, 
ଦର୍ଶନ କରେ। ଏକ ଏକ୍ଯସାଧକ ଅଧ୍ୟାତ୍ମଟେତନା ସାହାଯ୍ୟରେ ସେ ଅନ୍ୟର 
ଜୀବନର ଘଟନାସମୂହକୁ ନିଜର ଜୀବନର ଘଟନାରୂପେ ବିଚାର କରେ। 
ଏହି ଜ୍ଞାନ କୌଣସିପ୍ରକାର ବିଚ୍ଛେଦର ପ୍ରାଚୀର ସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ସର୍ବଭୂତ ସହିତ ବିଶ୍ଵଜନୀନ ସୌହାର୍ଦ୍ୟରେ ବାସ କରେ, ମନୁଷ୍ଯ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବିଶ୍ଵଲୀଳା ମଧ୍ୟରେ ଜୀବିତ ଅଛି, ସର୍ବଭୂତର ହିତ ନିମିତ୍ତ ଯେଉଁ କର୍ମ 
କର୍ତବ୍ୟ ତାହା ସେ ସଂପାଦନ କରେ ଏବଂ ଏହା ସେ ସଂପାଦନ କରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ କର୍ରୂକ ନିର୍ଧାରିତ ଧାରା ଅନୁସାରେ ଏବଂ ଅନନ୍ତ କାଳର ଅଧୀଶ୍ଵର 


ଅଧ୍ଖାତ୍ମ କର୍ମର ପରିପୂଣ୍ଠତା ୫୮୫ 


ବିଶ୍ଵପୁରୂଷଙ୍କର ଆଜ୍ଞା ଦ୍ବାରା ନିରୁପିତ ନିୟମ ଅନୁଯାୟୀ । ଏହିରୂପେ ଜୀବନଯାପନ 


କରି ଏବଂ ଏହି ଜ୍ଞାନ ସାହାଯ୍ୟରେ କର୍ମ କରି ମାନବାମ୍ବା ବ୍ଯକ୍ତିକତା ଓ 


କ୍ଷ ଏହ ୬ଂ“ା୍ଵ 


ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକତାରେ ଶାଶ୍ବତଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୁଏ, ଠିକ୍‌ ଯେପରି ଶାଶ୍ବତପୁରୂଷ 
ନିଜେ କର୍ମ କରନ୍ତି ସେ ସେହିପରି କର୍ମ କରି ମଧ୍ୟ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ବାସକରନ୍ତି। ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସଂପାଦିତ କର୍ମର ରୂପ ଓ ଗତି 


ଯାହାହେଉ ପଛକେ, ସେ ହୁଅନି ମୁକ୍ତ, ସିଦ୍ଧ, ଆନନ୍ଦମୟ | 


ମୁକ୍ତପୁରୁଷ କୃସ୍ମବିତ୍‌, ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ପୂରଣ୍ଚ୍ଚ ଓ ସମଗ୍ର ଏବଂ ସେ 
କୃସ୍ମକୃତ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନର ସୃଷ୍ଟ ସକଳ ବାଧାରୁ ମୁକ୍ତହୋଇ ସେ ତାଙ୍କର 
ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ଭାଗବତ ସଂକନ୍ପର ବଳ, ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟୟୀ ଏବଂ ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତି ଅନୁସାରେ 
ସକଳ କର୍ମ ସଂପାଦନ କରନ୍ତି। ଯେହେତୁ ସେ ଶାଶ୍ଵତପୁରୂଷଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ 
ତେଣୁ ସେ ତାଙ୍କର ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତାର ଶୁଦ୍ଧ, ଅଧ୍ଯାମନ ଓ ଅପରିମେୟ ଆନନ୍ଦର 
ମଧ୍ୟ ଅଧୁକାରୀ ହୁଅନ୍ତି। ଯେଉଁ ପରମପୁରୁଷଙ୍କର ସେ ଅଂଶ, ଯେ ତାଙ୍କର 
ସକଳକର୍ମର ଅଧୀଶ୍ଵର ଏବଂ ତାଙ୍କର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତିର ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେମାସ୍ପଦ, 
ତାହାଙ୍କୁ ସେ ଭଜନା କରଚ୍ତି। ସେ କେବଳ ନିବିକାର ଶାନ୍ତ ଦ୍ରଷ୍ଟା ମାତ୍ର 
ନୁହନ୍ତି ଶାଶ୍ବତ ପୁରୁଷଙ୍କ ଦିଗରେ କେବଳ ସେ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଓ ସଂକଳ୍ପକୁ 
ଉନ୍ନୀତ କରନ୍ତି ନାହି, ତାଙ୍କର ପ୍ରେମ ଭକ୍ତି ଓ ଆବେଗପୂର୍ଣ୍ଣ ହୃଦୟକୁ 
ମଧ୍ଯ ତଦଭିମୁଖୀକରନ୍ତି। କାରଣ ହୃଦୟର ସେହିପରି ଉନ୍ନୟନ ନ ହେଲେ 
ତାଙ୍କର ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତି ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରାପ୍ତ ଵ୍ରଏ ନାହିଁ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ 
ଯୁକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଆତ୍ମାର ଶାନ୍ତିର ଆନନ୍ଦକୁ ଅନ୍ତଃପୁରୂଷଙ୍କର ଦିବ୍ୟଯାନନ୍ଦ 
ଦ୍ବାରା ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ। ବ୍ଯକ୍ତିରୂପୀ ଜୀବର ଭର୍ଦ୍ଧରେ ଏବଂ 
ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ବ୍ରହ୍ମ ବା ଆତ୍ମାର ଅତୀତ ବିଶ୍ବାତୀତ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ନିକଟରେ 
ସେ ଉପନୀତ ହୂଅନ୍ତି। ସେହି ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ନିଜର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତାରେ ଅକ୍ଷର 
ଏବଂ ବ୍ଯକ୍ତିକତା ମଧ୍ଯଦେଇ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ଦ୍ରଇ ବିଭିନ୍ନ 
ଉପାୟରେ ସେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆକୃଷ୍ଠ କରନ୍ତି। ମୁକ୍ତ ସାଧକ 
ତାଙ୍କର ଅନ୍ତରାମ୍ମାର ପ୍ରେମ ଓ ପ୍ରୀତି ଦ୍ବାରା ସେହି ଉଚ୍ଚତମ ପରମପଦକୁ 
ଉନ୍ନୀତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଅନ୍ତରସ୍ଥ 
ସଂକନ୍ପର ଭଜନା ଦ୍ବାରା ସେ ଏହା ଲାଭ କରନ୍ତି। ଏହି ସର୍ବୋତ୍ତମ ଓ 
ସାର୍ବଭୌମ ଭାଗବତ ପୁରୁଷଙ୍କର ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ନିଗୂଢ଼ ସତ୍ୟରେ 
ତାଙ୍କର ଥନନ୍ଦ ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ବିଶ୍ଵାମ୍ବଵକ ଜ୍ଞାନର ଶାନ୍ତି ଏବଂ 
ଉଦାରତା ସର୍ବାଙ୍ଗସମ୍ପନ୍ଵ ହୁଏ। ଏହି ଆନନ୍ଦ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନକୁ ଗୌରବାନ୍ଦିତ 
କରେ ଏବଂ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ସ୍ଵକୀୟ ଚିରନ୍ତନ ଆନନ୍ଦ ଏବଂ ତାହାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତରେ 


୫୮୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସାଧକକୁ ଯୁକ୍ତ କରେ। ଏହା ଫଳରେ ସାଧକର ବ୍ଯକ୍ତରୂପ ଭାଗବତ ପୁରୂଷଙ୍କର 
ଅତିବ୍ଯ୍ତିତା ମଧ୍ୟରେ ସଂସିଦ୍ଧ ହୁଏ ଏବଂ ତାହାର ପ୍ରାକୃତ ସନ୍ତା ଓ କର୍ମ, 
ଶାଶ୍ଵତ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକ ଶାଶ୍ଵତ ସୁସଙ୍ଗତିକ ଶାଶ୍ବତ ପ୍ରେମ ଓ ଆନନ୍ଦ ସହିତ 
ଏକାକାର ହୁଏ। 


କିନ୍ତୁ ଏହିସବୁ ପରିବର୍ତନର ଅର୍ଥ ନିମ୍ନ ମାନବୀୟ ପ୍ରକୃତିରୂ ସଂପୂଣ୍ତରୂପେ 
ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବ ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯକୁ ଉତ୍ତରଣ। ଏହାର ଅର୍ଥ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମଗ୍ର 
ସନ୍ତାକୁକ ଅନ୍ତତଃ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ମାନସିକ ସତ୍ତା ସଂକନ୍ପ କରେ, 
ଞାନାର୍ଜନ କରେ, ଅନୁଭବ କରେ, ତାହାକୁ - ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବର୍ତମାନ ଅବସ୍ଥାର 
ଅତୀତ ଏକ ଉଚ୍ଚତମ ଆଧ୍ୟାମ୍ବମିକ ଚେତନା ମଧ୍ଯକୁ, ଏକ ସନ୍ତୋଷଜନକ 
ପୂର୍ଣ୍ଣତମ ଆଧ୍ୟାମ୍ମଵଶକ୍ତି ମଧ୍ଯୟକୁକ ଏକ ଗଭୀରତମ, ଉଦାରତମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଆନନ୍ଦ 
ମଧ୍ଯକୁ ପୂର୍ଷ୍ରୂପେ ଉନ୍ନୀତ କରିବା। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବର୍ତମାନ ପ୍ରାକୃତ ଜୀବନକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରିବା ଦାରା ଏହା ସମ୍ୟକ୍‌ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ; ଅଥବା ପାର୍ଥିବ 
ଜୀବନର ଅତୀତ କୌଣସି ସ୍ଵର୍ଲୋକରେ କିଂବା ତାହାର ଅତୀତ କୌଣସି 
ବିଶ୍ଵରାତୀତ ଲୋକୋତ୍ତର ଚୈତନ୍ୟ ରାଜ୍ୟରେ ଏହା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ; 
ଅଥବା ଭଗବାନଙ୍କର କୈବଲ୍ଯାମ୍ମକ ଏବଂ ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତ ଓ ସ୍ଥିତିରେ ଉପନୀତ 
ହେବା ଦ୍ରାରା ଏହା ସଂଘଟିତ ହୋଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଏହି ଜଗତରେ, ଏହି ଶରୀରରେ, ଏହି ଜୀବନରେ, ଏହି ସକ୍ରିୟତା ମଧ୍ୟରେ 
ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛୁ, ଏପରି ପରିବର୍ତନ ସଂଘଟିତ ହେବା ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଅବସ୍ଥାରେ କିପରି ପରିବର୍ତନ ଘଟିବ ? କାରଣ ବର୍ତମାନ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଯାବତୀୟ କର୍ମର ପ୍ରବଣତା ଓ ରୁପାଦର୍ଶ ପ୍ରକୃତି 
ଦ୍ବାରା ନିରୂପିତ ହୂଏ, ଏବଂ ଏହି ପ୍ରକୃତି ବର୍ତମାନ ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ପ୍ରକୃତି। 
ସକଳ ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତା ଏବଂ ପ୍ରାକୃତ କର୍ମରେ ଗୁଣତ୍ରୟ କ୍ରିୟାଶୀଳ। ଗୁଣତ୍ରୟ 
ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ - ଆଜ୍ଞାନ ଓ ଜଡ଼ତା ସହ ତମୋଗୁଣ, ପ୍ରବୂଭି ଓ ସକ୍ରିୟତା 
ସହ ରଜୋଗୁଣ ଏବଂ ତାହା ସହିତ ତାହାର କ୍ରୋଧକାମାଦିରିପୁର ତାଡ଼ନା, 
ଶୋକ ଓ ଉଛ୍ଚୁଖଳତା, ଜ୍ଞାନାଲୋକ ଓ ସୁଖ ସହିତ ଏବଂ ଏହି ସକଳ 
ବିଷୟର ବନ୍ଧନ ସହିତ ସତ୍ଵଗୁଣ। ଯଦି ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ ଯେ ଜୀବ 
ଆତ୍ମାର ସଂଯୋଗରେ ଗୁଣତ୍ରୟର ଅତୀତ ଅଚସ୍ଥାକୁ ପ୍ରାପ୍ତହୂଏ, ତଥାପି ତାହାର 
ଯନ୍ତସ୍ବରଭୂପ ପ୍ରକୃତିରେ ଜୀବ କିପରି ସେହି ଗୁଣତ୍ରୟର କ୍ରିୟା, ପରିଣାମ 
ଓ ବନ୍ଧନରୂ ଉଦ୍ଧାର ପାଇବ ? କାରଣ ଗୀତା କହିଛି ଯେ, ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ନିଜ ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ବାହ୍ୟ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିରେ 
ଗୁଣତ୍ରୟର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାକୁ ଅନୁଭବ କରିବା ଓ ସହ୍ୟ କରିବା, କିନ୍ତୁ ପଶ୍ଚାତରେ 


ଅଧ୍ୟାତ୍ମ କର୍ମର ପରିପୂର୍ଣ୍ତତା ୫୮୭ 


ସାକ୍ଷୀସ୍ବରୂପ ଆନ୍ତର ଚେତନ ସତ୍ତାରେ ସେହିସବୁ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରୂ ମୁକ୍ତ ରହିବା 
ଓ ଉର୍ଦ୍ଧ୍ିତନ ଚେତନାକୁ ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରଖୁବା - ଏହାହିଁ ଯଥେଷ୍ଟ ନୂହେଁ। କାରଣ 
ଏଥ୍‌ରେ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ମୁକ୍ତି ଓ ବହିଃପ୍ରକୃତିର ବନ୍ଧନର ଦ୍ରୈତନୀତି ବଜାୟ 
ରହେ; ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଭିତର ଓ ବାହାର ଉଭୟ ମଧ୍ୟରେ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଆମ୍ମା ଓ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ, ଆମ୍ଭେମାନେ ନିଜ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯାହା 
ଜାଣୁ ଏବଂ ନିଜର ସଂକଳ୍ପ ଓ ଆଚରଣ ଯାହା, ତା” ମଧ୍ୟରେ ବିରୋଧ୍ତା 
ରହିଯାଏ। ଏପରି ସ୍ଥଳେ ମୁକ୍ତି କେଉଁଠି, ଉର୍ଵ୍ବତନ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟକୁ 
ପୂଣ୍ଚ୍ଚ ଉନ୍ନୟନ ଓ ରୂପାନ୍ତର କିପରି ହେବ, ଅବିନଶ୍ବଵର ଧର୍ମ ଓ ଏକ 
ଦିବ୍ୟ ସତ୍ତାର ଅନନ୍ତ ଶୁଚିତା ଓ ଶକ୍ତିର ସ୍ଵକୀୟ ଧର୍ମ କାହି ୨? ଏହି ଜଗତରେ 
ଶରୀର ଥ୍୍‌ବା ସମୟରେ ଅ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୃତ୍ଯୁ ପୂର୍ବରୁ) ଏହି ପରିବର୍ତନ ଯଦି 
ନ ଘଟେ, ତାହାହେଲେ ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତିକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ 
ବୋଲି କହିବାକୁ ହେବ, ଏବଂ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ମୃତ୍ଯୁଧର୍ମୀ ଜୀବନ ପରିତ୍ଯକ୍ତ 
ନିର୍ମୋକ ପରି ଆତ୍ମାରୁ ଚ୍ଯୁତ ନ ହେଉଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଅମୀମାଂସିତ 
ଦ୍ରଦ୍ଦ୍ର ବଜାୟ ଥ୍‌ବ। କିନ୍ତୁ ତାହାହେଲେ କର୍ମଯୋଗର ତତ୍ଵବଟି ଠିକ୍‌ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହି, ଅନ୍ତତଃ ଏହାକୁ ଚରମ ତତ୍ବ୍ଵରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରିହେବ 
ନାହି। ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିସ୍ତଚ୍ପତାକ ଯଥାସମ୍ଭବ ନିଶ୍ଚଳତା, କ୍ରମବର୍ଦ୍ଦମାନ ସନ୍ନ୍ଯାସ, 
ଏବଂ କର୍ମତ୍ଯାଗ - ଏହାକୁହିଁ ତାହାହେଲେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶିକ୍ଷା ବୋଲି କହିବାକୁ 
ହେବ। ବସ୍ତୁତଃ ମାୟାବାଦୀଗଣ ଏହିପରି ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରିଥା'ନ୍ତି ଏବଂ 
ସେମାନେ କହନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭେମାନେ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥ୍‌ବୁ 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୀତାର ପନ୍ଥା ଯେ ଠିକ୍‌ ଏବିଷୟରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ, 
ତଥାପି ଯାବତୀୟ କର୍ମ କେବଳ ମାୟା ବା ଭ୍ରାନ୍ତି, ଏବଂ ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ପନ୍ଥା। ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଏହିପରି ଧାରଣା ସହ କର୍ମ କରିବା ଉତ୍ତମ, 
କିନ୍ତୁ ଏହା ହେବ କର୍ମତ୍ୟାଗରେ, କର୍ମବିରତିରେ, ଚରମ ନିସ୍ତବ୍ପତାରେ ପହଞ୍ଚବାର 
ଉପାୟବିଧାନ ମାତ୍ର। 


ଏହି ସମସ୍ଯାଟିର ସମାଧାନ ବର୍ତମାନ ଗୀତାକୁ କରିବାକୁ ହେବ, ତାହା 
ହେଲେହିଁ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସାଧକ ପକ୍ଷରେ କର୍ମର ଉପଯୋଗିତା ସାବ୍ଯସ୍ତ ହେବ। 
ନଚେତ୍‌ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଏହି ଉପଦେଶ ଦେବାକୁ ହେବ, “ବର୍ତମାନ ଏହି ଭାବରେ 
କର୍ମ କର କିନ୍ତୁ ପରେ କର୍ମତ୍ୟାଗର ଉଚ୍ଚତର ପନ୍ଥା ଅନୁସରଣ କରିବଂ। 
କିନ୍ତୁ ଏପରି ଉପଦେଶ ନ ଦେଇ ଗୀତା କହିଛି, ବାସନାତ୍ୟାଗହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର 
ପନ୍ଥା, କର୍ମବିରତି ପନ୍ଥା ନୁହେଁ। ଗୀତା ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍କର କର୍ମର କଥା 
କହିଛି, “ମୁକ୍ତସ୍ୟ କର୍ମ । ଏପରିକି ଗୀତା ସକଳ ପ୍ରକାର କର୍ମ କରିବା 


୫୮୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଉପରେ ଗୁରୂତ୍ସ ଅର୍ପଣ କରିଛି, “ସର୍ବାଣି କର୍ମାଣି” “କୃସ୍ମକୃତ୍‌। ଗୀତା କହିଛି 
ସିଦ୍ଧଯୋଗୀ ଯେ ଭାବରେ ବାସ କରନ୍ତୁ ବା ଯାହା କରନ୍ତୁ ପଛକେ ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରନ୍ତି ଓ କର୍ମ କରଚ୍ତି, ““ସର୍ବଥା ବର୍ତମାନୋଃପି 
ସ ୟୋଗୀ ମୟି ବର୍ତତେଂ'। ଏହା କେବଳ ସାଧ୍ତ ହୋଇପାରେ ଯେତେବେଳେ 
ପ୍ରକୃତି ତାହାର ଗତିଶକ୍ତି ଓ କର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତିରେ ପରିଣତ 
ହୁଏ, ଏକ ଅବିଚଳ, ଅସ୍ପୃଷ, ଅଲଘିଂତ, ଶୁଦ୍ଧ ଓ ନୀଚ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରତିକିୟାସମୂହରେ 
ଅକ୍ଷୁନ୍ଧ ଶନ୍ତିରେ ପରିଣତ ହରଏ। ଏହି ଦୁରୂହତମ ରୂପାନ୍ତର ସାଧ୍ତ ହେବ 
କିପରି, କେଉଁ କ୍ରମ ଅନୁସାରେ ? ଜୀବାମ୍ମାର ପୂର୍ଣ୍ଣସିହ୍ଵିଲାଭଇର ୭ଶେଷ ରହସ୍ଯଟି 
କ”ଣ? ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଏହି ମାନବୀୟ ପାରିବ ପ୍ରକୃତିର ଏହି ଦିବ୍ଯ ରୂପାନ୍ତର 
ସାଧନର ତକତ୍ତଵ୍‌ ଓ ପ୍ରଣାଳୀଟି କ”ଣ ? 


୧୭ 
ଦେବ ଓ ଆସର ” 


ଗୁଣତ୍ରୟର ଶୃଙଖଳରେ ଆବଦ୍ଧ ବିଘ୍ନସଂକୁଳ ସ୍ଵାଭାବିକ ଜୀବନଧାରାରୁ 
ଗୁଣତ୍ରୟର ଅତୀତ ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷଙ୍କର ଅସୀମ ସକ୍ରିୟତା ମଧ୍ୟକୁ ବିବର୍ତନ 
କିପରି ଘଟିପାରେ, ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ସୃକ୍ଷ୍ବତଃ ନିଜକୁ ଜିଜ୍ଞାସା 
କରୁ, ତାହାହେଲେ ଆମ୍ଭେମାନେ ବୁଝିପାରିବୁ ଯେ ମନୂଷ୍ଯର ଅଜ୍ଞାନ ଓ 
ବନ୍ଧନଯୁକ୍ତ ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରକୃତିକୁ ଏକ ଭାଗବତ ଓ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାର ଶକ୍ତିପୂର୍ଣ୍ତ 
ମୁକ୍ତାବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ତ୍ତିତ କରିବା ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ କେତେ ଦୁରୁହ। ଏହି ପରିବର୍ତନ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ସୂଚିତ ହୋଇଛି ଯେ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ଗୁଣତ୍ରୟର ଉର୍ଦ୍ଧୁକୁ ଉଠିବାକୁ ହେବ, ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ଅଥବା ଗୁଣତ୍ବୟରୁ ମୁକ୍ତ 
ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ, “ନିସ୍ତୈଗୁଣ୍ଯଃ । ଅପରପକ୍ଷେ ସେହିପରି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ, 
ସେହିପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ପ୍ରକୃତିଜାତ ଏହି ତିନି ଗୁଣ 
ପୃଥ୍‌ବୀରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ପରସ୍ପର ଅଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଭାବରେ ମିଳିତ 
ଓ ଏକତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି ଏପରି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରାଣୀ 
ବା ଶକ୍ତିର ସକଳ କର୍ମଧାରା ଏହି ତିନି ଗୁଣର ପରସ୍ପର ଉପରେ କ୍ରିୟା- ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର 
ଧାରା ଭିନ୍ନ ଅନ୍ଯ କିଛି ନୁହେଁ। ଏହା ଏପରି ଗୋଟିଏ ମିଳିତ କ୍ରିୟାଧାରା 
ଯହିଁରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଗୁଣ ପ୍ରବଳ ହୁଏ, ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ଗୁଣ 
ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଫଳକୁ ପରିମିତ ବା ବିଶେଷିତ କରେ; “ଗୁଣା ଗୁଣେଷୁ 
ବର୍ତନ୍ତେ। ତାହାହେଲେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ଗତିଶୀଳ 
ପ୍ରକୃତି ଓ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରକାର କର୍ମଧାରା ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରି? କର୍ମ 
କରିବା ଅର୍ଥ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣତ୍ରୟର ଅଧୀନ ହେବା; କର୍ମର ଏହି ବିଧାନର 
ଅତୀତ ହେବା ଅର୍ଥ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ନୀରବ ରହିବା। ଅବଶ୍ଯ ଇଶ୍ଵର, 
ପରମ ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତିର ସକଳ କର୍ମ ଓ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଅଧୀଶ୍ବର ଏବଂ ସେ 
ତାଙ୍କର ଭାଗବତ ସଂକଳ୍ପ ଦ୍ବାରା ସକଳ କର୍ମର ପରିଚାଳନା ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 


#₹ ଗୀତା : ଷୋଡ଼ଶ ଅଧାୟ 


୫୯୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରନ୍ତି। ସେ ଏହି ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ଗୁଣ-କ୍ରିୟାର ଅତୀତ, ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣତ୍ରୟ ତାହାଙ୍କୁ 
ସ୍ପଶି ବା ସୀମାବଦ୍ଧ କରେ ନାହିଁ; ତଥାପି ବୋଧହୁଏ ଯେପରି ସେ ସର୍ବଦା 
ଗୁଣତ୍ରୟର ମାଧ୍ୟମରେ କର୍ମ କରନ୍ତି, ସର୍ବଦା ସ୍ଵଭାବର କ୍ଷମତା ଦ୍ବାରା ଓ 
ଗୁଣତ୍ରୟର ମାନସିକ ସାଧନ-ଉପାୟ ଅବଲମ୍ବନରେ କର୍ମକୁ ରୂପଦାନ କରନ୍ତି। 
ଏହି ଗୁଣତ୍ରୟ ପ୍ରକୃତିର ମୌଳିକ ଧର୍ମ, ଏହା କାର୍ଯ୍ୟନିର୍ବାହିକା ପ୍ରାକୃତ ଶକ୍ତିର 
ଆବଶ୍ଯକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ରୂପାୟିତ ହୋଇଛି ଏବଂ 
ଜୀବ ନିଜେ ଏହି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଅଂଶ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ 
କିଛି ନୁହେଁ। ଅତଏବ ମୁକ୍ତିଲାଭ ପରେ ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମରତ ହୁଏ, ସକ୍ରିୟ 
ଅବସ୍ଥାରେ ବ୍ଯାପୃତ ହୁଏ ତାହାହେଲେ ତାହାକୁ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଅବସ୍ଥିତ 
ରହି ଏବଂ ଗୁଣତ୍ରୟ ଦ୍ବାରା ସୀମାବଦ୍ଧ ରହି ଏହିପରି କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ, 
ଏହିପରି ସଂପୃକ୍ତ ରହିବାକୁ ହେବ, ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର ଅଧୀନ ହେବାକୁ 
ହେବ, କିନ୍ତୁ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଯେତିକି ପ୍ରାକୃତ ଅଂଶ ସକ୍ରିୟ ଥ୍‌ବ ତଦନୁଯାୟୀ 
ସେ ଭାଗବତ ମୁକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ କର୍ମ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ 
ଗୀତା ଏହାର ଠିକ୍‌ ବିପରୀତ କଥା କହିଛି। ଗୀତା କହିଛି ଯେ ମୁକ୍ତଯୋଗୀ 
ଗୁଣତ୍ରୟର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରୂ ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ସେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ଯେଉଁ ଭାବରେ ବାସ କରନ୍ତୁ ପଛକେ, ସେ ବିଚରଣ କରନି, କର୍ମ କରନ୍ତି 
ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ତାଙ୍କର ମୁକ୍ତି ଓ ଅମୃତତ୍ଵର ଶକ୍ତିରେ୬ ପରମ ଶାଶ୍ବତ 
ଅନନ୍ତଙ୍କ ଧର୍ମରେ, “ସର୍ବଥା ବର୍ତମାନୋଃପି ସ ୟୋଗୀ ମୟି ବର୍ତତେ' । 
ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ ବିରୋଧ, ଗୋଟିଏ ଅସମାଧେୟ ସମସ୍ଯା ରହିଛି ବୋଲି 


ବୋଧହୁଏ | 


କିନ୍ତୁ ଏପରି ବୋଧହୂଏ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ବିଶ୍ଳେଷଣାତ୍ମକ 
ମନର ବିପରୀତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତସମୂହ ମଧ୍ଯରେ ନିଜକୁ ଆବଦ୍ଧ ରଖ୍‌ ଆତ୍ମା ଦିଗରେ 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଅବସ୍ଥିତ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତା ଦିଗରେ ମୁକ୍ତ ଓ ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ଦୃଷ୍ଟି ସହ ନିରୀକ୍ଷଣ କରୁନା। ବସ୍ୃତଃ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସମୂହ ଏହି ଜଗତକୁ 
ଚାଳିତ କରୁ ନାହିଁ, ଏଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ନିମ୍ନତମ ପ୍ରକାଶ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସାଧାରଣ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ଯନ୍ତ୍ରକୌଶଳ। ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତ ପରିଚାଳିକା ଶକ୍ତି 
ହେଲା ଏକ ଭାଗବତ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସଂକନ୍ପନ ଯାହା ବର୍ଭମାନ ଏହି ଅଧସ୍ତନ 
ବିଧାନସମୂହକୁ ବ୍ୟବହାର କରୁଛି କିନ୍ତୁ ନିଜେ ମାନବୀୟ ଇଚ୍ଛା ପରି ଗୁଣତ୍ରୟ 
ଦ୍ବାରା ସୀମାବଦ୍ଧ, ପ୍ରଭାବିତ ହୁଏ ନାହିଁ ବା ଯନ୍ତ୍ତରରୂପେ ଚାଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଵଵ ୬୭୍‌୍‌ ସ୍ଵ 


ଅବଶ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ଏହି ଗୁଣତ୍ରୟ ସେମାନଙ୍କର କିୟାରେ ଏହିପରି ବଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ,› 


ଦେବ ଓ ଅସୁର ୫୯୧ 


ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ଯେ ଆତ୍ମାର ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତନି ହିତ କୌଣସି 
ବସ୍ତରୂ ଉଭୂତ ହୋଇଛନ୍ତି ସେବିଷୟରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ, ଭାଗବତ 
ସଂକଳ୍ପଶକତ୍ତିରେ ଅବଶ୍ଯ ଏପରି କ୍ଷମତା ଥୁବ ଯହିଁରୁ ପ୍ରକୃତିର ଏହି ବିଭାବର 
ସୂତ୍ରପାତ ହରଏ। କାରଣ ନିମ୍ନତନ ସାଧାରଣ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଷୟହିଁ 
ପୂରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସତ୍ତାର ଉର୍ଦ୍ଧତନ ଅଧ୍ୟାତ୍ମଶକ୍ତିରୁ ଉଭୂତ, “ ମତ୍ତଃ ପ୍ରବର୍ତତେ'; 
ତାହା ଅଧ୍ୟାମ୍ନ କାରଣହୀନ ବା ନବୋଦ୍‌ଭୂତ କିଛି ନୁହେଁ। ଆତ୍ମାର ମୂଳ 
ଶକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଏପରି କୌଣସି ବିଷୟ ନିଶ୍ଚୟ ଅଛି ଯାହାଠାରୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ପ୍ରକୃତିର ସାଚ୍ଵ୍ରିକ ଜ୍ୟୋତି ଓ ତୃପ୍ତି, ରାଜସିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଏବଂ ତାମସିକ ଜଡ଼ତା 
ଉଦଭୂଭୂତ ହୋଇଛି, ଏସବୁ ହେଲା ତାହାରି ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ବିକୃତ ରୂପରାଜି, 


ସବ୍‌ 


କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ତାହାର ସେହି ଅପୂର୍ଣ୍ପତା ଓ ବିକୃତି ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରୁଛୁ, 
କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହାର ଅତିକ୍ରାନ୍ତ ସେହି ମୂଳ ଉତ୍ସର 
ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ ଲାଭ କରୁ, ସେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଦେଖୁବାକୁ ପାଉ ଯେ, ଆମ୍ଭେମାନେ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ 
କରିବା ମାତ୍ରେହିଁ ଏହି ସକଳ କ୍ରିୟା ଏକେବାରେ ଭିନ୍ନ ରୂପ ଧାରଣ କରେ। 
ସତ୍ତା ଓ କର୍ମ ଏବଂ ସତ୍ତା ଓ କର୍ମର ଧାରାସମୂହ ସେମାନଙ୍କର ବର୍ତ୍ତମାନ 


ସୀମାବଦ୍ଧ ରୂପର ବହୁ ଉର୍ଦ୍ଧରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ସତ୍ୟରେ ପରିଣତ ହୁଏ । 


କାରଣ ସଂଘର୍ଷମୟ ଓ ଦ୍ୁନ୍ଦ୍ରମୟ ବିଶ୍ଵର ଏହି ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ କର୍ମଧାରାର 
ଅନ୍ତରାଳରେ କଂଣ ରହିଛି? ସେହି ବସ୍ତୁଟି କଂଣ ଯାହା ମନକୁ ସ୍ପର୍ଶ କଲେ, 
ମାନସ ସତ୍ତାରେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ, ବାସନା, ଚେଷ୍ଟା, କଷ୍ଟକର ପ୍ରୟାସ, 
ଭ୍ରାନ୍ତ ସଂକଳ୍ପ ଦୁଃଖଃ ପାପ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସୃଷ୍ଠି କରେ ? 
ତାହାହେଲା ଗତିରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ଆତ୍ମାର ସଂକନଳ୍ପଳ ତାହାହେଲା କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ଏକ ଉଦାର ଭାଗବତ ସଂକଜଳ୍ପ। ଏହିସବୁ ବିଷୟ ତାହାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରେ ନାହିଁ 
ଏହା ମୁକ୍ତ ଓ ଅନନ୍ତ ଚୈତନ୍ଯମୟ ଭଗବାନଙ୍କର “ତପଃଂ, ଚିତ୍‌ଶକ୍ତିଥ ତାହାର 
ବାସନା ନାହିଁ କାରଣ ତାହାର ଅଧୁକାର ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ, ତାହା ନିଜ ଗତିରେ 
ନିଜେ ସ୍ଵତଃସୂର୍ତ ଭାବେ ଆନନ୍ଦମୟ। ତାହା କଷ୍ଟକର ପ୍ରୟାସ ଓ ଭକ୍ରଟ 
ଶ୍ରମ ଦ୍ବାରା କ୍ଳାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ।/ ପରନ୍ତୁ ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଉପାୟ ଉପରେ 
ତାହାର ଅବାଧ ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ଥାଏ; ସଂକଳ୍ପର କୌଣସି ଭ୍ରାନ୍ତି ଦ୍ବାରା ତାହା 
ବିପଥଗାମୀ ହୁଏ ନାହିଁ ପରନ୍ତୁ ଆତ୍ମା ଓ ବସ୍ଫୁସମୂହ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାହାର 
ଜ୍ଞାନ ଅଛି ଓ ସେହି ଜ୍ଞାନ ତାହାର ପ୍ରଭୂତ୍ସ ଓ ଆନନ୍ଦର ଉତ୍ସ; ତାହା 
କୌଣସି ଦୁଃଖ, ପାପ ବା ବେଦନା ଦ୍ବାରା ଅଭିଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ 


୫୯୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତାହାର ଅଛି ନିଜ ସତ୍ତାର ସୁଖ ଓ ନିର୍ମଳତା ଏବଂ ନିଜ ଶକ୍ତିର ସୁଖ 
ଓ ନିର୍ମଳତା। ଯେଉଁ ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବାସକରେ ସେ ଏହି 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସଂକନ୍ପ ସହ କର୍ମ କରେ, ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟଶୂନ୍ଯ ମନର ସାଧାରଣ ସଂକନ୍ଥ 
ସାହାଯ୍ୟରେ କରେ ନାହିଁ; ତାହାର କର୍ମପ୍ରବୂତ୍ତି ସଂଗଠିତ ହୁଏ ଏହି ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା, ପ୍ରକୃତିର ରଜୋଗୁଧଣ ଦ୍ବାରା ନୁୂହେହ ଏବଂ ତାହାର କାରଣ 
ଏହି ଯେ ଯେଉଁଠାରେ ଏହି ବିକୃତି ଅଛି ସେହି ନିମ୍ବତନ କ୍ରିୟାର ମଧ୍ଯରେ 
ସେ ଆଉ ବାସ କରେ ନାହୁିଁ, ପରନ୍ତୁ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ କର୍ମପ୍ରବୂରିର 
ଶୁଦ୍ଧ ଓ ସିଦ୍ଧସ୍ବରୂପ ମଧ୍ୟରେ ସେ ପ୍ରବେଶ ଲାଭ କରିଥାଏ। 


ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରକୃତିର ଏହି ଜଡ଼ତା, ଏହି ତମଃ ଯାହାର ମାତ୍ରା ପୂର୍ଣ୍ର 
ହେଲେ କର୍ମକୁ ଯନ୍ତ୍ରଚାଳିତ ଅନ୍ଧ କ୍ରିୟାରେ ପରିଣତ କରେ, ତାହା ହୁଏ 
ଏକ ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ପ୍ରେରଣା। ଯେଉଁ ଧରାବନ୍ଧା ସୀମା ମଧ୍ୟରେ ତାହାକୁ ଆବର୍ତନ 
କରିବାକୁ ଛାଡ଼ି ଦିଆଯାଇଥାଏ ତାହାଛଡ଼ା ସେ ଆଉ କିଛି ଦେଖ୍‌ପାରେ 
ନାହିଁହ ଏପରିକି ସେହି ଗତିଧାରାର ନିୟମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ୟ ସେ ସଚେତନ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି ତମଃ ଯାହା ଅଭ୍ଯସ୍ତ କର୍ମର ବିରତିକୁ ମୃତ୍ଯୁ ଓ ଧ୍ଵଂସରେ 
ପରିଣତ କରେ ଏବଂ ମନ ମଧ୍ୟରେ ଅପ୍ରବୂରତ୍ରି ଓ ଅଜ୍ଞାନ ଶକ୍ତିରେ ପରିଣତ 
ହ୍ରଏଥ, ଏହାର ପଶ୍ଚାତରେ କଂଣ ରହିଛି? ଏହି ତମଃ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାର 
ଅଜ୍ଞତା, ଏହା କ୍ରହାଯାଇପାରେ ଯେ ତାହା ଆତ୍ମାର ଶାନ୍ତି ଓ ସ୍ଥିରତାର 
ଚିରନ୍ତନ ତତ୍ତ୍ଵକୂ କର୍ମଶକ୍ତିର ଅପ୍ରବୂତ୍ରି ଓ ଜ୍ଞାନର ଅପ୍ରବୂତ୍ତି ରୂପେ ବିକୃତ 
କରି ପ୍ରକଟ କରେ, - ଭଗବାନ ସେ ଶାନ୍ତି କଦାପି ହରାନ୍ତି ନାହି, ଏପରିକି 
କର୍ମ କରିବା ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଶାନ୍ତି ହରାନ୍ତି ନାହିଁ। ଶାଶ୍ବତ ଶାନ୍ତି 
ତାଙ୍କ ଜ୍ଞାନର ସମଗ୍ର କର୍ମକୁ ଏବଂ ତାଙ୍କର ସୃଜନାତ୍ମକ ସଂକଳ୍ପର ଶକ୍ତିକୁ 
ଯେପରି ଭର୍ଢ୍ଧରେ ତାଙ୍କର ନିଜର ଅସୀମ ଅନନ୍ତତ୍ସ ମଧ୍ୟରେ ଧାରଣ କରିଥାଏ, 
ସେହିପରି ଏଠାରେ (ଏହି ଜଗତରେ) ତାଙ୍କର କର୍ମପଦ୍ଧତିର ଓ ଆତ୍ମଚେତନାର 
ଆପାତପ୍ରତୀୟମାନ ଅପୂର୍ଣ୍ଠପତାରେ ମଧ୍ଯ ତାହାକୁ ଧାରଣ କରିଥାଏ । ଭଗବାନଙ୍କର 
ଶାନ୍ତି ଶକ୍ତିର ଧ୍ବଂସ ନୁହେଁ ଅଥବା ଶୂନ୍ଯଗର୍ଭ ଜଡ଼ତା ନୁହେଁ ଯଦି ଭାଗବତ 
ଶକ୍ତି କିଛିକାଳ ନିମିତ୍ତ ସର୍ବତ୍ର ସକ୍ରିୟଭାବେ ଜାଣିବାରୁ ଓ ସୃଷ୍ଠିକରିବାରୂ ବିରତ 
ହୁଅନ୍ତି ତାଂହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଶାନ୍ତି, ଅନନ୍ତ ପୁରୂଷ ଯାହାକିଛି ଜାଣିଛନ୍ତି 
ବା କରିଛନ୍ତି ସେସମସ୍ତକୁ। ଏକ ସର୍ବଶକ୍ତିମୟ ନୀରବତା ମଧ୍ୟରେ ସଂଗୃହୀତ 
ଓ ନିବିଡ଼ ଚୈତନ୍ୟମୟ କରି ରକ୍ଷା କରନ୍ତି। ଶାଶ୍ବତ ପୁରୂଷଙ୍କର ନିଦ୍ରା 
ବା ବିଶ୍ରାମର ପ୍ରୟୋଜନ ହୂଏ ନାହିଁ, ସେ କ୍ଳାନ୍ତ ବା ଅବସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି 


ଦେବ ଓ ଅସୁର ୫୯୩ 


ନାହି; ତାଙ୍କର ନିଃଶେଷିତ ଶକ୍ତିସମୂହକୁ ପୁନରୂଜୀବିତ ବା ପୁନର୍ଗଠିତ କରିବା 
ନିମିତ୍ତ ତାଙ୍କର କର୍ମ ବିରତି ଆବଶ୍ଯକ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ଶକ୍ତି ଚିରକାଳ 
ଏକ ପ୍ରକାର, ଏକ ଭାବରେ ଅକ୍ଷୟ ଅପରିଶ୍ରାନ୍ତ ଓ ଅନନ୍ତ। ଭଗବାନ 
ତାଙ୍କର କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଶାନ୍ତ ଏବଂ ସୁସ୍ଥିର ରହନ୍ତି। ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ତାଙ୍କର 
କର୍ମବିରତିରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ସକ୍ରିୟତାର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଶକ୍ତି ଏବଂ ସକଳ ସମ୍ଭାବନୀୟତା 
ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଏ। ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ଏହି ଶାନ୍ତି ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ ଲାଭ କରିବା 
ଦ୍ବାରା ଆତ୍ମାର ଏହି ଚିର ବିଶ୍ରାନ୍ତିର ଅଂଶୀଦାର ହ୍ରଅନ୍ତି। ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ମୁତ୍ତିର ଆନନ୍ଦର କୌଣସି ପ୍ରକାର ଆସ୍ଵାଦନ ପାଇଛନ୍ତି ସେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ 
ଏହା ମଧ୍ୟରେ ଶାନ୍ତିରହି ଏକ ଚିରନ୍ତନ ଶକ୍ତି ନିହିତ ଅଛି ଏବଂ ସେହି 
ଗଭୀର ପ୍ରଶାନ୍ତି କର୍ମର ମର୍ମସ୍ଥଳରେ ମଧ୍ଯ ଥାଇପାରେ, ଶକ୍ତିସମୂହର ପ୍ରଚଣ୍ଡତମ 
ଗତି ମଧ୍ଯରେ ମଧ୍ୟ ଅବ୍ୟାହତ ଥାଇପାରେ। ଚିନ୍ତା, କର୍ମ, ସଂକନ୍ପ, ଗତିଧାରା, 
ପ୍ରେମର ଉଚ୍ଛ୍ରସିତ ଆବେଗ, ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାମୂପ ଆନନ୍ଦର ତୀବ୍ରତମ ଉଲ୍ଲାସ 
ଥାଇପାରେ ଏବଂ ସେହି ଉଲ୍ଲାସ ବିସ୍ତାର ଲାଭ କରିବା ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିର 
ଧାରାରେ ଜଗତର ବସ୍ତୂ ଓ ସତ୍ତାସମୂହର ଦୀପ୍ତ ଓ ଶକ୍ତିମୟ ଅଧ୍ୟାମ୍୍‌ ଉପଭୋଗରେ 
ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇପାରେ, ଅଥଚ ଏହି ପ୍ରଶାନ୍ତି ଓ ସ୍ଥିରତା ସେହି ଆବେଗର 
ପଶ୍ଚାତରେ ଓ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ବିଦ୍ଯମାନ ଥୁବ, ନିଜର ଗଭୀରତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ସର୍ବଦା ସଚେତନ ଥ୍ବ, ସର୍ବଦା ଏକରୁପ ଥ୍‌ବ। ମୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିର ସ୍ଥିରତାରେ 
ଆଳସ୍ଯ, ଅକ୍ଷମତା, ବୋଧଶକ୍ତିହୀନତା ଓ ଜଡ଼ତା ନାହିଁ: ଏହା ଅକ୍ଷୟ 
ଶକ୍ତିରେ ପୂଣ୍ଟିଥୁ ସକଳ କର୍ମରେ ସମର୍ଥ ଗଭୀରତମ ଆନନ୍ଦ ସହିତ ସମୀକୃତ, 


ପୂର୍ଷ୍ିତମ ପ୍ରେମ ଓ କରୁଣା ଏବଂ ସକଳ ପ୍ରକାର ତୀବ୍ରତମ ଆନନ୍ଦ ଦିଗରେ 
ଏହା ଉନ୍ମକ୍ତ। 


ସତ୍ଵଗୁଣ ପ୍ରକୃତିର ଶୁଦ୍ଧତମ ଗୁଣ। ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଆତ୍ତୀକରଣ ଓ 
ସାମଞ୍ଜସ୍ୟସାଧନ, ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଓ ଯଥାର୍ଥ ଆଚରଣ, ଉକ୍କ୍ଟଷ୍ଟ ସୁସଙ୍ଗତି, 
ଦୃଢ଼ ଭାରସାମ୍ୟ, ଯଥାର୍ଥ କର୍ମ ପଦ୍ଧତି ଓ ଯଥାର୍ଥ ପରିଗ୍ରହ ଅଭିମୁଖରେ 
ପ୍ରରୋଚିତ କରେ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମନରେ ଏହିପରି ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିତୃପ୍ତି ଆନୟନ 
କରେ। ଏହି ସତ୍ବଵଗୁଣର ନିମ୍ନତମ ଜ୍ୟୋତି ଓ ପ୍ରସନ୍ନତାର ଉର୍ଦ୍ବରେ, ମାନବର 
ସାଧାରଣ୍ର ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଯେ ଉଚ୍ଚତମ ଗୁଣ, ଯାହା ନିଜର ସୀମା 
ମଧ୍ୟରେ ଏବଂ ନିଜର ସ୍ଥିତିରେ ବିଶେଷ ପ୍ରଶଂସନୀୟ କିନ୍ତୁ ଅନିଶ୍ଚିତ ଓ 
ନିଜ ସୀମା ମଧ୍ୟରେହି ନିବିଘ୍ନ ଏବଂ ବିଧ୍‌ ଓ ବିଧାନସାପେକ୍ଷ - ଏହାର 
ଉର୍ଧ୍ବରେଥ ଏହାର ଅତୀତ ଏହାର ଉଚ୍ଚ ଓ ସୁଦୂର ଉପୃଭ୍ତିସ୍ଥଳରେ ଏକ 


୫୯୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମହତ୍ତର ଜ୍ୟୋତି ଓ ଆନନ୍ଦ ରହିଛି, ଯାହା ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ମୁକ୍ତ। 
ଏହା ସୀମାବଦ୍ଧ ନୁହେଁ, କୌଣସି ସୀମା, ବିଧୁ ବା ବିଧାନ ଉପରେ ଏହା 
ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ, ମାତ୍ର ଏହା ସ୍ଵୟଂସୃଷ୍ଠ ଓ ଅପରିବର୍ତନୀୟ। ଏହା 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର ବିରୋଧସମୂହ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସୁସଙ୍ଗତିର 
ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ ବା ଫଳସ୍ବରୂପ ନୁହେଁ, ପରନ୍ତୁ ଏହା ସ୍ଵୟଂ ସୁସଙ୍ଗତିର ଉତ୍ସ 
ଏବଂ ଏହା ନିଜର ଇଚ୍ଛାନୁଯାୟୀ ଯେକୌଣସି ସୁସଙ୍ଗତି ସୃଷ୍ଠି କରିବାକୁ ସମର୍ଥ। 
ଏହାହିଁ ଜ୍ୟୋତି; ଜ୍ଞାନର ଭାସ୍ଵର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଶକ୍ତି ଏବଂ ନିଜସ୍ଵ କ୍ରିୟାଧାରାରେ 
ଏହା ଜ୍ଞାନର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅତିମାନସ ଶକ୍ତି ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବିକୃତ ଓ 
ପରୋକ୍ଷ ମାନସିକ ଜ୍ଞାନ ବା ପ୍ରକାଶ ନୁହେଁ। ଏହାହି ପ୍ରଶସ୍ତତମ ଆତ୍ମ-ସତ୍ତାର 
ଜ୍ୟୋତି ଓ ଆନନ୍ଦ, ସ୍ଵତଃସୂର୍ଭ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ, ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ବିଶ୍ଵଗତ ତଦାତ୍ମ,। ଗଭୀରତମ 
ଆତ୍ମ-ବିନିମୟ ତାହା ଅର୍ଜନ, ଆତ୍ତୀକରଣ, ସାମଞ୍ଜସ୍ଯସାଧନ ବା କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ 
ସାମ୍ୟସ୍ଥାପନର ବିଷୟ ନୁହେଁ। ସେହି ଜ୍ୟୋତି ଏକ ଭାସ୍ଵର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସଂକଳ୍ପରେ 
ପୂର୍ଷ୍ଚ ଏବଂ ତାହାର ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମ ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ବ୍ଯବଧାନ ବା 
ବୈଷମ୍ୟ ନାହିଁ। ସେହି ଆନନ୍ଦ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମଳିନତର ମାନସିକ ସୁଖ 
ନୁହେ, ପରନ୍ତୁ ତାହା ଏକ ଗଭୀର ଘନୀଭୂତ ତୀବ୍ଧ ସ୍ଵୟଂପ୍ରତିଷ୍ଠ ଆନନ୍ଦ, 
ଏକ ସ୍ଥାୟୀ ଦିବ୍ୟ ଉଲ୍ଲାସ ଯାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ ଅନୁଷ୍ଠାନନ ସକଳ 
ଅବଧାରଣ ଏବଂ ସକଳ ସୃଜନ କ୍ରିୟା ମଧ୍ଯରେ ବ୍ଯାପକ ହରଏ। ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷ 
ଗଭୀରରୁ ଗଭୀରତର ଭାବରେ ଏହି ଜ୍ୟୋତି ଓ ଆନନ୍ଦର ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ସେ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ନିଜକୁ ସମଗ୍ର ଭାବେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ଯୁକ୍ତ କରନ୍ତି ସେହି ପରିମାଣରେ ପୂର୍ଣ୍]ତର ଭାବେ ଏହା ମଧ୍ୟରେ 
ନିଜେ ବିକଶିତ ହୋଇଉଠନ୍ତି। ପୂନଶ୍ଚ ନିମ୍ନତନ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣତ୍ରୟ ମଧ୍ୟରେ 
ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ ରୂପେ ରହିଛି ଗୋଟାଏ ଅସାମ୍ୟାବସ୍ଥା, ମାତ୍ରାର ପରିବର୍ଭନଶୀଳ 
ଅନିଶ୍ଚିତତା ଏବଂ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ନିମିତ୍ତ ପରସ୍ପର ମଧ୍ୟରେ ଅବିରତ ଦୁଦ୍ଧୀ କିନ୍ତୁ 
ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଆତ୍ମାର ମହତ୍ତର ଜ୍ୟୋତି ଓ ଆନନ୍ଦ, ସ୍ଥିରତା ଏବଂ ପ୍ରବୁଭିମୂଳକ 
ସଂକଳ୍ପ ପରସ୍ପରକୁ ବର୍୍ଚନ କରେ ନାହିଁ, ଦୃନ୍ଦ୍ରରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ଏପରିକି 
ସେଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ମାତ୍ର ସାମ୍ୟାବସ୍ପାରେ ରହେ ନାହିଁ, ପରନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ଅପର ଦୁଇଟିର ଗୋଟିଏ ବିଭାବ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବସ୍ଥାରେ 
ସେମାନେ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମନ ଯେତେବେଳେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଅଭିମୁଖରେ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସମ୍ଭବତଃ ଗୋଟିଏକୁ 
ବର୍ଜନ କରି ଅନ୍ୟଟିରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଛି ବୋଲି ମନେହୁଏ, ସମ୍ଭବତଃ କର୍ମରେ 
ସକ୍ରିୟତା ପରିତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ ଶାନ୍ତିଲାଭ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛି ବୋଲି ମନେ ହୁଏ; 


ଦେବ ଓ ଅସୁର ୫୯୫ 


କିନ୍ତୁ ଏପରି ହେବାର କାରଣ ଏହି ଯେ ମନ ମଧ୍ଯରେ ନିର୍ବାଚନ କରିବାର 
ଯେଉଁ ଭାବ ରହିଛି, ଆମ୍ଭେମାନେ ପ୍ରଥମେ ତଦନୁସାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ 
ଅଗ୍ରସର ହେଉ । ତତ୍ପରେ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଅଧ୍ୟାତ୍ମଭାବାପନ୍ନ ମନର 
ଉପରକୁ ଉଠିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେଉ, ସେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ଲାଭ କରୁ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି ମଧ୍ଯରେ ଅବଶିଷ୍ଟ ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଅନ୍ତନି ହିତ 
ରହିଛି ଏବଂ ପ୍ରଥମରୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ପ୍ରକାର ଭ୍ରାନ୍ତିରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରୁ।* 
ତା”ହେଲେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖୁବାକୁ ପାଉ ଯେ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣତ୍ରୟର 
ସାଧାରଣ ଅପକୃଷ୍ଠ କ୍ରିୟାଧାରାର ଅଧୀନ ନ ହୋଇ ଜଗତରେ କର୍ମ କରିବା 
ସମ୍ଭବ। ଯେଉଁ ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଦେହ ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ଗଠିତ ସେମାନଙ୍କର 
ଅପୂର୍ଣ୍ଚତା ଉପରେ ଏହି କ୍ରିୟା ନିର୍ଭର କରେ। ଏହା ଗୋଟିଏ ବିକୃତି, 
ଗୋଟିଏ ଅକ୍ଷମତା, ଗୋଟିଏ ଭ୍ରଷ୍ଟ ଓ ମନ୍ଦୀଭୁତ ଅବସ୍ଥା। ଜଡ଼ାଶ୍ରିତ ମନ 
ଓ ପ୍ରାଣ ଏହାକୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଉପରେ ଆରୋପ କରିଛି। ଯେତେବେଳେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାରେ ବିକଶିତ ହେଉ, ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତିର 
ଏହି ଧର୍ମ ବା ନିମ୍ବତନ ଧାରା ପରିବର୍ତେ ପ୍ରକାଶିତ ହ୍ରଏ ଆତ୍ମାର ଅମୃତ 
ଧର୍ମ, ସେଠାରେ ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ ଏକ ମୁକ୍ତ ଅମୃତମୟ କ୍ରିୟା, ଏକ ଅପରିସୀମ 
ଭାଗବତ ଜ୍ଞାନ, ଏକ ଲୋକୋତ୍ତର ଶକ୍ତି ଓ ଏକ ଅତଳସ୍ପର୍ଶୀଶାନ୍ତି। ତଥାପି 
ଏ ପରିବର୍ତନ କିପରି ସାଧୁତ ହେବ ସେ ପ୍ରଶ୍ବଟି ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଛି କାରଣ 
ଗୋଟିଏ ମଧ୍ୟବର୍ତୀ ଅବସ୍ଥା ଏବଂ କ୍ରମପରିବର୍ତନ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ, ଯେହେତୁ 
ଜଗତରେ ଭଗବାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟପରମ୍ପରାରେ କୌଣସି କ୍ରିୟା ଗୋଟିଏ ପଦ୍ଧତି 
ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବ୍ୟତୀତ ହଠାତ୍‌ ସମ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ। ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେଉଁ ବିଷୟଟିର 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କରୁଛୁ, ତାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟତଃ 


× ଉର୍ଵୂତମ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାର ଯେଉଁସବୁ ପରମ ଅଧାମ୍୍‌ ଓ ଅତିମାନସ ରୂପ ନିମ୍ନତନ ପ୍ରକୃତିର 
ଗୁଣତ୍ରୟର ଅନୂରୂପ, ¬ ତାହାର ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ଏଠାରେ ଦିଆହେଲା, ତାହା ଗୀତାରୁୂ 
ଗୃହୀତ ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ତାହା ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଅନୁଭୂତିରୁ ଉପଲବ୍ଧ ବିଷୟ। ଉର୍ଦ୍ବଵତମ ପ୍ରକୃତିର 
“କ୍ରିୟାର - “ଉତ୍ତମମ୍‌ ରହସ୍ଯମ୍‌ - ଗୀତା କୌଣସି ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଇ ନାହିଁ। 
ସାଧକକୁ ନିଜର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଅନୁଭୂତି ସାହାଯ୍ଯରେ ତାହାକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବାକୁ ହେବ। 
ଯେଉଁ ଉଚ୍ଚ ସାନ୍ତ୍ଵିକ ପ୍ରକୃତି ଓ କ୍ରିୟାର ମଧ୍ୟଦେଇ ପରମ ରହସ୍ଯରେ ପହଞ୍ଚବାକୁ 
ହେବ: ଗୀତା କେବଳ ତାହାର ସ୍ବରୂପଟି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛି, ଏବଂ ତାହା ସହିତ 


ସନ୍ତ୍ରକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା ଏବଂ ତ୍ରିଗୁଣର ଅତୀତ ହେବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ 
କରିଛି। 


୫୯୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ସେହି ବିଷୟକୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର ନୀଚ-ରୂପସମୂହ ମଧ୍ଯରୁ 
ବିକଶିତ କରିବାକୁ ହେବଂ। ଅତଏବ ଗୁଣତ୍ରୟର କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟରେ ଏପରି 
କୌଣସି ଉପାୟ ଥ୍୍‌ବା ଆବଶ୍ଯକ, ଏପରି କୌଣସି ଭାରୋଉ୍ତଳନ ନିମିତ୍ତ 
ସୁବିଧାଜନକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଥ୍୍‌ବା ଆବଶ୍ଯକ, ଯାହା ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି 
ପରିବର୍ତନ ସାଧନ କରିପାରୂ। ଗୀତା ଏହି ଉପାୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛି ସତ୍ଵଗୁଣର 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ ମଧ୍ଯରେ, ସକ୍ଵୁଗୁଣ ନିଜର ଶକ୍ତିମୟ ଆତ୍ମବିସ୍ତାର ଦ୍ବାରା ଏପରି 
ସ୍ଥାନରେ ଉପନୀତ ହୋଇପାରେ, ଯେଉଁଠାରେ ସେ ନିଜକୁ ଅତିକ୍ରମପୂର୍ବକ 
ନିଜର ନିଦାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୂଳ ଉତ୍ସବରେ ବିଲୀନ ହୋଇପାରେ। ଏହାର କାରଣ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେହେତୂ ସତ୍ତ୍ଵ ଜ୍ୟୋତି ଓ ପ୍ରସନ୍ନତାର ଶକ୍ତି, ଏହି ଶକ୍ତ ସ୍ଥରତା 
ଓ ଜ୍ଞାନ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହ୍ରଏ ଏବଂ ତାହାର ଉଚ୍ଚତମ ସୋପାନରେ 
ସେ ତାହାର ଉପୂରଭି ସ୍ଥଳର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଜ୍ୟୋତି ଓ ଆନନ୍ଦକୁ କେତେକ ପରିମାଣରେ 
ପ୍ରତିଫଳିତ କରିପାରେ ଓ ପ୍ରାୟ ତାହା ସହିତ ମାନସିକ ଅଭିନତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିପାରେ। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ଗୁଣ ଏହି ରୂପାନ୍ତର ଲାଭ କରିପାରେ 
ନା; ରଚଜଃ ଦିବ୍ଯ ସଂକଳ୍ପର ସକ୍ରିୟତାରେ ଏବଂ ତମଃ ଦିବ୍ଯ ସ୍ଥିରତା ଓ 
ଶାନ୍ତିରେ ପରିବର୍ତିତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଯଦି ପ୍ରକୃତିର ସାତ୍ତ୍ରିକ ଶକ୍ତିର ସାହାଯ୍ଯ 
ନ ମିଳେ। ଜଡ଼ତାର ତତ୍ତ୍ବ$ଟି ଚିରକାଳ ଶକ୍ତିର ଜଡ଼ ନିଷ୍କ୍ରିୟତା ଏବଂ ଜ୍ଞାନର 
ଅକ୍ଷମତା ସହିତ ବିଦ୍ଯମାନ ଥ୍୍‌ବ, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜ୍ୟୋତି ମଧ୍ୟରେ ତାହାର 
ଆଜ୍ଜାନ ଲୟପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇଛି ଏବଂ ତାହାର ଅକ୍ଷମତା, ଶାନ୍ତିମୟ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ 
ଭାଗବତ ସଂକଳ୍ପର ଦୀପ୍ତି ଓ ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯରେ ଲୁପ୍ତ ନ ହୋଇଛି। କେବଳ 
ତାହା ହେଲେହିଁ ଆମ୍ଭେମାନେ ପରମ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରିପାରୂ। ଅତଏବ ତମଃକୁ 
ସତ୍ତ୍ଵବ ଦ୍ରାରା ଅନୁଶାସିତ ହେବାକୁ ହେବ। ଉକ୍ତ କାରଣରୁ ମଧ୍ୟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ରଚ୍ଚଃ ଗୁଣର କ୍ରିୟାତ୍ମକ ନୀତି ଟିରକାଳ ରହିଥ୍‌ବ ଅସ୍ଥିର, ବିକ୍ଷୁବ୍ଧକ ଉଗ୍ର 
ବା ଦୁଃଖମୟ, କାରଣ ଏହାର ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ; ଏହାର ସ୍ବାଭାବିକ 
ଗତିବିଧ୍‌ ଏକ ଭ୍ରାନ୍ତ ଓ ବିକୃତ କ୍ରିୟା, ଅଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ବିକୃତ। ଅତଏବ 


× ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତି ଯେଉଁ ଆତ୍ମଜୟ, ପ୍ରୟାସ ଓ ସଂଯମ ଦ଼ାରା ଉର୍ଦ୍ଵକୁ ଭନୀତ ହୁଏ, 
ତାହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଏକଥା କୁହାହେଲା। ଏହା ବ୍ଯତୀତ ସଭାକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବା 
ନିମିତ୍ତ ତାହା ମଧ୍ଯରେ ଭାଗବତ ଜ୍ୟୋତି, ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଓ ଶକ୍ତିର ଅଧ୍କ ଅବତରଣ 
ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ, ନଚେତ୍‌ ସନ୍ଧିସ୍ଥଳରେ ଏବଂ ତାଂର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ରୂପାନ୍ତରଟି ସଂସାଧ୍ତ 
ହୋଇପାରେ ନା। ସେଥ୍‌ପାଇଁ ରହିଛି ଶେଷ କ୍ରିୟାସ୍ଵରୂପ ସଂପୂର୍ଣ ଆତ୍ମସମର୍ପଣର 
ଆବଶ୍ୟକତା । 


ଦେବ ଓ ଅସୁର ୫୯୭ 


ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମର ସଂକଳ୍ପକୁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ପରିଶୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ହେବ, 
ଏହାକୁ କ୍ରମଶଃ ଅଧୁକରୁ ଅଧୁକ ଯଥାଥ ଓ ଜ୍ଞାନୋଦ୍ଦୀପ୍ତ କ୍ରିୟାରେ ପରିଣତ 
କରିବାକୁ ହେବ, ତାହା ହେଲେହିଁ ଏହା ସକ୍ରିୟ ଭାଗବତ ସଂକଳ୍ପରେ ରୂପାନ୍ତରିତ 
ହୋଇପାରିବ। ଏହାର ଅର୍ଥ ଏହି ଯେ ଏଠାରେ ସତ୍ତ୍ଵର ସାହାଯ୍ୟ ପ୍ରୟୋଜନ। 
ସତ୍ଵଗୁଣହି ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବ ପ୍ରକୃତି ଓ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଥମ ଯୋଗସୂତ୍ର। ଅବଶ୍ଯ 
ଏହା ସତ୍ଯ ଯେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ସତ୍୍ଵକୂ ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବାକୁ 
ହେବ ଅଥବା ନିଜକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ତତ୍‌ପରବର୍ତୀ ଅବସ୍ଥାରେ 
ନିଜର ଉତ୍ସ ମଧ୍ୟରେ ବିଲୀନ ହେବାକୁ ହେବ। ଏହାର ଆପେକ୍ଷିକ ପରୋକ୍ଷ, 
ଅନୁସନ୍ଧାନପରାୟଣ ଜ୍ଞାନକୁ ଏବଂ ଯତ୍ନ ସହକାରେ ବିରଚିତ କର୍ମଧାରାକୁ 
ଆତ୍ମାର ମୁକ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କର୍ମଶକ୍ତି ଓ ସ୍ଵତଃସ୍କୂତ ଜ୍ୟୋତିରେ ପରିଣତ ହେବାକୁ 


ଵଵ 


ହେବ। କିନ୍ତୁ ଇତିମଧ୍ୟରେ ସତ୍ଵଵବଗୁଣର ସମୁଚ୍ଚ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ତାମସିକ 
ଓ ରାଜସିକ ଅଯୋଗ୍ଯତାରୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବ ଏବଂ ଏହାର ନିଜର ଯେଉଁ 
ଅଯୋଗ୍ଯତା ରହିଛି ତାହା ଅଧ୍୍‌କତର ସହଜରେ ଅତିକ୍ରମ କରାଯାଇପାରିବ 
ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ରଜଃ ଓ ତମଃ ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ଅତ୍ଯଧ୍‌କ ଭାବରେ ନିମ୍ନ 
ପ୍ରକୃତି ଦିଗରେ ଆକର୍ଷିତ ନ ହେଉ। ସତ୍ତ୍ଵକୁ ଏପରି ଭାବରେ ବିକଶିତ 
କାରିବାକୁ ହେବ ଯଦ୍ଵାରା ତାହା ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଜ୍ୟୋତି ଓ ଶାନ୍ତି ଓ ପ୍ରସନ୍ନତାରେ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୂଏ - ଏହାହି ପ୍ରକୃତିର ରୂପାନ୍ତର ସାଧନର ପ୍ରଥମ ବିଧାନ। 

ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖ୍‌ପାରିବୁ ଯେ ଏହି ବିଷୟଟି ଗୀତାର ଅବଶିଷ୍ଟ 
ଅଧ୍ୟାୟଗୁଡ଼ିକରେ ପରିସ୍ଫୁଟ କରାଯାଇଛି। କିନ୍ତୁ ଏହି ଦୀପ୍ତରିମୟ ବିଷୟଟିର 
ବିବେଚନା କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଗୀତା ଉପକ୍ରମଣିକାସ୍ବରୁପ ଦେବ ଓ ଅସୁର ଏହି 
ଦୁଇପ୍ରକାର ସତ୍ତାର ପ୍ରଭେଦ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରୁଛି କାରଣ ଦେବ ମହାନ୍‌ 
ଆମ୍ବ -ରୂପାନ୍ତରସାଧକ ସାର୍୍ରିକ କ୍ରିୟାନୁଷ୍ଠାନରେ ସମର୍ଥ, ଅସୁର ସେଥ୍‌ରେ ଅସମର୍ଥ | 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାକୁ ହେବ, ଏହି ଉପକ୍ରମଣିକାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
କଂଣ ଏବଂ ଏହି ପାର୍ଥିକ୍ଯର ଯଥାର୍ଥ ଉପଯୋଗିତା କ”ଣ ? ସକଳ ମନୁଷ୍ଯର 
ସାଧାରଣ ପ୍ରକୃତି ଏକ ପ୍ରକାର, ଏହା ଗୁଣତ୍ରୟର ମିଶ୍ରଣ ସୁତରାଂ ଏହା 
ବୋଧହୁଏ ଯେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଗୁଣକୁ ବିକଶିତ ଓ ସୁଦୃଢ଼ କରିବାର ଏବଂ ଏହାକୁ 
ଦିବ୍ୟ ରୂପାନ୍ତରର ଶିଖର ଦିଗରେ ଉନ୍ନୀତ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ସକଳ ମନୁଷ୍ଯ 
ମଧ୍ଯରେ ରହିଛି। ପ୍ରକୃତରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସାଧାରଣ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେଲା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ବ୍ରଦ୍ଧି ଓ ସଂକଳ୍ପକୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ଅହମିକାର ଅନୁଗତ 
କରିବା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅସ୍ଥିର ଓ ଅବ୍ଯବସ୍ଥିତ ବାସନାମୟ କର୍ମପ୍ରେରଣା 
ବା ଆତ୍ମବିଳାସପ୍ରିୟ ଆଳସ୍ଯ ବା ନିଷ୍କ୍ରିୟ ଜଡ଼ତାର ଦାସ କରିବା; ¬ ଏହାକୁ 


୫୯୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କେବଳ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅପରିଣତ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାର ଗୋଟିଏ ସାମୟିକ ବୈରୂପ୍ୟ 
ବୋଲି ମନେ କରାଯାଇପାରେ, ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଚ କ୍ରମବିକାଶର 
ଅପରିପକ୍ଵତା ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଚେତନା ଅଧ୍ଯାମ୍ବ 
କ୍ରମବିକାଶଧାରାରେ ଭର୍ଗ୍ଧକୁ ଉନ୍ନୀତ ହେବ ସେତେବେଳେ ଏହା ଅନ୍ତଛିଁ ତ 
ହେବ। କିନ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଉ ଯେ ମନୁଷ୍ୟ, ଅନ୍ତତଃ 
ଗୋଟାଏ ବିଶେଷ ସ୍ତରର ଉପରିସ୍ଥିତ ମନୂଷ୍ଯଃ ପ୍ରଧାନତଃ ଦୁଇ ଶ୍ରେଣୀର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଅଛି ଜ୍ଞାନ, ଆତ୍ମସଂଯମ, ପରହିତୈଷଣା, 
ପୂର୍ଷ୍ଚତା ଦିଗରେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ପ୍ରାବଲ୍ଯ ଏବଂ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ ରାଜସିକ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ପ୍ରାବଲ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ଚାହାନ୍ତି ଅହଂମନ୍ୟ 
ପ୍ରତିଷ୍ଟା) ଭୋଗ-ବାସନାର ପରିତୃପ୍ତି। ନିଜର ପ୍ରବଳ ଇଚ୍ଛା ଓ ବ୍ଯୟକ୍ତିତ୍ସର 
ଚରିତାର୍ଥତା ଯାହା ସେମାନେ ମନୂଷ୍ଯର ବା ଭଗବାନଙ୍କର ସେବା ନିମିର୍ତ 
ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ ପରନ୍ତୁ ନିଜର ଗର୍ବ, ଯଶଃ ଓ ସୁଖ ନିମିତ୍ତ ଜଗତ୍‌ ଉପରେ 
ଆରୋପ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି। ଏମାନେ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ଦେବତା ଓ ଦାନବ 
ବା ଅସୁରର ପ୍ରତିନିଧ। ଭାରତୀୟ ଧର୍ମସଂକ୍ରାନ୍ତ ପ୍ରତୀକତନ୍ତ୍ରରେ ଏହି 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟଂନିର୍ତାରଣ ଅତି ପ୍ରାଚୀ ମୀ ଦେବଗଣ ଓ ସେମାନଙ୍କର ତମୋମୟ 
ପ୍ରତିଦ୍ଧନ୍ଦ୍ରୀମାନଙ୍କ ମଧରେ ଯୁଦ୍ଧ ରଗ୍‌ବେଦର ମୌଳିକ ପରିକନଳ୍ପନା। ଏହା 
ଜ୍ୟୋତିର ଅଧ୍‌ପତି ଅନନ୍ତର ସନ୍ତାନ ଏବଂ ଭେଦ ଓ ରାତ୍ରିର ସନ୍ତାନମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ। ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ମନୁଷ୍ଯ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରେ ଏବଂ ଏହା 
ତାହାର ସକଳ ଆନ୍ତର ଜୀବନ ଓ କର୍ମଧାରାରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ । ଜୋରୋୟାଷ୍ଟର 
(୮୦୮୦୫୫୮୦୮ଙ୍କ ଦାରା ପ୍ରବର୍ତିତ ଧର୍ମର ଏହାହିଁ ଥ୍‌ଲା ମୂଳ ନୀତି। ପରବର୍ତୀ 
ସାହିତ୍ୟରେ ସେହି ଏକପ୍ରକାର ପରିକଳ୍ପନା ବିଶେଷ ଭାବେ ଲକ୍ଷଣୀୟ। ନୈତିକ 
ଅର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ରାମାୟଣ ମହାକାବ୍ୟ ନରରୂପୀ ଦେବ ଏବଂ ମୂର୍ଭିମାନ ରାକ୍ଷସ 
ମଧ୍ୟରେ, ଧର୍ମ ଓ ଉନ୍ନତ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଏବଂ ଅତିବର୍ଧିତ ଅହମିକାର 
ଉଚ୍ଚ୍‌ଖଳ ଶକ୍ତ ଓ ଦାନବୀୟ ସଭ୍ଯତାର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ବିରାଟ ସଂଘର୍ଷର 
ରୂପକାତ୍ମକ ବିବରଣ। ମହାଭାରତ ମହାକାବ୍ଯ ଗୀତା ଯାହାର ଏକ ଅଂଶ)ର 
ବିଷୟବସ୍ତୁ ହେଲା ନରରୂପୀ ଦେବ ଓ ଅସୁରଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆଜୀବନ 
ଦୃନ୍ଦ୍ଦ୍‌ ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷରେ ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ପୂରୂଷଗଣ, ଦେବତାର ସନ୍ତାନଗଣ, ଏକ 
ଉଚ୍ଚ ନୈତିକ ଧର୍ମର ଜ୍ୟୋତି ଦ୍ବାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ପୁରୂଷଗଣ, ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ 
ମୂର୍ଚିମାନ୍‌ ଦାନବଗଣ, ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ପୁରୂଷଗଣ ଯେଉଁମାନେ ମାନସିକ, ପ୍ରାଣିକ 
ଓ ଦୈହିକ ଅହମିକାର ଦାସତ୍ସରକ୍ଷା ନିମିତ୍ତ ସଜ୍ରିତ। ପ୍ରାଚୀନ ମାନବର ମନ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଆବରଣର ଅନ୍ତରାଳରେ ବିଷୟସମୂହର ସତ୍ୟ ଦିଗରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 


ଦେବ ଓ ଅସୁର ୫୯୯ 


ଅପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ଉନ୍ଲକ୍ତ ଥ୍‌ଲାଥ ସେମାନେ ମାନବଜୀବନର ପଶ୍ଚାତରେ ବିଶାଳ 
ଜାଗତିକ ବିକ୍ରମ ସମୂହର ସନ୍ଧାନ ପାଇଥ୍‌ଲେ, ଯାହା ବିଶ୍ଵମୟୀ ମହାଶକ୍ତିର 
ବିଶିଷ୍ଠ ଭାବ ବା ସ୍ତରର ପ୍ରତିଭୁସ୍ଵରୂପ ଦିବ୍ୟ। ଆସୁରିକ, ରାକ୍ଷସିକ ଓ 
ପୈଶାଚିକ ରୂପରେ ମୂର୍ଭ ହୁଏ ଏବଂ ଯେଉଁସବୁ ମନୂଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ଏହିସବୁ 
ବିଶିଷ୍ଠ ଭାବ ବା ପ୍ରକୃତି ବିଶେଷ ଭାବରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରୁଥଲା 
ସେମାନଙ୍କୁ ଦେବ, ଅସୁର, ରାକ୍ଷସ ଓ ପିଶାଚ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଉଥ୍‌ଲା। 
ଗୀତା ନିଜର ପରିକଳ୍ପନା ଅନୁସାରେ ଏହି ପାର୍ଥକ୍ଯଟି ଗ୍ରହଣ କରିଛି ଏବଂ 
ଏହି ଦୁଇପ୍ରକାର ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ - “ଦ୍ଵୌ ଭୂତସଗୌ”” ପାର୍ଥକ୍ୟଟିକୁ ବିଶଦ 
ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛି। ଇତିପୂର୍ବେ ଗୀତା ଆସୁରୀ ଓ ରାକ୍ଷସୀ ପ୍ରକୃତିର 
ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛି ଏବଂ ତାହା ଭଗବଦ୍‌ଧଜ୍ଞାନ, ମୁକ୍ତି ଓ ସିଦ୍ଦିର ପରିପନ୍ଥୀ। 
ବର୍ଭମାନ ଗୀତା ଏହିସବୁର ଅଭିମୁଖୀ ଦୈବୀ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପ୍ରକୃତିର 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ବଣ୍ଣ୍ରନା କରୁଛି। 


ଦିବ୍ୟଗୁରୁ କହିଲେ ଯେ ଅର୍ଜୁନ ଦୈବୀ ପ୍ରକୃତି ବିଶିଷ୍ଟ, ଯୁଦ୍ଧ ଓ ହତ୍ୟାକାଣ୍ଡରେ 
ଲିପ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଯେ ଆସୁରିକ ପ୍ରେରଣାର ଅଧୀନ ହୋଇପଡ଼ିବେ, 
ଏପରି ଆଶଙ୍କାରେ ତାଙ୍କର ଶୋକ କରିବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ। ଯେଉଁ 
କାର୍ଯ୍ୟଟି ଉପରେ ସକଳ ବିଷୟ ନିର୍ଭର କରୁଛି, କାଳପୁରୂଷରୂପେ ପ୍ରକଟ 
ଜଗଦ୍‌ପ୍ରଭୁଙ୍କର ଆଦେଶରେ ଦେହଧାରୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସାରଥୁରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ହେବ, ତାହା ଧର୍ମରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ ନିମିତ୍ତ, 
ସତ୍ୟ ଓ ଯଥାଯଥ ନ୍ୟାୟର ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ ନିମିତ୍ତ ସଂଗ୍ରାମ। ଅର୍ଜୁନ ନିଜେ 
ଦେବଶ୍ରେଣୀରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ସେ ସାବଦ୍ବ୍ରିକ ସତ୍ତାର 
ବିକାଶ କରିଛନ୍ତି ବର୍ଭମାନ ସେ ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ଛନ୍ତି ଯେଉଁଠାରେ 
ସେ ଏକ ଉଚ୍ଚ ରୂପାନ୍ତର ନିମିତ୍ତ ସମର୍ଥ ଏବଂ ତ୍ରୈଗୁଣ୍ଯରୁ ମୁକ୍ତିଲାଭ ତଥା 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ପ୍ରକୃତିରୁ ମୁକ୍ତିଲାଭରେ ସମର୍ଥ। ଦେବ ଓ ଅସୁର ଏହି ଦୁଇଟି ଶ୍ରେଣୀ 
ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ ସକଳ ବ୍ଯକ୍ତି ପକ୍ଷରେ ଯଥାର୍ଥତଃ 
ଏହା ନିର୍ବିଶେଷରୂପେ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ନୂହେଁ। ମାନବଜାତିର ନୈତିକ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ବିକାଶର ସକଳସ୍ତରରେ କିଂବା ବ୍ୟଷ୍ଟିସତ୍ତାର ବିକାଶରେ ମଧ୍ଯ ସକଳ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଏହି ବିଭାଗ ଅଧୁକ ସ୍ବଷ୍ଟ ଓ ସୁନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ। ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିର ଅଧ୍‌କାଂଶ 


ବ୍‌ 


ତାମସିକ୍ ମନୁଷ୍ଯ, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଯେଉଁ ବିଭାଗ କରାଯାଇଛି ସେ ତାହାର 


କୌଣସିଟିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ନୁହେଁ ଯଦିଚ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ସ୍ଵଳ୍ପ ମାତ୍ରାରେ ଉଭୟ 
ଧର୍ମ ଥାଇପାରେ ଏବଂ ପ୍ରଧାନତଃ ସେ କ୍ଷୀଣଭାବେ ନିମ୍ନତର ଗୁଣସମୂହର 


୬୦୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅନୂରସରଣ କରେ। ସ୍ଵଭାବତଃ ମନୂଷ୍ଯ ସଚରାଚର ଗୋଟିଏ ମିଶ୍ରପ୍ରକୃତିବିଶିଷ୍ଟ 
ଜୀବ, କିନ୍ତୁ ଦୁଇଟି ପ୍ରବୂର୍ରତି ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ତାହା ମଧ୍ୟରେ 
ଅଧୁକତର ପ୍ରବଳ ହୁଏ, ତାହାକୁ ପ୍ରଧାନତଃ ରଜୋତାମସିକ କିଂବା ସତ୍ତ୍ବ-ରାଜସିକ 
କରିବାକୁ ଚାହେଁ ଏବଂ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ତାହାକୁ ଦିବ୍ୟ ନିର୍ମଳତା 
ବା ଆସୁରିକ ବିକ୍ଷୁବ୍ଧତାଃ ଏହି ଦ୍ରଇଟି ପରିଣତି ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଗୋଟିକ 
ନିମିତ୍ତ ପ୍ରସ୍ତତ କରେ। କାରଣ ଏଠାରେ ଗୁଣାତ୍ମିକା ପ୍ରକୃତିର କ୍ରମବିବର୍ତନର 
ଗୋଟିଏ ପରିଣତିକ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାହୋଇଛି, ଗୀତାର ବର୍ଣ୍ବନାରୂ ଏହା ସ୍ବଷ୍ଠ 
ବ୍ରଝାଯାଏ। ଏକ ଦିଗରେ ସତ୍ଵଗୁଣର ଉନ୍ନୟନ, ଭାବୀ ଦେବତାର ଆ ବିଭ୍ଭାବ 
ବା ପ୍ରକାଶ ହୋଇପାରେ, ଅନ୍ଯଦିଗରେ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ଜୀବ ମଧ୍ଯରେ ରଜୋଗୁଣର 
ଉନ୍ନୟନ, ଅସୁରର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇପାରେ। ଯେକୌଣସି ଗୋଟିଏ 
ଧାରା ପରିଚାଳିତ କରେ ମୁକ୍ତିର ସାଧନା ଦିଗରେ, ଗୀତା ଏହାରି ଉପରେ 
ଗୁରୂତ୍ସ ଅର୍ପଣ କରୂଛି। ଏହାଦ୍ବାରା ସତ୍ତୁଗୁଣ ପକ୍ଷରେ ନିଜକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା, 
ଭାଗବତ ସତ୍ତାର ସାଧର୍ମ୍ୟରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ, “ ବିମୋକ୍ଷାୟ” । 
ଅପରଟି ସେହି ବିଶ୍ବଗତ ସମ୍ଭାବନାରୂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଦୂରକୁ ଅପସାରିତ କରେ 
ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅହଂ-ବନ୍ଧନର ଅତିବୂଵିକୁ ଦୂତତର କରିଥାଏ। ଏହାହିଁ 
ଦେବ ଓ ଅସୁର ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ଯୟର ମୂଳସୂତ୍ର। 


ଦୈବୀ ପ୍ରକୃତିର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହେଲା ସାନ୍ତ୍ରିକ ସଂସ୍କାର ଓ ଗୁଣସମୂହର 
ପରାକାଷ୍ଠା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆତ୍ମସଂଯମ, ତ୍ୟାଗ, ଧର୍ମଭାବ, ଶୂଚିତା ଓ ନିର୍ମଳତା, 
ସରଳତା ଓ ଅକପଟତା, ସତ୍ଯ, ଶାନ୍ତି, ଆତ୍ମତ୍ୟାଗ, ସର୍ବଭୂତରେ ଦୟା, 
ନିରଭିମାନିତା, ଶିଷ୍ଟାଚାର, କ୍ଷମା, ଧୈର୍ଯ୍ୟ, ନିଷ୍ଠା॥ ସକଳପ୍ରକାର ଚାଞ୍ଚଲ୍ଯରୂ, 
ଲଘୁତା ଓ ଅସ୍ଥିରତାରୁ ଗଭୀର, ମଧୁର ଓ ଗମ୍ଭୀର ମୁକ୍ତି ଏହିସବୁ ତାହାର 
ସ୍ବାଭାବିକ ଲକ୍ଷଣ । ତାହାର ପ୍ରକୃତିରେ କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ଧୂର୍ଭତା, ବିଶ୍ବାସଘାତକତା, 
ସ୍ବେଚ୍ଛାକୃତ ହିଂସା, ଦମ୍ଭ, ଦର୍ଘ ଏବଂ ଅତ୍ଯଧୁକ ଆତ୍ମାଭିମାନର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। 
କିନ୍ତୁ ଏହାର କୋମଳତା, ଆତ୍ମତ୍ଯାଗ ଓ ଆତ୍ମସଂଯମ ଦୁର୍ବଳତାରୁ ମୁକ୍ତ; 
ଏହାର ଅଛି ତେଜ ଓ ଆତ୍ମଶକ୍ତି, ଦୃଢ଼ ସଂକନ୍ପଳ ନ୍ୟାୟ ଓ ସତ୍ଯ ଅନୂସାରେ 
ଜୀବନଯାପନର ନିର୍ଭୟତା ଏବଂ ଅହିଂସା; - “ତେଜ, ଅଭୟ, ଧୃତି, ଅହିଂସା 
ଓ ସତ୍ଯ।। ଏଠାରେ ସମଗ୍ର ସତ୍ତା ଓ ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ 
ଶୁଦ୍ଧ ଏଠାରେ ଅଛି ଜ୍ଞାନର ସଂଧାନ ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ସ୍ଥିର ଓ ଦୃଢ଼ 
ପ୍ରଚେଷ୍କା। ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଦୈବୀ ପ୍ରକୃତିରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, ଏହାହିଁ 
ତାଙ୍କର ସଂପଦ ଓ ସମୁୂଵି। 


ଦେବ ଓ ଅସୁର ୬୦୧ 


ଆସୁରିକ ପ୍ରକୃତିର ମଧ୍ଯ ସଂପଦ ଅଛି, ତାହାର ଶକ୍ତିର ମଧ୍ୟ ସମୃଦ୍ଧି 
ଅଛି, କିନ୍ତୁ ତାହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ତାହା ବଳଶାଳୀ ଓ ଅଶୁଭ। ଆସୁରିକ 
ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର କର୍ମରେ ପ୍ରବୁଭି ଓ କର୍ମରେ ନିବୂଭ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ, ପ୍ରକୃତିର 
ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗୀକରଣ ବା ପ୍ରତ୍ୟାହାର ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ସତ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କର 
ସତ୍ୟ ଶୌଚ ଓ ଆଚାର କିଛି ନାହିଁ। ସେମାନେ ସ୍ଵଭାବତଃ ଦେଖନ୍ତି 
ଯେ, ଜଗତ୍‌ ଆତ୍ମତୃପ୍ତିର ଏକ ବିରାଟ କ୍ରୀଡ଼ାଭୁମି ଭିନ୍ନ ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ, 
ସେମାନଙ୍କର ଜଗତର ହେତୁ ଏବଂ ମୂଳତତ୍ତଵ ଏବଂ ନିୟାମକ ଶକ୍ତି ହେଲା 
କାମନାଃ ସେ ଜଗତ୍‌ ଗୋଟିଏ ଦୈବ ଘଟନା; ସେ ଜଗତର କୌଣସି 
ସଂଗତ ବିଧାନ ନାହାଁ, ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ଶୃଙ୍ଖଳା ନାହିଁ। ସେ ଜଗତ୍‌ 
ଭଶ୍ଵରହୀନ, ସତ୍ଯହୀନ, ପ୍ରତିଷ୍ଠାହୀନ। ସେମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧିସମ୍ମତ ବା ଧର୍ମସଂକ୍ରାନ୍ତ 
ଅନ୍ଯ ଉତ୍କଷ୍ଠତର ବା ଉଚ୍ଚତର ମତବାଦ ଯାହାହେଉ ପଛକେ, କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସେମାନଙ୍କର ମନ-ବୁଦ୍ଧିର ଏହାହିଁ ଯଥାର୍ଥ ନୀତି ସେମାନେ ସର୍ବଦା କାମନା 
ଓ ଅହଂର ଉପାସକ। ବାସ୍ତବ ଜୀବନ ପ୍ରତି ଏହି ଦୃଷ୍ଠିକୋଣ ଉପରେ 
ସେମାନେ ନିର୍ଭର କରନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ମିଥ୍ୟାଦୃଷ୍ଟି ଦ୍ବାରା ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କର 
ଆତ୍ମା ଓ ବୁଦ୍ଧିର ସର୍ବନାଶ ସାଧନ କରନ୍ତି। ଆସୁରିକ ମାନବ ପ୍ରଚଣ୍ଡ, 
ଆସୁରିକ, ଘୋର ହିଂସାମ୍ବକ କର୍ମର କେନ୍ଦ୍ର ବା ଯନ୍ତ୍ରସ୍ବରୂପ ହୁଏ, ଜଗତରେ 
ଧ୍ବଂସଶକ୍ତରୂପେ ଆବିଭୂତ ହରୂଏକ ଯାବତୀୟ ଅନିଷ୍ଠ ଓ ଅଶୁଭର ମୂଳକାରଣ 
ହୁଏ। ଏହି ସକଳ ଦମ୍ଭମାନମଦାନ୍ରିତ ପଥଭ୍ରଷ୍ଟ ଜୀବ ନିଜକୁ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ 
କରନ୍ତି, ମିଥ୍ୟା ଓ ଅନ୍ଧ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ବ୍ଯାପୃତ ରହନ୍ତି, ନିଜର କାମନାତୃପ୍ରତିର 
ଅଶୁଚି ସଂକଳ୍ପ ଦୃୂଢ଼ତାର ସହିତ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି। କାମନା ଓ ଉପଭୋଗ 
ବ୍ୟତୀତ ଜୀବନର ଯେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଛି ତାହା ସେମାନେ 
ଧାରଣା କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଦୁଷୂୂରଣୀୟ କାମନାର ଅନୂସରଣପୂର୍ବକ 
ସେମାନେ ମୃତ୍ଯୁକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସର୍ବଗ୍ରାସୀ ଅପରିମେୟ ଚିନ୍ତା, ଉକଣ୍ଢା ଓ 
ପ୍ରୟାସର କବଳିତ ହୋଇଥାଂନ୍ତି। ଶତ ବନ୍ଧନରେ ଆବଦ୍ଧ, କାମ ଓ କ୍ରୋଧ 
ଦ୍ବାରା ଦଗ୍ଧ ନିଜର ଭୋଗ, ନିଜର ଲାଳସା ତୃପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଅନ୍ୟାୟ ଭାବେ 
ଅର୍ଥ ସଞ୍ଚୟରେ ଲିପ୍ତ ରହି ସେମାନେ ମନେକରନ୍ତି - “ଆଜି ମୋର ଏତିକି 
ଲାଭ ହେଲା, ପରେ ମୋର ଏହି ମନୋରଥ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବବ ଆଜି ମୋର 
ଏତେ ଧନ ଅଛି, କାଲି ମୁଁ ଆହୁରି ଲାଭ କରିବି। ମୁଁ ଏହି ଶତ୍ରୁକୁ 
ନିହତ କରିଛି, ଅବଶିଷ୍ଟକୁ ମୁଁ ନିହତ କରିବି। ମୁଁ ମନୁଷ୍ୟର ଅଧ୍‌ପତି ଓ 
ବିଧାତା; ମୁଁ ଶୁଦ୍ଧ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବଳବାନ୍‌, ସୁଖୀ ଭାଗ୍ୟବାନ୍‌, ସକଳ ଭୋଗର 
ମୁଁ ଅଧ୍‌କାରୀ, ମୁଁ ଧନବାନ୍‌, ମୁଁ କୁଳୀନ ମୋ ପରି ଆଉ କିଏ ଅଛି? 


୬୦୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମୁଁ ଯଜ୍ଞ କରିବି, ଦାନ କରିବି, ଉପଭୋପ କରିବି”। ଏହିପରି ବହୁ ଅହଂକୃତ 
ଭାବ ଦ୍ବାରା ବିଭ୍ରାନ୍ତ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ, ଅସଂଗତ ଭାବରେ କର୍ମ କରି, 
ସେମାନଙ୍କର ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ବିରାଜିତ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୂହେଁ, ମାତ୍ର ନିଜ ନିମିତ୍ତ, ବାସନାତୃପ୍ତି ନିମିତ୍ତ। ଭୋଗ ନିମିତ୍ତ 
ବିରାଟ କର୍ମ ସଂପାଦନପୂର୍ବକ ସେମାନେ ସ୍ଵକୃତ ପାପର ଅଶୁଚି ନରକରେ 
ପତିତ ହୂୁଅନ୍ତି। ସେମାନେ ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି, ଦାନ କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସେମାନେ 
ତାହା କରନ୍ତି ଆତ୍ମଶ୍ଳାଘାର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ, ଧନମାନର ଗର୍ବ, ଅନମ୍ର 
ଓ ଅଜ୍ଞାନ ଦମ୍ଭର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ। ସେମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଓ ବଳର ଅହଂକାର 
ହେତୁ, ସେମାନଙ୍କର କ୍ରୋଧ ଓ ଦମ୍ଭର ପ୍ରଚଣ୍ତତା ହେତୂକ ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଅବସ୍ଥିତ ଭଗବାନଙ୍କୁକ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଅବସ୍ଥିତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦ୍ବେଷ 
ଓ ତାଚ୍ଛଲ୍ୟ କରନ୍ତି। ଯେହେତୁ ଶ୍ରୁଭ ପ୍ରତି, ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି, ସେମାନଙ୍କର 
ଏହିପରି ଗର୍ବିତ ଦ୍ରେଷ ଓ ଅବଜ୍ଞା ଥାଏ, ଯେହେତୂ ସେମାନେ କ୍ରର ଓ 
ପାପମୟ, ସେଥଠନିମିତ୍ତ ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ ପୁନଃ ପୁନଃ ଆସୁର ଯୋନିରେ 
ନିକ୍ଷେପ କରନ୍ତି। ଭଜନ ନ କରିବା ହେତୁ ସେମାନେ ତାହାଙ୍କୁ ପାଆନ୍ତି 
ନାହିଁ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ତାହାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାର ପଥ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ବିସ୍କୃତ଼ 
ହେବା ହେତ୍ର ସେମାନେ ଅନ୍ତର୍ପରକୃତିର ନିମ୍ନତମ ସ୍ତରରେ ପତିତ ହୁଅନ୍ତି, 
“ୟାନ୍ତ୍ଯଧମାଂ ଗତିଂ” | 

ଏହି ଜୀବନ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ୟଟି ସୂଚିତ ହୋଇଛି, ତାହାର 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପଯୋଗିତା ସ୍ଵୀକାର କଲେ ସୁଦ୍ଧା, ଏହାର କୌଣସି ଅର୍ଥାନ୍ତର ଅବଶ୍ଯ 
ଉଚିତ ହେବ ନାହି। ଯେତେବେଳେ କୁହାଯାଉଛି ଯେ ଏହି ଭୌତିକ ଜଗତରେ 
ଦୁଇ ଶ୍ରେଣୀର ସୃଷ୍ଠ ଜୀବ ଅଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେବ ଓ ଅସୁର,“ ଏହାର 
ଅର୍ଥ ଏହା ନୂହେଁ ଯେ ପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଜୀବନଧାରା 
ପ୍ରଥମରୁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ କରି ଭଗବାନ ତାକୁ ସୃଷ୍ଠି କରିଛନ୍ତି। ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ୟ 


× ଦୁଇ ପ୍ରକାର ସୃଷ୍ଟ ଜୀବନର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଜଡ଼ାତୀତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ସତ୍ୟ ଏବଂ 
ସେଠାର ଗତିଧାରା ଅଧ୍ୟାମ୍ବ କ୍ରମବିବର୍ଭନର ନୀତି ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତିତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ଯେପରି ଜଗତ୍‌ ଅଛି, ସେହିପରି ଅସୁରମାନଙ୍କର ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ୟ 
ଅଛି। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପଶ୍ଚାତରେ ଏପରି ସବୁ ଜଗତ୍‌ରେ ଏପରି ସବୁ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ 
ରୂପର ଜୀବ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ବିଶ୍ଵର ପ୍ରଗତି ନିମିତ୍ତ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ଣ ଦିବ୍ଯ 
ସୃଷ୍ଟି କ୍ରିୟାର ସହାୟତା କରନ୍ତି ଏବଂ ପୃଥ୍ବୀ ଉପରେ ଏବଂ ଭୌତିକ ସ୍ତରରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ମାନବଜୀବନ ଓ ମାନବପ୍ରକୃତି ଉପରେ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରଚ୍ତି। 


ଦେବ ଓ ଅସୁର ୬୦୩ 


% ×" < 


ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ଯେ ଏକ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଜୀବନର ପୂଚଟନିର୍ଦାରଣ 
ଅଛି ଓ ଭଗବାନ ପ୍ରଥମରୁ ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଏପରି ଭାବରେ ଅନ୍ଧ କରିଦେଇଛନ୍ତି ଯେପରିକି ସେମାନେ ଅନନ୍ତ ବିନାଶ 
ମଧ୍ୟରେ ଓ ଅଶୁଚି ନରକରେ ପତିତ ହେବେ। ସକଳ ଜୀବହି ଭଗବାନଙ୍କର 
ସନାତନ ଅଂଶ, ଯେପରି ଦେବ ସେହିପରି ଅସୁର, ସମସ୍ତେହିଁ ଉଦ୍ଧାର ଲାଭ 
କରିପାରିବେ ଅଧମତମ ପାପୀ ମଧ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇପାରେ। 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଜୀବର କ୍ରମବିବର୍ତନ ଏକ ସଂକଟସଂକୂଳ ଅଭିଯାନ; 
ସେଠାରେ ସର୍ବଦା ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ସ୍ଵଭାବ ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କର୍ମହିଁ ଦୁଇଟି 
ପ୍ରଧାନ ଶକ୍ତିକ ଏବଂ ଯଦି ସ୍ଵଭାବର ପ୍ରକାଶରେ, ଜୀବର ଆତ୍ମ-ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିରେ, 
କୌଣସିପ୍ରକାର ଆତିଶଯ୍ୟ ତଥା ତାହାର ପ୍ରକାଶରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିଶୃଙ୍ଖଳା 
ସତ୍ତାର ଧର୍ମକୁ କୁଟିଳ ପଥରେ ଚାଳିତ କରେ, ଯଦି ରାଜସିକ ଗୁଣସମୂହକୁ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଏ, ସତ୍ତ୍ଵକୁ୍‌ ହ୍ରାସ କରାଯାଏ, ତାଂହେଲେ କର୍ମ ଓ ତାହାର 
ଫଳସମୂହର ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ ପରିଣତି ହ୍ରଏ ନାହିଁ ମୁକ୍ତିର ଅନୁକୂଳ ସତ୍ତ୍ଵର 
ଉତ୍କର୍ଷିରେ୬ ଏହାର ପରିଣତି ହୁଏ ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ବିକୃତିସମୂହର ଅତ୍ଯଧ୍‌କ 
ବୁଦ୍ଧିରେ କେବଳ। ବ୍ଯକ୍ତି ଯଦି ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଅପକର୍ମରୁ ବିରତ ନ ହୁଏ 
ତଥା ତାହାର ଭ୍ରାନ୍ତ ପଥ ପରିତ୍ଯାଗ ନ କରେ, ତା'ହେଲେ ତାହା ମଧ୍ୟରେ 
ଅସୁରର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆବିର୍ଭାବ ଙହୂଏ ଏବଂ ଯଦି ସେ ଜ୍ୟୋତି ଓ ସତ୍ଯର ବିପରୀତ 
ଦିଗରେ ଏହିପରି ଅତ୍ୟଧ୍‌କ ଭାବରେ ଆସକ୍ତ ହୁଏ, ତା”ହେଲେ ତାହା ମଧ୍ୟରେ 
ଯେଉଁ ଭାଗବତ ଶକ୍ତିର ଅପପ୍ରୟୋଗ ହୁଏ ତାହାର ବିପୁଳତା ନିମିତ୍ତ ସେ 
ଆଉ ତାହାର ଧ୍ଵଂସମୁଖୀ ଗତିବେଗକୁ ଫେରାଇବାକୁ ସମର୍ଥ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଅଧଃପତନର ଗଭୀରତାର ଶେଷସୀମାରେ ଉପନୀତ ନ 
ହୋଇଛି ଏବଂ ତାହାର ସର୍ବନିମ୍ନ ଦେଶକୁ ସ୍ପର୍ଶ ନ କରିଛି ଏବଂ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସେ ନ ଦେଖୁଛି ଯେ ସେହି ପଥ ତାହାକୁ କେଉଁଠାରେ ଆଣି ପକାଇଛି, 
ଅପବ୍ଯବହାର ହେତୂ ତାହାର ଶକ୍ତି କିପରି ଅବସନ୍ନ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି ଏବଂ 
ସେ ନିଜେ ଜୀବ ପ୍ରକୃତିର ଅଧସ୍ତନ ସ୍ତରକୁ ଅଧୋଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି। 
ଏହି ଅବସ୍ଥାହି ନରକ। ଯେତେବେଳେ ସେ ଏହା ବୁଝିପାରିବ ଏବଂ ଜ୍ୟୋତି 
ଦିଗକୁ ଫେରି ଛିଡ଼ାହେବ ସେତେବେଳେ ଗୀତାର ଅନ୍ୟ ସତ୍ଯଟି ଫଳପ୍ରଦ 
ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଧମତମ ପାପୀ, ଅଶୁଦ୍ଧତମ ଓ ପ୍ରଚଣ୍ଡତମ ଦୁରାଚାରୀ 
ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଯଦି ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭଜନା କରନ୍ତି ଓ ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ତାଂହେଲେ ସେ ସେହି ମୁହୂର୍ତରେ ରକ୍ଷାପାଆନ୍ତି। ସେତେବେଳେ 
କେବଳ ସେହିପରି ଅଭିମୁଖୀ ହେବା ନିମିତ୍ତ ସେ ଶୀଘ୍ର ସାରତ୍ତ୍ରିକ ପଥଟି 


୬୦୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅବଲମ୍ବନ କରିପାରନ୍ତି ଯାହା ଫଲରେ ସେ ସିଵି ଓ ମୁକ୍ତି ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର 
ହୋଇପାରିବେ। 

ଆସୁରିକ ପ୍ରକୃତି ରାଜସିକ ପ୍ରକୃତିର ଚରମ ସୀମା। ଆସୁରିକ ପ୍ରକୃତି 
ଜୀବକୂ ପ୍ରକୃତିର ଦାସତ୍ସ ମଧ୍ଯକୁ ଚାଳିତ କରେ, କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭ 
ମଧ୍ଯକୁ ଚାଳିତ କରେ। ଏହି ତିନୋଟି ପ୍ରବୂଭି ରାଜସିକ ଅହଂର ଶକ୍ତି ଏବଂ 
ଏହା ନରକର ଦ୍ବାର। ଯେତେବେଳେ ପ୍ରାକୃତ ଜୀବନର ନିମ୍ନତର ଓ ବିକୃତ 
ପ୍ରବୂତ୍ତିସମୂହ ଅଶୁଚିତା, ଅଶୁଭ ଓ ଭ୍ରାନ୍ତିକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦିଏ ସେତେବେଳେ ସେ 
ଏହି ନରକରେ ପତିତ ହୁଏ। ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ଏହି ତିନୋଟି ଶକ୍ତି ଏକ 
ବିଶାଳ ତମିସ୍ରାର ଦ୍ବାର, ସେଗୁଡ଼ିକ ଆଦି ଅଜ୍ଞାନର ସ୍ଵଭାବସିଦ୍ଧ ତାମସ 
ମଧ୍ଯକୁ ଚାଳିତ କରେ; କାରଣ ରାଜସିକ ପ୍ରକୃତିର ଉଦ୍ଦାମଶକ୍ତି ଯେତେବେଳେ 
ଶାନ୍ତ ହୋଇପଡ଼େ ସେତେବେଳେ ତାହା ପୁନରାୟ ଆତ୍ମାର ଅଧମତମ ତାମସିକ 
ପରିସ୍ଥିତିର ଦୌର୍ବଲ୍ୟ ଅବସାଦ, ଅନ୍ଧକାର ଓ ଅସାମର୍ଥ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ପତିତ 
ହୂରଏ। ଏହି ଅଧଃପତନରୁ ଉଦ୍ଧାର ପାଇବାକୁ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଏହି ତିନୋଟି 
ଅଶୁଭ ଶକ୍ତିକୁ ପରିହାର କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ସତ୍ଵଗୁଣର ଜ୍ୟୋତିର ଅଭିମୁଖୀ 
ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଯଥାଯଥଭାବେ ଓ ଯଥାର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧ ସହିତ, ସତ୍ଯ ଓ 
ଧର୍ମ ଅନୁସରଣପୂର୍ବକ ଜୀବନଯାପନ କରିବାକୁ ହେବ। ତା'ହେଲେ ସେ ତାହାର 
ମହତ୍ତର କଲ୍ୟାଣର ଅନୁସରଣ କରିପାରିବ ଏବଂ ମହତ୍ତମ ଆତ୍ମସ୍ଥିତିରେ ଉପନୀତ 
ହୋଇପାରିବ। କାମନାର ଧର୍ମ ଅନୁସରଣ କରିବା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର 
ସତ୍ଯ ନୀତି ନୂୁହେଁ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମର ଏକ ଉଚ୍ଚତର ଓ ଯୋଗ୍ୟତର 
ଆଦର୍ଶ ଅଛି। କିନ୍ତୁ କେଉଁଠାରେ ତାହା ନିହିତ, କିପରି ତାହା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ? 
ପ୍ରଥମତଃ ମାନବଜାତି ସର୍ବଦା ଏହି ନ୍ଯାଯ୍ଯ ଓ ମହତୀ ନୀତିର ସନ୍ଧଦାନ 
କରିଛି ଏବଂ ଯାହାକିଛି ସେ ଆବିଷ୍କାର କରିଛି ସେସବୁ ତାହାର ଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଛି। ସେ ଶାସ୍ତ୍ର ହେଉଛି ବିଦ୍ୟା ଓ ଜ୍ଞାନର ବିଧାନ, ନୈତିକତାର 
ବିଧାନ, ଧର୍ମର ବିଧାନ, ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ବିଧାନ, ମନୁଷ୍ଯ 
ସହିତ, ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଓ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଯଥାଯଥ ଆତ୍ମୀୟତା 
ସ୍ଥାପନର ବିଧାନ। ତାମସିକ ମାନବର ଗତାନୁଗତିକ ଅଭ୍ଯାସର ବଶବର୍ଗୀ 
ମନ ଅଞଜ୍ଞଭାବରେ ଯେଉଁସବୁ ଉତ୍ତମ ଓ ମନ୍ଦ ପ୍ରଥା ଅନୁସରଣ କରେ 
ଶାସ୍ତ୍ର ସେସବୂର ଏକ ସମଷ୍ଟି ନୂହେଁ। ଅନ୍ତର୍ବୋଧ (୮॥ୟ॥୩୦୮), ଅଭିଜ୍ଞତା 
ଓ ପ୍ରଜ୍ଞା ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଓ ଶିକ୍ଷା ଲିପ୍ରିବଦ୍ଧ ହୁଏ ତାହାହିଁ ଶାସ୍ତ୍ର। 
ଜୀବନର ବିଜ୍ଞାନ ଜୀବନର ଶିଳ୍ପ ଜୀବନର ନୈତିକ ବିଧାନ, ମାନବଜାତି 
ପକ୍ଷରେ ଯାହା ତାଜତ୍କାଳିକ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଆଦର୍ଶ ତାହାହିଁ ଶାସ୍ତ୍ର। ଯେଉଁ ଅର୍ଵବ-ପ୍ରବୁଦ୍ଧ 


ଦେବ ଓ ଅସୁର ୬୦୫ 


ମନୂଷ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରର ବିଧ୍‌ ପରିତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ କାମନା ଓ ସହଜାତ ସଂସ୍କାରର 
ଅନୁସରଣ କରେ ସେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ତୃପ୍ତି (ନା6ଃ୫।୮୦) ଲାଭ କରିପାରେ କିନ୍ତୁ 
ସୁଖ (୩୫୮୮୮୦୫୫) ଲାଭ କରିପାରେ ନାହିଁ, କାରଣ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ସୁଖ 
କେବଳ ଯଥାର୍ଥ ଓ ନ୍ୟାୟଭାବେ ଜୀବନଯାପନ କରିବା ଦ୍ବାରା ଲାଭ କରାଯାଏ। 
ସେ ସିଦ୍ଧି ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରେ ନାହି, ଉଚ୍ଚତମ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଗତି 
ଲାଭ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୂଏ ନାହିଁ। ସହଜାତ ପ୍ରବୂତ୍ତି ଓ କାମନା ପାଶବ 
ଜଗତର ସର୍ବପ୍ରଥମ ନୀତି ବୋଲି ମନେହୁଏ, କିନ୍ତୁ ମନୂଷ୍ଯର ମନୁଷ୍ଯତ୍ସ 
ବିକଶିତ ହୁଏ ସତ୍ଯ, ଧର୍ମ ଜ୍ଞାନ ଓ ଯଥାର୍ଥ ଜୀବନଧାରା ଅନୂସରଣ 
ଦ୍ବାରା। ଅତଏବ ମନୁଷ୍ଯ ତାହାର ସତ୍ତାର ନିମ୍ନତର ଅଙ୍ଗସମୂହକୁ ଯୁକ୍ତି ଓ 
ବ୍ରଦ୍ଧିସମ୍ମତ ସଂକଳ୍ପ ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ରଚ ଯେଉଁ 
ସର୍ବସମ୍ପତ ବିଧାନ ସ୍ଥାପନ କରିଛି ପ୍ରଥମତଃ ତାହାର ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ 
ହେବ, ନିଜର ଆଚରଣ ଓ କର୍ମରେ, କର୍ଭବ୍ଯାକର୍ତଭବ୍ଯ ନିର୍ଣ୍ଣୟପୂର୍ବକ ତାହାକୁ 
ସିଦ୍ଧ କରିବାକୁ ହେବ, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସହଜାତପ୍ରବୃତ୍ତିମୂଳକ ବାସନାମୟୀ ପ୍ରକୃତି 
ନିୟମିତ ଓ ପ୍ରଶମିତ ନ ହୋଇଛି, ଆତମ୍ମସଂଯମର ଅଭ୍ଯାସ ଦ୍ବାରା ତାହା 
ବଶୀଭୂତ ନ ହୋଇଛି ଏବଂ ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରଥମରେ ମୁକ୍ତତର ବୁଦ୍ଧିସମ୍ମତ ଆତ୍ମପରିଚାଳନା 
ନିମିତ୍ତ ଏବଂ ତପ୍ପରେ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ପ୍ରକୃତିର ଉଚ୍ଚତମ ନୀତି ଓ ପରମ ମୁକ୍ତି 
ନିମିତ୍ତ ଯଥାର୍ଥରେ ଯୋଗ୍ୟ ନ ହୋଇଉଠିଛି। 

କାରଣ ଶାସ୍ତ୍ର କହିଲେ ସାଧାରଣତଃ ଯାହା ବୁଝାଯାଏ ତାହା ସେହି 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ନୀତି ନୂହେ। ଯଦିଚ ଏହାର ଉଚ୍ଚତମ ସ୍ତରରେ ଏହା ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଭାବରେ 
ଜୀବନଯାପନ କରିବାର ବିଦ୍ୟା ଓ ପ୍ରୟୋଗ ନୀତି ହୁଏ (ଗୀତା ନିଜର 
ଶିକ୍ଷାକୁ ଉଚ୍ଚତମ ଓ ଗୁହ୍ଯତମ ଶାସ୍ତ୍ର କହିଛି) ଏବଂ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ପ୍ରକୃତି କିପରି 
ନିଜକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିପାରେ, ତାହାର ବିଧାନ ଏହା ନିର୍ଦ୍ଧାରଣ କରେ ଏବଂ 
ଯେଉଁ ସାଧନା ଦ୍ବାରା ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ରୂପାନ୍ତର ସାଧ୍ତ ହ୍ରଏ, ତାହାର କ୍ରମବିକାଶରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରେ। ତଥାପି ସକଳ ଶାସ୍ତ୍ର କେତେକ ଶିକ୍ଷାମୂଳକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ବା 
ଧର୍ମ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଏହା ଉପାୟ ମାତ୍ର, ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ। ପରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ହେଲା ଆତ୍ମାର ମୁକ୍ତି। ସେତେବେଳେ ଜୀବ ସର୍ବଧର୍ମ ପରିତ୍ୟାଗପୂର୍ବକ ତାହାର 
କର୍ମର ଏକମାତ୍ର ନୀତିସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବରେ 
ଭାଗବତ ସଂକଳ୍ପ ଅନୁଯାୟୀ କର୍ମ କରେ, ମୁକ୍ତ ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ 
ବାସକରେ; ଧର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ନୂହେ, ମାତ୍ର ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ବାସକରେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ପରବର୍ତୀ ପ୍ରଶ୍ନରେ ଗୀତାଶିକ୍ଷାର ବିକାଶ ଏଠାରେ ଏହିପରି ସୂଚିତ ହୋଇଛି। 


୧୮ 
ଗୁଣତ୍ରୟ, ଶବ୍ଧା ଓ କର୍ମ ” 


ଗୀତା ଦୁଇପ୍ରକାର କର୍ମର ପାର୍ଥକ୍ୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛି ¬ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କାମନାର 
ସ୍ଵୈରତା ଅନୁସାରୀ କର୍ମ, ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁମୋଦିତ କର୍ମ। ଶାସ୍ତ୍ର କହିଲେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ବଝ୍‌ ଜୀବନ-ଯାତ୍ରାର ସର୍ବସମ୍ମତ ତତ୍ତ୍ଵ ଏବଂ ପ୍ରୟୋଗକୌଶଳ, 
ଯାହା ମାନବଜାତିର ସମଷ୍ଠିଗତ ଜୀବନଧାରାର ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ, ତାହାର ସଂସ୍କୃତି, 
ତାହାର ଧର୍ମ, ତାହାର ବିଜ୍ଞାନନ ଜୀବନର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବିଧାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାହାର 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଆବିଷ୍କାର - କିନ୍ତୁ ସେ ମାନବଜାତି ବର୍ତମାନ ମଧ୍ୟ ଅଜ୍ଞାନ 
ମଧ୍ଯରେ ବିଚରଣ କରୁଛି ଏବଂ ଅର୍ଦ୍ଧାଲୋକ ମଧ୍ୟରେ ଜ୍ଞାନର ଅଭିମୁଖରେ 
ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି। ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କାମନା ଯୋଗୁଁ ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ପ୍ରକୃତିର ଅସଂସ୍କୃତ ଅବସ୍ଥାର ଅଧୁକାରଭୂକ୍ତକ ତାହା ଅଜ୍ଞାନ ଓ ମିଥ୍ଯା ଜ୍ଞାନ 
ଦ୍ବାରା ଏବଂ ଅନିୟନ୍ତ୍ରିତ ବା କୁନିୟନ୍ତ୍ରିତ ରାଜସିକ ଅହଂକାର ଦ୍ବାରା ଅନୁପ୍ରେରିତ । 
ଶାସ୍ତ୍ରନିୟନ୍ତିତ କର୍ମ ବୁଦ୍ଦିଗତ ନୀତିଗତ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବୋଧଗତ, ସମାଜଗତ 
ଓ ଧର୍ମଗତ ସଂସ୍କୃତିର ଫଳ; ଏହା କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଯଥାଯଥ ଜୀବନଧାରଣର, 
ସୁସଂଗତି ଏବଂ ଯଥାଯଥ ଶୃଙ୍ଖଳାର ପ୍ରୟାସକୁ ରୂପଦାନ କରେ ଏବଂ ସେହି 
ପ୍ରୟାସ ହେଉଛି ସ୍ପଷ୍ଠତଃ ମନୁଷ୍ୟର ସାଗ୍ଵ୍ରିକ ଅଂଶ ପକ୍ଷେ ତାହାର ରାଜସିକ 
ଓ ତାମସିକ ଅହମିକାକ୍ର ଅତିକ୍ରମ କରିବା, ସଂଯତ ଓ ନିୟନ୍ତିତ କରିବା 
ଅଥବା ଯେଉଁଠାରେ ସେଟୁଡ଼ିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହୂଏ, ସେଠାରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ପରିଚାଳିତ କରିବାର ପ୍ରୟାସ। ସେ ପ୍ରୟାସ କେତେଦୂର ଅଗ୍ରସର ହେବ 
ତାହା ପାରିପାଶ୍ପରିକ ପରିସ୍ଥିତି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ମାନବର ଅଗ୍ରଗତି 
ନିମିତ୍ତ ଏହା ଏକ ଉପାୟସ୍ବରୂପ, ସୁତରାଂ ମନୁଷ୍ୟକୁ ପ୍ରଥମତଃ ଏହା ମଧ୍ୟଦେଇ 
ଯିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କାମନାର ପ୍ରେରଣା ଅନୁସରଣ ନ 
କରି ଏହି ଶାସ୍ତ୍ରକୁ ତାହାର କର୍ମର ବିଧାନରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ। 
ଯେଉଁଠାରେ ମାନବଜାତି କୌଣସି ସୁପ୍ରତିଷ୍ଚିତ ଓ ଉନ୍ନତ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ଉପନୀତ ହୋଇଛି ସେଠାରେ ଏହି ସାଧାରଣ ନୀତିଟି ସର୍ବଦା ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଛି, 


× ଗୀତା : ସପ୍ତଦଶ ଅଧାୟ 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ କର୍ମ ୬୦୭ 


ଶୃଙ୍ଖଳା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାହାର ଗୋଟିଏ ଧାରଣା, ଗୋଟିଏ ବିଧାନ, ନିଜର 
ପୂର୍ଚଚତାର ଗୋଟିଏ ଆଦର୍ଶ ଅଛି ଏହା ତାହାର କାମନାର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ବା ଅସଂସ୍କୃତ ପ୍ରେରଣାସମୂହର ଅମାଜିତ ନିର୍ଦ୍ଦେଶଠାରୂ ଭିନ୍ନ। ମନୂଷ୍ଯ ଏହି 
ମହତ୍ତର ନୀତିଟିର ଅଭିଜ୍ଞତା ସାଧାରଣତଃ ଲାଭକରେ ନିଜର ବାହାରୁ, ମାନବଜାତିର 
ଭୂୟୋଦଶିତା ଓ ଅଭିଜ୍ଞତାର ଅ{ଳ୍ପାଧ୍କ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରୂଚର ସେହି 
ନୀତିକୁ ସେ ଗ୍ରହଣ କରେ, ତହିରେହି ତାହାର ମନର ଓ ତାହାର ସତ୍ତାର 
ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଧାନ ଅଂଶଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ମତି ଦାନ କରେ ଅଥବା ଅନୁମୋଦନ କରେ 
ଏବଂ ତାହାର ମନ, ସଂକଳ୍ପ ଓ କର୍ମରେ ତଦନୁସାରେ ଜୀବନଯାପନପୂର୍ବକ 
ସେ ତାହାକୁ ନିଜର ଆୟତ୍ତାଧୀନ କରେ। ଏବଂ ସତ୍ତାର ଏହି ସମ୍ମତି, 
ବିଶ୍ବାସ କରିବାର, ସଂସିଦ୍ଧ କରିବାର ଏହି ସଚେତନ ସ୍ବୀକୃତି ଓ ସଂକଳ୍ପକୁ 
ତାହାର ଂଶ୍ରଦ୍ଧାଂ ବୋଲାଯାଏ, ଗୀତା ଏହି ସଂଜ୍ଞା ବ୍ଯବହାର କରିଛି। ଯେଉଁ 
ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍କ ନୀତିଶାସ୍ତ ସାମାଜିକ ଆଦର୍ଶ ବା ସଂସ୍କୃତିଗତ ଆଦର୍ଶରେ 
ମୁଁ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ନ ତାହା ମୋତେ ମୋର ପ୍ରକୃତି ନିମିତ୍ତ ଓ ଏହାର କର୍ମଧାରା 
ନିମିତ୍ତ ଗୋଟିଏ ନୀତି ଦିଏ, ଆପେକ୍ଷିକ ସତ୍ଯର, ଆପେକ୍ଷିକ ବା ପୂର୍ଣ୍ଣତମ 
ସିଵିର ଗୋଟିଏ ଧାରଣା ଦିଏ, ଏବଂ ସେଥ୍‌ରେ ମୋର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଯେଉଁ 
ଅନୁପାତରେ ଏକାନ୍ତିକ ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ, ସେହି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅନୁସାରେ ମୋର 
ଜୀବନଯାପନ କରିବାର ସଂକଳ୍ପ ଯେଉଁ ଅନୁପାତରେ ପ୍ରଗାଢ଼ ହୁଏ, ସେହି 
ଅନୁପାତରେ ମୁଁ ତଦନୁରୂପ ହୋଇପାରେ, ମୁଁ ନିଜକୁ ସେହି ସତ୍ୟର ପ୍ରତିମୂର୍ରିରୂପେ, 
ସେହି ସିଦ୍ଦିର ଆଦର୍ଶ ଓ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରୁପେ ଗଠନ କରିପାରେ। 

କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଦେଖିବାକୁ ପାଉ ଯେ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ 
ତାହାର ବାସନାର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ବ୍ୟତୀତ ଏବଂ ଧର୍ମ, ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଆଦର୍ଶ, ଶାସ୍ତ୍ରର 
ନିରାପଦ ନିୟାମକ ବିଧୁ ଅନୁସରଣ କରିବା ଇଚ୍ଛା ବ୍ୟତୀତ ଗୋଟିଏ ମୂକ୍ତତର 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ରହିଛି। ଦେଖାଯାଏ ଯେ ବ୍ଯକ୍ତି ବାରଂବାର ଏବଂ ସମାଜ ତା”ଂଜୀବନର 
ଯେକୌଣସି ମୁହୂର୍ତରେ ଶାସ୍ତ୍ରକୁ ପରିହାର କରୁଛି, ତହିରେ ଅଧୀର ହୋଇଉଠୁଛି, 
ତାହାର ସଂକଳ୍ପ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ରୂପଟି ହ୍ରାସ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛି, ଏବଂ ସେ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ନୀତିର ସଂଧାନରେ ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି। ନୂତନ ବିଧାନକୁ ସେ 
ବର୍ଭମାନ କର୍ମର ଯଥାର୍ଥ ବିଧାନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଏବଂ ଜୀବନର 
ଅଧୂକତର ପ୍ରାଣବନ୍ତ ଓ ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ଯ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଅଧ୍‌କ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଉଛି। ଏହିପରି ଘଟିଥାଏ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରଚଳିତ ଶାସ୍ତ୍ର ଆଉ 
ଜୀବନ୍ତ .ବିଷୟ ହୋଇ ରହେ ନାହିଂ, କିନ୍ତୁ ତାହା ଅପକୃଷ୍ଠ ଓ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ 
ହେବା ହେତୁ କେବଳ ଗତାନୁଗତିକ ପ୍ରଥା ଏବଂ ଲୋକାଚାରରେ ପରିଣତ 
ହରଏ। ଅଥବା ଏହା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ ଯେତେବେଳେ ଶାସ୍ତ୍ର ଅସଂପୂର୍ଣ୍ତ 


୬୦୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅଥବା ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ପ୍ରଗତି ପକ୍ଷେ ଆଉ ଉପଯୋଗୀ ହ୍ରଏ ନାହି ଏବଂ 
ତେଣୁ ଗୋଟିଏ ନୂତନ ସତ୍ଯ, ଜୀବନର ଗୋଟିଏ ପୂର୍ଣ୍ଣତମ ଧର୍ମ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ହୋଇପଡ଼େ। ଯଦି ତାହା ସେସମୟରେ ବିଦ୍ଯମାନ ନ ଥାଏ, ତାହେଲେ 
ତାହାକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବାକୁ ହରଏ, ମାନବଜାତିର ଚେଷ୍ଟା ଦ୍ବାରା ଅଥବା 
ଜାତିର ଆଶା-ଆକାଡ୍‌କ୍ଷାର ପ୍ରତିଭୂସ୍ବରୂପ କୌଣସି ମହତ୍‌ ଓ ଜ୍ଞାନାଲୋକିତ 
ବ୍ୟଯନ୍ତିଗତ ମନୀଷା ଦ୍ବାରା। ବୈଦିକଧର୍ମ ଯେତେବେଳେ କେବଳ ଲୋକାଚାରରେ 
ପରିଣତ ହେଲା ସେତେବେଳେ ଜଣେ ବଦ୍ଧ ଆବିର୍ଭୂତ ହେଲେ, ତାଙ୍କର 
ଅଷ୍ଟାଙ୍ଗ ମାର୍ଗର ନୂତନ ବିଧାନ ଏବଂ ନିର୍ବାଣର ଆଦର୍ଶ ଘୋଷଣା କଲେ; 
ଏବଂ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ସେ ଏହାକୁ ତାଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ସୃଷ୍ଠି ବୋଲି ପ୍ରଚାର କଲେ ନାହି, ସେ କହିଲେ ଯେ ଏହା ଆର୍ଯ୍ୟଜୀବନର 
ସତ୍ଯ-ନୀତିକ ଯାହା ବାରଂବାର ପୁନରାବିଷ୍କୃତ ହୋଇଛି ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଦ୍ବାରା, 
ଞ୍ଞାନୋଦ୍‌ଭାସିତ ମନୀଷା ଓ ପ୍ରବୂଦ୍ଧ ଆତ୍ମା ଦ୍ରାରା। କିନ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଏହା 
ସୂଚିତ କରେ ଯେ ଗୋଟିଏ ଆଦର୍ଶ, ଗୋଟିଏ ଶାଶ୍ବତ ଧର୍ମ ଅଛି, ଯାହାକୁ 
ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ନୀତିଶାସ୍ତ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ସତ୍ଯ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣତାର ପ୍ରୟାସ 
ନିମିତ୍ତ ଶକ୍ତିସମୂଦକୁ ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ଯ ଜୀବନର ତତ୍ତ୍‌ ଓ ପ୍ରୟୋଗନୀତିର 
ନୂତନ ବିବୂଭ୍ରିରେ। ନୂତନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବିଧୁବଦ୍ଧ କରିବାକୁ ନିରନ୍ତର ଚେଷ୍ଟା 
କରୁଛି। ମୁଶା (୦୫6୫) ପ୍ରବର୍ଭିତ ଧର୍ମ। ନୀତି ଓ ସାମାଜିକ ସଦାଚାରର 
ବିଧାନ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ନିନ୍ଦିତ ହେଲା, କ୍ରମେ ତାହା ଲୋକାଚାରରେ 
ପରିଣତ ହେଲା। ଏପରି ସମୟରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ତାହାର ସ୍ଥାନ ଅଧ୍କାର 
କଲା ଏବଂ ସେଥ୍‌ସଙ୍ଗେ ତାହାକୁ ଉଚ୍ଛେଦ ଓ ସାର୍ଥକ କରିବାକୁ ସଚେଷ୍ଟ 
ହେଲା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବାହ୍ୟ ରୂପକୁ ଉଚ୍ଛେଦ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କଲା ଏବଂ ଜୀବନର ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟ ବିଧାନ ତାହାର ଲକ୍ଷ୍ଯ ଥୁଲା, ତାହାକୁ 
ଆତ୍ମାର ଗଭୀରତର ଓ ପ୍ରଶସ୍ତତର ଜ୍ୟୋତି ଓ ଶକ୍ତି ସାହାଯ୍ୟରେ ସାର୍ଥକ 
କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କଲା। ମନୁଷ୍ଯର ଅନୁସନ୍ଧାନ ଏହିଠାରେ ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଇ 
ନାହିଁ ପରନ୍ତୁ ଏହି ସକଳ ବିଧାନକୂର ମଧ୍ୟ ସେ ପରିହାର କରିଛି, ଯେଉଁ 
ସତ୍ଯକୁ ସେ ଏତେକାଳ ବର୍ଜନ କରିଥୁ୍‌ଲା ସେ ଦିଗରେ ପୁନରାୟ ପ୍ରତ୍ଯାବର୍ଭନ 
କରିଛି, ଅଥବା କୌଣସି ନୂତନ ସତ୍ଯ ଓ ଶକ୍ତି ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି, 
କିନ୍ତୁ ସର୍ବଦା ସେ ଗୋଟିଏ ବିଷୟର ସନ୍ଧାନ କରିଛି, ସନ୍ଧାନ କରିଛି ତାହାର 
ସର୍ବାଙ୍ଗ ସିଛଦିର ନୀତି, ତାହାର ଯଥାଯଥ ଜୀବନଯାପନର ବିଧାନ, ସନ୍ଧାନ 
କରିଛି ତାହାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଉଚ୍ଚତମ ଓ ଅତି ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତି । 

ଏହି ଅନୂସନ୍ଧାନ ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ ଆରମ୍ଭ ହର, ସେ ଆଉ ପ୍ରଚଳିତ ଧର୍ମରେ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହେ ନାହିଁ, କାରଣ ସେ ଦେଖିବାକୁ ପାଏ ଯେ ତାହାର ନିଜର 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ କର୍ମ ୬୦୯ 


ଏବଂ ଜୀବନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାହାର ଯେଉଁ ଧାରଣା, ତାହାର ଉଦାରତମ ଓ 
ଗଭୀରତମ ଅନୂଭୂତି ସହିତ ଉକ୍ତ ଧର୍ମର ଆଉ ସଙ୍ଗତି ନାହିଁ। ସୁତରାଂ 
ସେପରି ଧର୍ମ ଉପରେ ସେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିପାରେ ନାହିଁ ଓ ସେ 
ଧର୍ମର ଅନୁଷ୍ଠାନର ସଂକଳ୍ପ ସେ ଆଉ ଗ୍ରହଣ କରି ପାରେ ନାହିଁ। ଏହା 
ପୁନଶ୍ଚ ତାହାର ସତ୍ତାର ଆନ୍ତରଧାରାର ଅନୁଯାୟୀ ନ ହେବା ହେତୁ ତାହାପକ୍ଷରେ 
ଏହା ଆଉ “ସତ୍‌” ନୁହେଁ, ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ, ଉଚ୍ଚତମ ବା ଉକଚ୍କଷ୍ଟତମ ବା 
ବାସ୍ତବ କଲ୍ୟାଣ ନୁହେଁ) ଏହା ତାହାର ନିଜ ସତ୍ତାର ବା ବିଶ୍ଵ ସତ୍ତାର 
ସତ୍ଯ ବା ଧର୍ମ ନୂହେଁ। ବ୍ଯକ୍ତି ପକ୍ଷରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଗୋଟିଏ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ବିଷୟ 
ଏବଂ ସେଥ୍ନିମିତ୍ତ ତାହାର ଦେହ-ପ୍ରାଣ- ମନର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଧର୍ମ ଅପେକ୍ଷା 
ଅଧୁକତର ମାନ୍ୟ; କିନ୍ତୁ ସେଥ୍‌ସଙ୍ଗେ ସମଷ୍ଟି ପକ୍ଷରେ ତାହା ବ୍ଯକ୍ତିକ ବିଷୟ 
ଏବଂ ତାହା ସମଷ୍ଟିର ଅଭିଜ୍ଞତା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର ପରିଣାମ। ସକଳ 
ରୂପ ଓ ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଆତ୍ମାର ପରିପୂର୍ଣ୍ପତାର ଆଦର୍ଶ ବିଧାନ ନୂହେ, 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀଶ୍ବରଙ୍କର ଶାଶ୍ବତ ବିଧାନ ନୁହେଁ ଯଦିଚ ଏହା 
ମଧ୍ୟରେ ଅଳ୍ରାଧ୍‌କ ପରିମାଣରେ ସେହି ଅତି ମହତ୍ତର ବିଷୟର ଇଙ୍ଗିତ, 
ସୂଚନା, ଦୀପ୍ରତିପ୍ରଦ ଆଭାସ ସକଳ ନିହିତ ରହିଛି। ପୁନଶ୍ଚ ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ସମଷ୍ଚିକୁ ଅତିକ୍ରମପୂର୍ବକ ଅଗ୍ରଗାମୀ ହୋଇପାରେ, ଏକ ମହତ୍ରର ସତ୍ୟ, ପ୍ରଶସ୍ତତର 
ପନ୍ଥାର, ପ୍ରାଣପୁୂରୂଷର ଏକ ଗଭୀରତର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନିମିତ୍ତ ସେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇପାରେ । 
ତାହା ମଧ୍ଯରେ ଯେଉ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଶାସ୍ତ୍ରକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଥାଏ ତାହା ଅବଶ୍ଯ 
ସର୍ବଦା ଗୋଟିଏ ଉଚ୍ଚତର ଗତିଧାରା ନ ହୋଇପାରେ; ତାହା ଅହଂଭାବାପନ୍ନ 
ବା ରାଜସିକ ପ୍ରକୃତିର ବିଦ୍ରୋହର ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ। ସେହି ପ୍ରକୃତି 
ଆତ୍ମ-ଚରିତାର୍ଥତା ଓ ଆତ୍ମ- ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ସ୍ଵାଧୀନତାର ସଂକୋଚନକାରୀରୂପେ ଅନୁଭୂତ 
କୌଣସି ଅନୂଶାସନରୁୂ ମୁକ୍ତିଲାଭ ନିମିତ୍ତ ଚେଷ୍ଟା କରିପାରେ। କିନ୍ତୁ ଏହା 
ସତ୍ତ୍ଵେ ଶାସ୍ତ୍ରର ସଂକୀର୍ଣ୍ପତା ବା ତ୍ରୁଟି ହେତୁ ଅଥବା ଜୀବନଯାତ୍ରାର ପ୍ରଚଳିତ 
ବିଧାନ କେବଳ ବାଧାଜନକ ବା ପ୍ରାଣହୀନ ଲୋକାଚାରରେ ପରିଣତ ହେବା 
ହେତୁ ସେହିପରି ବିଦ୍ରୋହ ଅନେକ ସମୟରେ ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ ହୁଏ। ଏହା 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୈଧ ହୁଏ, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା ମଧ୍ଯରେ ଗୋଟିଏ ସତ୍ଯ ଥାଏ, 
ଏହାର ଅସ୍ତତ୍କର ଉପଯୁକ୍ତ ଯଥାର୍ଥି କାରଣ ଥାଏ; କାରଣ ଯଦିଚ ଏହା 
ଯଥାଯଥ ପନ୍ଥାଟିକୁ ଧରିପାରେ ନାହିଁ ତଥାପି ରାଜସିକ ଅହଂର ଅବାଧ 
କ୍ରିୟା ଅଧୂକତର ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ପ୍ରାଣବନ୍ତ ହେବାରୁ ତାହା ଲୋକାଚାରର ପ୍ରାଣହୀନ 
ଗତାନୁଗତିକ ତାମସିକ ଅନୁସରଣ ଅପେକ୍ଷା ଉନ୍ନତ। ରାଜସିକ ପ୍ରକୃତି ତାମସିକ 
ପ୍ରକୃତି ଅପେକ୍ଷା ପ୍ରବଳ ଏହା ସର୍ବଦା ଅଧ୍‌କତର ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ, 
ଏହା ମଧ୍ଯରେ ଅଧୁକତର ସମ୍ଭାବନାସମୂହ ନିହିତ ଥାଏ କିନ୍ତୁ ଏହି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 


୬୧୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମୂଳତଃ ସାତ୍ବ୍ରିବ ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ; ଏହା ଏକ ବୁହତ୍ତର ଓ ମହତ୍ତର ଆଦର୍ଶର 
ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇପାରେ ଯାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆତ୍ମାର ଏବଂ 
ବିଶ୍ଵଳୀବନର ଅଧ୍‌କତର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସମୃତ୍ଧ ସତ୍ୟ ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ କରେ 
ତଥା ଅଦୂଷ୍ଟପୂର୍ବ ଭାଗବତ ମୁକ୍ତି ସହିତ ଏକ ଓ ଅଭିଜ୍ଞ ଉଚ୍ଚତମ ଧର୍ମ 
ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ କରେ। କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଏହି ଗତି ସାଧାରଣତଃ ଏକ ବିସ୍କୃତ 
ସତ୍ୟକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରିବାର ପ୍ରୟାସ ଅଥବା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସତ୍ତାର କୌଣସି 
ଅନାବିଷ୍କ୍ତ ବା ଅନଧୁଗତ ସତ୍ଯ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବା। ଏହା ଏକ 
ଅନିୟନ୍ତିତ ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଵୈରାଚାରିତା ମାତ୍ର ନୁହେଁ। ଏହାର ଆଧ୍ୟାମ୍ବି ଉପଯୋଗିତା 
ଅଛି, ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରଗତି ନିମିତ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ। ଯଦିବା 
ଶାସ୍କଟି ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୋଟିଏ ଜୀବନ୍ତ ଆଦର୍ଶ ଥାଏ ଏବଂ ସାଧାରଣ ମନତୁଷ୍ଯ 
ପକ୍ଷରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବିଧାନ ହୂଏ ତଥାପି ଯେ ଅସାଧାରଣ ମାନବ, ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ମାନବ, ଯାହାଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ଜୀବନ ବିକଶିତ ହୋଇଛି, ସେ ସେହି ଆଦର୍ଶ ଦ୍ବାରା 
ଚଳିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଶାସ୍ତ୍ରର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସୀମା ତାଙ୍କୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବାକୁ 
ହେବ। କାରଣ ଶାସ୍ତ୍ରର ବିଧାନ ସାଧାରଣ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ମାନବ ନିମିତ୍ତ, ତାହାର 
ପରିଚାଳନ, ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଓ ଆପେକ୍ଷିକ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ନିମିତ୍ତ, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କୁ ଏକ 
ପୂର୍ଷ୍ତତତ ପୂର୍୍୍ଚତା ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ହେବ; ଶାସ୍ତ୍ର କେତେଗୁଡ଼ିଏ 
ସ୍ଥିର-ନିର୍ଦ୍ିଷ୍କ ଧର୍ମର ସଂବିଧାନ, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଆତ୍ମାର ମୁକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ବାସ 
କରିବା ପାଇଁ ଶିକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେବ। 


କିନ୍ତୁ କର୍ମ ସଂପାଦନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଯଦି ବାସନାର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଏବଂ 
ପ୍ରଚଳିତ ଶାସ୍ତ୍ର - ଏହି ଦୁଇଟି ବର୍ଜନ କରାହୁଏ, ତାହାହେଲେ ତାହାର ଦୃଢ଼ 
ଭିତ୍ତି କଂଣ ହେବ? କାରଣ, ବାସନାଗତ ପରିଚାଳନାର ନିଜର ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରଭୃତ୍ବ ରହିଛି ଯଦିଓ ଏହା ପଶୁ ଓ ଆଦିମ ମାନବଜାତି ପକ୍ଷରେ ଯେପରି 
ସୁରକ୍ଷିତ ବା ସନ୍ତୋଷଦାୟକ ଥ୍‌ଲା ଆମ ପକ୍ଷରେ ସେପରି ହୋଇ ନ 
ପାରେ, କିନ୍ତୁ ତଥାପି, ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ତାହା 
ଆମର ପ୍ରକୃତିର ଅତି ଜୀବନ୍ତ ଅଂଶ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଏବଂ ତାହାର 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ଦୃଢ଼ୀଭୂତଃ କିନ୍ତୁ ଏହି ନୂତନ ପ୍ରୟାସ: ଅଜ୍ଞାତ 
ବା ଆଂଶିକ ଅଜ୍ଞାତ ଲକ୍ଷ୍ୟର ଅଭିମୁଖୀ, ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଅଭିଯାନ ସଦୂଶ, 
ଏହା ଏକ ଦୁଃସାହସିକ କ୍ରମବିକାଶୋନୁଖ୍ର ପ୍ରୟାସ। ଏକ ନୂତନ ବିଜୟ। 
ତେଣୁ ଏଠାରେ କେଉଁ ସୂତ୍ର ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ହେବ, କେଉଁ ପଥ- ପ୍ରଦର୍ଶକ 
ଆଲୋକ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିବାକୁ ହେବ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସତ୍ତାର କେଉଁଠାରେ 
ଏହାର ଦୃଢ଼ ଭିଭି ମିଳିବ ? ଏହାର ଉତ୍ତର ଏହି ଯେ ଏହି ସୂତ୍ର, ଏହି 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ କର୍ମ ୬୧୧ 


ଭିରି ମିଳିବ ମନୁଷ୍ଯର ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ, ତାହାର ବିଶ୍ଵାସ କରିବାର ସଂକଳ୍ପରେ, 
ସେ ନିଜର ଏବଂ ମାନବ-ଜୀବନର ସତ୍ଯରୂପେ ଯାହା ଦେଖୁଛି ବା ମନେକରୁଛି 
ତଦନୁସାରେ ଜୀବନକୁ ପରିଚାଳିତ କରିବାର ସଂକନଳ୍ପରେ। ଅନ୍ୟ ଭାଷାରେ 
ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଏହି ପ୍ରୟାସ ହେଲା ମନୂଷ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ତାହାର 
ସତ୍ଯ ତାହାର ଜୀବନର ଧର୍ମ, ତାହାର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଓ ସିଦ୍ଧିଲାଭର ପନ୍ଥା 
ଆବିଷ୍କାର ନିମିତ୍ତ ତାହାର ନିଜ ନିକଟରେ ବିଚାର-ସନ୍ଧାନ ଅଥବା ତାହାର 
ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ବା ବିଶ୍ଵସୃଷ୍ଠି ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ଅବଶ୍ଯଗ୍ରହଣୀୟ 
ଓ ଅନୂଭବନୀୟ ବିଷୟ ନିକଟରେ ବିଚାର-ସଂଧାନ। ଏବଂ ସବୁକିଛି ନିର୍ଭର 
କରେ ତାହାର ଶ୍ରଦ୍ଧାର ପ୍ରକୃତି ଉପରେ, ତାହାର ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ( ଅଥବା 
ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵଗତ ସତ୍ତାର ସେ ଅଂଶ ବା ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ତାହା ମଧ୍ୟରେ) ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁଟିକୁ ସେ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରୁଛି ତାହା ଉପରେ, ଏବଂ ଏହା ଫଳରେ ସେ 
ତାହାର ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମା ଦିଗରେ ଏବଂ ବିଶ୍ଵର ଆତ୍ମା ବା ପ୍ରକୃତ ସନ୍ତା 
ଦିଗରେ କେତେଦୂର ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି ତାହା ଉପରେ। ଯଦି ସେ ତାମସିକ 
ହୁଏ, ମୂଢ଼ ଓ ମୋହାଚ୍ଛନ୍ନ ହୁଏ, ଯଦି ତାହାର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଜ୍ଞାନହୀନ ହୁଏ, 
ତାହାର ସଂକଳ୍ପ ଯଥାଯଥ ନ ହ୍ରୁଏ, ତା'ହେଲେ ସେ କୌଣସି ସତ୍ୟରେ 
ପହଞ୍ଚ୍‌ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ତାହାର ନୀଚ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ନିପତିତ 
ହେବ। ଯଦି ସେ ରାଜସିକ ମିଥ୍ଯୟା-ଆଲୋକ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଲୁହ୍ଧ ହୁଏ, ସ୍ଵୈର 
ସଂକଳ୍ପ ଦ୍ବାରା ବିପଥରେ ପରିଚାଳିତ ହୋଇପାରେ ତାହାଫଳରେ ସେ ଦୁର୍ଗମ 
ଜଳାଭୂମି ବା ପର୍ବତର ଭୂଗୁ୍‌ଦେଶରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ପାରେ। ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହାର 
ମୁକ୍ତିର ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ ହେଲା ତାହା ଉପରେ ପୁନରାୟ ସତ୍ଵଗୁଣର ପ୍ରଭାବ; 
ସତ୍ତ୍ଵ ତାହା ଉପରେ ଏକ ନୂତନ ଜ୍ଞାନୋନ୍ନଵତ ଶୃଙଳା ଆନୟନ କରିବ 
ଏବଂ ତାହା ତାହାର ସ୍ଵୈର ଇଚ୍ଛାର ବିକ୍ଷୋଭମୟ ଭ୍ରାଚ୍ଥିରୁ ଅଥବା ତାହାର 
ମୋହାଚ୍ଛନ୍ନ ଅଜ୍ଞାନର ଜଡ଼ତାମୟ ଭ୍ରାନ୍ତିରୁ ତାହାକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବ। ଅନ୍ୟ 
ପକ୍ଷରେ ଯଦି ତାହାର ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସ୍ଵଭାବ ଥାଏ, ତାହାର ଅଗ୍ରଗତି ନିମିତ୍ତ 
ସାଗ୍ଵ୍ରିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଥାଏ, ତାଂହେଲେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନଧୁଗତ ଏକ 
ମହତ୍ତର ଆଦର୍ଶ ବିଧାନ ତାହାର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେବ । ଏହା ତାହାକୁ କେବେହେଲେ 
ବି ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଜ୍ୟୋତିର ଅତୀତ ସତ୍ତା ଓ ଜୀବନର ଏକ ଉଚ୍ଚତମ ଦିବ୍ଯ 
ଆଲୋକ ଓ ଦିବ୍ଯସତ୍ତା ଏବଂ ଜୀବନଧାରା ଦିଗରେ ଅନ୍ତତଃ କେତେଦୂର 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରିଚାଳିତ କରିପାରେ। କାରଣ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ସାବ୍ବ୍ରିକ ଜ୍ୟୋତିଟି 
ଏପରି ପ୍ରବଳ ହୁଏ ଯେ ନିଜର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ପରିଣତି ମଧ୍ଯକୁ ତ୍ରାହାକୁ ନେଇ 
ଯାଇପାରେ । ତା' ହେଲେ ସେହି ସ୍ଥାନରୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇ ଭାଗବତ ଲୋକୋତ୍ତର 
କୈବଲ୍ଯାତ୍ମକ ସତ୍ତାର କୌଣସି ପ୍ରଥମ ପ୍ରଭା ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା 


୬୧୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପାଇଁ ସେ ନିଜର ଗୋଟିଏ ପଥ ପ୍ରସ୍ତୃତ କରିପାରେ। ଆତମ୍ମୋପଲଟ୍ରିର ସକଳ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଠାରେ ଏହିସବୁ ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି। ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଅଭିଯାନ ପଥରେ ଏହିସବୁ 
ବିଷୟ ବିଭିନ୍ନ ବିଧାନ ଅଟେ। 

ବର୍ତମାନ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଦେଖିବାକୁ ହେବ ଯେ ଗୀତା ତାହାର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ 
ଶିକ୍ଷା ଓ ଆତ୍ମନିୟନ୍ତତଣ ଧାରାରେ ଏହି ସମସ୍ଯାଟିର କିପରି ସମାଧାନ କରିଛି। 
କାରଣ ଅର୍ଜୁନ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏପରି ଏକ ଇଙ୍ଗିତପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ ଯହିରୁ 
ସମସ୍ୟାଟି କିଂବା ତାହାର ଗୋଟିଏ ଦିଗ ପ୍ରକାଶ ପାଏ। ସେ କହିଲେ 
ଯେ ଯେଉଁମାନେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସହ ଭଗବାନ ବା ଦେବଗଣଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଯଜ୍ଞ 
କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଶାସ୍ତରବିଧ୍‌ ପରିତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ସେହି ନିଷ୍ଠା, ସେହି 
ଅନୁରାଗର ଏକାଗ୍ର ସଂକଳ୍ପ କି ପ୍ରକାର ହ୍ରଏ, ଯାହା ସେମାନଙ୍କୁ ଏପରି 
ଶ୍ରଵା ପ୍ରଦାନ କରେ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରକାର କର୍ମରେ ପ୍ରେରଣା ଦାନ କରେ? 
ତାହା କଂଣ ସାବ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସିକ ନା ତାମସିକ ? ତାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତିର 
କେଉଁ ସ୍ତରର ଅନ୍ତର୍ଗତ ୨ ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଗୀତା ପ୍ରଥମରେ ଏହି ନୀତିଟି 
ବିବୃତ କରୁଛି ଯେ ସକଳ ବିଷୟ ପରି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧା ମଧ୍ଯ ତ୍ରିବିଧ, 
ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ରଭୂତ୍ସ କରୁଥ୍‌ବା ଗୁଣ ଅନୁଯାୟୀ ତାହା 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯର ସତ୍ତାର ମୂଳ ଉପାଦାନ, 
ତାହାର ଜୀବନୀ ଶକ୍ତିର ପ୍ରକୃତି, ତାହାର ସ୍ବଭାବଜାତ ଶକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ତାହାର 
ଶ୍ରଦ୍ଧାର ରୂପ, ଭଙ୍ଗୀ ଓ ଗୁଣ ନିର୍ଦାରିତ ହୋଇଥାଏ, ““ ସତ୍ତ୍ଵବାନୁରୂପା ସର୍ବସ୍ଯ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା । ତପ୍ପରେ ଉଲ୍ଲିଖିତ ହୋଇଛି ଏପରି ଗୋଟିଏ ବିଶିଷ୍ଟ ଛତ୍ର ଯହିଁରେ 
ଗୀତା କହୁଛି ଯେ ଏହି ପୁରୂଷ, ମନୁଷ୍ଯର ଏହି ଅନ୍ତରାତ୍ମା, ଯେପରିକି 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଦ୍ବାରାହିଁ ଗଠିତ: ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟାଏ କିଛି ହେବାର ସଂକଳ୍ପ, 
ନିଜ ଉପରେ, ଜୀବନ ଉପରେ ଗୋଟିଏ ବିଶ୍ବାସ, ଏବଂ ତାଙ୍କର ସେହି 
ସଂକଳ୍ପଳ ଶ୍ରଦ୍ଧା ବା ସନ୍ତାଗତ ବିଶ୍ବାସ ଯାହାହେଉ ପଛକେ ସେ ତାହାହିଁ 
ଏବଂ ତାହାହିଁ ସେ, 'ଏଶ୍ରଦ୍ଧାମୟୋଃୟଂ ପୂରୁଷୋ ୟୋ ଯକ୍ଛଦ୍ଧଃ ସ ଏବ 
ସଃ”। ଏହି ଅର୍ଥପୂର୍ଷ ବାକ୍ଯଟି ଉପରେ ଯଦି ସାମାନ୍ୟ ମନୋଯୋଗ ସହିତ 
ଦୃଷ୍ଟିପାତ କରୁ ତାଂହେଲେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖିବାକୁ ପାଇବୁ ଯେ ଏହି ଗୋଟିଏ 
ଛତ୍ରରେ କେତୋଟି ଓଜଃପୂର୍ଣ୍ଚ ଶବ୍ଦ ମଧ୍ଯରେ ଆଧୁନିକ ପ୍ରୟୋଗ ବାଦ 
(୮୮୫9୮୩୫୮୦୮୩) ର ସମଗ୍ର ପରିକଳ୍ପନାଟି ନିହିତ ରହିଛି। କାରଣ ଯଦି ମନୁଷ୍ୟ 
ବା ତାହାର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ତାହାର ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଦାରା ଗଠିତ, ଏବଂ 
ଏହା ଗଭୀର ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, ତାହାହେଲେ ସେ ଯେଉଁ ସତ୍ଯକୁ 
ଦର୍ଶନ କରେ, ଯେଉଁ ସତ୍ଯକୂ ଜୀବନରେ ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ଚାହେଁ, 
ତାହାପକ୍ଷରେ ତାହାହିଁ ହେଲା ତାହାର ସତ୍ତାର ସତ୍ଯ। ତାହାର ସେହି ସତ୍ୟ 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ କର୍ମ ୬୧୩ 


ସେ ନିଜେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ବା କରୁଛି ଏବଂ ତାଂପକ୍ଷରେ ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ବାସ୍ତବ ସତ୍ଯ ରହି ନ ପାରେ। ଏହି ସତ୍ଯ ତାହାର ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ୟ 
କର୍ମର ବିଷୟ, ତାହାର ବିବର୍ଭତନର ବିଷୟ, ତାହାର ଆତ୍ମାର କ୍ରିୟାଶୀଳତାର 
ବିଷୟ, କିନ୍ତୁ ତାହା ମଧ୍ଯରେ ଯାହା ଅପରିବର୍ତନୀୟ ବା ଶାଶ୍ବତ ସେ ବିଷୟର 
ସତ୍ୟ ଏହା ନୁହେଁ। ତାହାର ଜାଣିବାର, ବିଶ୍ଵାସ କରିବାର, ବୁଦି ଓ ପ୍ରାଣଶକ୍ତିରେ 
ଗଠିତ ହେବା ନିମିତ୍ତ ବର୍ଭମାନ ସଂକଳ୍ପ ତାହାର କୌଣସି ଅତୀତ ସଂକଳ୍ପକୁ 
ସମର୍ଥନ କରୁଛି, ବଜାୟ ରଖିଛି, ତାହାଦ୍ଧାରାହି ସେ ଆଜି ଯାହା ତାହା 
ନିର୍ଣଵ୍ଚୀତ ହୋଇଛି ଏବଂ ତାହାର ମୂଳସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ସକ୍ରିୟ ଥ୍‌ବା ଏହି 
ସଂକଳ୍ପ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଯେକୌଣସି ନୂତନ ଦିଗରେ ଗତିକରୁ ପଛକେ ସେ ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ତହିଁରେ ପରିଣତ ହେବା ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନିଜର 
ମନ ଓ ପ୍ରାଣର କର୍ମ ଦ଼ାରାହିଁ ଆମ୍ଭେମାନେ ନିଜ ଜୀବନର ସତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟିକରିଥାଉ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ୍ଭେମାନେ ନିଜେ ନିଜକୁ ସୃଷ୍ଟି କରୂ, ଆମ୍ଭେମାନେ ନିଜ଼େ ନିଜର 
ବିଧାତା । 

କିନ୍ତୁ ଏହା ଯେ କେବଳ ମାତ୍ର ସତ୍ୟର ଗୋଟାଏ ଦିଗ ତାହା ଅତି 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଏବଂ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ନିକଟରେ ସକଳ ଏକଦେଶଦର୍ଶୀ ଉକ୍ତି ସନ୍ଦେହର 
ବିଷୟ ହୁଏ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତିସତ୍ତା ଯାହା ବା ଯାହାକିଛି ସୃଷ୍ଟିକରେ, 
ସତ୍ଯ କେବଳ ତାହାହି ନୂହେଁ। ତାହା କେବଳ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବିବର୍ଭନର:ଂ 
ସତ୍ଯ ଏକ ବୁହତ୍ତମ ଆୟତନବ୍ୟାପୀ କ୍ରିୟାର ଗୋଟିଏ ବିଶିଷ୍ଟ ବିନ୍ଦୁ ବା 
ରେଖା। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵର ଉର୍ଦ୍ବରେ୬ ପ୍ରଥମତଃ ରହିଛି ଏକ ବିଶ୍ବସତ୍ତା 
ଏବଂ ଏକ ବିଶ୍ଧବିବର୍ତନ ଏବଂ ଆତ୍ଭମାନଙ୍କର ବିବର୍ତନ ତାହାରି ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ଗୋଟିଏ ଅତି କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ରିୟା ଏବଂ ତାହାର ଉର୍ଦ୍ବରେ ମଧ୍ଯ ବିଦ୍ୟମାନ ଏକ 
ଶାଶ୍ବତ ପୁରୁଷ ଯାହାଙ୍କଠାରୁ ସକଳ ବିବର୍ତନ ଉତ୍ପନ୍ନ ହରଏ। ଏହାର ସମସ୍ତ 
ସମ୍ଭାବନା, ଉପାଦାନ, ମୂଳପ୍ରେରଣା ଓ ଅନ୍ତିମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସମସ୍ତବିଁ ତାଙ୍କଠାରୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହ୍ରୁ।ଏ। ଆମ୍ଭେମାନେ ଅବଶ୍ଯ ଏହା କହିପାରୁ ଯେ ସକଳ ବିବର୍ଭନହିଁ 
ବିଶ୍ବଵଚେତନାର ଗୋଟିଏ କ୍ରିୟା, ଗୋଟିଏ ମାୟା, ବିବର୍ତିତ ହେବାର ସଂକଳ୍ପଜନିତ 
ଗୋଟିଏ ସୃଷ୍ଟି, ଏବଂ ଏକମାତ୍ର ଅନ୍ୟ ସତ୍ଯବସ୍ତୁ (ଯଦି ଏପରି କିଛି ଥାଏ) 
ହେଲା ଏକ ଶୁଦ୍ଧ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା ଯାହା ଚେତନାର ଅତୀତ, ନିବିଶେଷ, 
ଅପ୍ରକଟିତ ଏବଂ ଅନିର୍ବଚନୀୟ। କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଏହାହିଁ ହେଲା ମାୟାବାଦୀଙ୍କର 
ଅଦ୍ଧୈତମତ। ମାୟାବାଦୀଗଣ ବ୍ଯବହାରିକ ସତ୍ୟ ଏବଂ ସୃଜନାମ୍ବିକା ମାୟାର 
ଅନ୍ଯ ଦିଗରେ ଯେଉଁ ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଏକକ କୈବଲ୍ୟାତ୍ମକ 
ସତ୍ତା ରହିଛନ୍ତି “ ଏଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ଯଟି ଏହିପରି ଭାବରେ ବୁଝିଛନ୍ତି : 
ସେମାନଙ୍କ ଚିନ୍ତାରେ ଏହି ବ୍ଯବହାରିକ ସତ୍ଯ ବିଭ୍ରମାତ୍ମକ, ଅନ୍ତତଃ କେବଳ 


୬୧୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସାମୟିକ ଏବଂ ଆଂଶିକ ଭାବରେ ସତ୍ୟ କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଆଧୁନିକ 
ପ୍ରୟୋଗବାଦ (୮୮୫୦୮୩।୫୮୩ ଏହାକହି ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରେ, 
ଅନ୍ତତଃ ଏହାହିଁ ସେହି ମତ ଅନୂସାରେ ଏକମାତ୍ର ଅଭିଜ୍ଞେୟ ସତ୍ଯଃ କାରଣ 
କେବଳମାତ୍ର ଏହି ସତ୍ଯଟିକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଅନୁସରଣ କରିପାରୂ। 
କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ମତରେ କୈବଲ୍ୟାମ୍ମକ ବ୍ରହ୍ମହି ପରମ ପୁରୁଷ ଏବଂ ପୁରୁଷ 
ସର୍ବଦା ଚୈତନ୍ୟମୟ ଆତ୍ମା, ଯଦିଚ ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଧ୍ବତମ ଚୈତନ୍ଯ, ଯାହାକୁ 
ଅତିଚୈତନ୍ୟ କୁହାଯାଇପାରେ (ତାଙ୍କର ନିମ୍ନତନ ଚୈତନ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଅଛି ଯାହାକୁ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଅଚେତନ ନାମରେ ଅଭିହିତ କରିଥାଉ) ତାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ମାନସିକ ଚେତନାଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ଏହି ମାନସିକ ଚେତନାକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଚେତନା ନାମରେ ଅଭିହିତ କରିବାକୁ ଅଭ୍ଯସ୍ତ। ଉଦ୍ଧ୍ବୃତମ ଅତିଚେତନାରେ 
ଅମୃତତ୍ସର ଏକ ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବତମ ସତ୍ଯ ଓ ଧର୍ମ ଅଛି, ସତ୍ତାର ମହତ୍ତମ ଦିବ୍ଯଧାରା, 
ଶାଶ୍ବତ ଓ ଅନନ୍ତର ଧାରା ଅଛି। ସତ୍ତାର ସେହି ଶାଶ୍ବତ ଧାରା ଓ ଦିବ୍ଯଭାବ 
ପୂର୍ବରୂ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ଆମ୍ଭେମାନେ ଚେଷ୍ଟାକରୁଛୁ 
ତାହାକୁ ଯୋଗସାଧନା ଦ୍ବାରା ଏଠାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବିବର୍ତନ ମଧ୍ୟରେ 
ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସାଧନାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା ଭାଗବତ ହେବା, 
ତାଙ୍କରି ସଦୃଶ “ହେବା, “ମଦ୍‌ଭାବ'”। ଏହା ମଧ୍ଯ ନିର୍ଭର କରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଉପରେ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସଚେତନ ମୂଳସତ୍ତାର ଗୋଟିଏ କିୟା ଦ୍ବାରା 
ଏବଂ ଏହାର ସତ୍ଯ ଉପରେ ବିଶ୍ଧାସ ଦ୍ବାରା, ଜୀବନରେ ଏହାର ଅନ୍ରସରଣ 
କରିବା ଓ ଏହାହିଁ ହୋଇଉଠିବାର ଗୋଟିଏ ଅନ୍ତରତମ ସଂକଳ୍ପ ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଏହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ। କିନ୍ତୁ ଏହାର ଅର୍ଥ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ ପୂର୍ବରୂ ଏହା 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ୟମାନ ନ ଥୁଲା । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହାକୁ 
ହୃଦୟଙ୍ଗମ ନ କରୁଛୁ, ନୂତନ ରୂପରେ ଏହାର ସତ୍ତାରେ ନିଜକୁ ଗଠନ 
ନ କରୁଛୁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବିହିରମ୍ମୂଖୀ ମନ ପକ୍ଷରେ ଏହା ବର୍ତମାନ 
ନ ଥ୍୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ଏହା ଶାଶ୍ବତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ରହିଛି, ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହା ମଧ୍ୟ 
କହିପାରୂ ଯେ ଏହା ପୂର୍ବରୂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନିଜର ନିଗୂଢ଼ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ: କାରଣ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଗଭୀରରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ସର୍ବଦା ବିରାଜିତ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସେହି ଦିବ୍ୟ ଧର୍ମରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହେବା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଏହାର ସୃଷ୍ଟିର ଅର୍ଥ ହେଲା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ତାଙ୍କର ଓ ଦିବ୍ଯଧର୍ମର ପ୍ରକଟନ। ସକଳ ସୃଷ୍ଠିହି ଶାଶ୍ବତ ପୂରୂଷଙ୍କର ସଚେତନ 
ମୂଳ ସତ୍ତାରୂ ଉଭୂତ ହେବା ହେତୁ ବସ୍ତୃତଃ ତାଙ୍କରହିଁ ପ୍ରକଟନ। ମୂଳ ସୃଜନୀ 
ଚଟୈତନ୍ଯ, ଚିତ୍‌ଶକ୍ତିରେ ଗୋଟିଏ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଗୋଟିଏ ସମ୍ମତି, ବିବର୍ତିତ ହେବାର 
ଗୋଟିଏ ସଂକଳ୍ପ ଯୋଗେ ଏହା ଅଗ୍ରସର ହୁଏ । 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ କର୍ମ ୬୧୫ 


ବର୍ତମାନ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନଟି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆଲୋଚ୍ୟ ବିଷୟ ନୂହେଁ। 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ସଂକଳ୍ପ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରହିଛି ତାହା ସହିତ 
ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତିର ପୂର୍ଷ୍ଚତାରେ ଗଠିତ ହେବାର ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମ୍ଭାବନାର 
କି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ତାହାହିଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ବୁଝିବାକୁ ହେବ। ଯାହାହେଉ ଏହି 
ଶକ୍ତି, ଏହି ଶ୍ରଦ୍ଧାହି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଭିଭି। ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
କାମନା ଅନୁଯାୟୀ ଜୀବନଯାପନ କରୁ, ତଦନୁସାରେ ଗଠିତ ହେଉ ଓ 
କର୍ମ କରୂ, ତାହା ଏକ ପ୍ରକାର ଶ୍ରଦ୍ଧାର ନିର୍ବନ୍ଧମୂଳକ କିୟା ଯାହା ପ୍ରଧାନତଃ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରାଖଗଗତ ଓ ଶରୀରଗତ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ତାମସିକ ଓ ରାଜସିକ 
ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ପୁନରାୟ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ର ଅନୂସାରେ 
ନିଜକୁ ଗଠନ କରିବାକୁ, ଜୀବନ-ଯାପନ କରିବାକୁ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟାକରୂଥ ସେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଯେଉଁ ନିର୍ବନ୍ଧମୂଳକ କ୍ରିୟା 
ଦ୍ବାରା ଅଗ୍ରସର ହେଉ (ଯଦି ତାହା ଏକ ଗତାନୁଗତିକ ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର ନ 
ହୁଏ), ତାହା ସାତ୍ତ୍ଵିକ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଯାହା ସର୍ବଦା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରୁଛି। ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଉଭୟକୁ ବର୍ଜନ କରୁ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ନିଜର ଆବିଷ୍ଟ୍ଵତ ବା ବ୍ଯକ୍ତିଗତଭାବେ ଗୃହୀତ କୌଣସି ଆଦର୍ଶ ବା ସତ୍ଯର 
କୌଣସି ନୂତନ ପରିକନ୍ଥନା ଅନୁଯାୟୀ ନିଜକୁ ଗଠନ କରୁ, ତଦନୁଯାୟୀ 
ଜୀବନଯାପନ କରୁ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ କରୂ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଏକ ନିର୍ବନ୍ଧମୂଳକ 
କ୍ରିୟା ହୁଏ ଯାହା ତିନୋଟି ଗୁଣ (ସତ୍ତ୍‌। ରଜ ଓ ତମ) ମଧ୍ୟରୂ କୌଣସି 
ଗୋଟିକର ଅଧୀନ ହୋଇପାରେ, ଯେଉଁ ଗୁଣତ୍ରୟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଚିନ୍ତାଃ ସଂକଳ୍ପକ ଅନୂଭବ ଓ କର୍ମକୁ ସର୍ବଦା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁଛି। ପୂନରାୟ 
ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ଅନୁଯାୟୀ ନିଜକୁ ଗଠନ କରିବାକୁ, 
ତଦନୂସାରେ ଜୀବନଯାପନ କରିବାକୁ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରୁ, 
ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାର କୌଣସି ନିର୍ବନ୍ଧମୂଳକ କ୍ରିୟା ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ହେବ। ଗୀତାର ମତ ଅନୁସାରେ ସେହି ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେବ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ପ୍ରକୃତିର ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ ଯେତେବେଳେ ସାଚ୍ଥ୍ଵିକ ପ୍ରକୃତି ନିଜର 
ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ପରିଣତି ଲାଭ କରିବା ହେତୁ ନିଜର ସୁନିଦର୍ଦିଷ୍ଟି ସୀମା ଅତିକ୍ରମ 
କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବ। କିନ୍ତୁ ଏହିସବୁ ବିଷୟ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଷୟ 
ପରୋକ୍ଷରେ ଏହି ଅର୍ଥି ପ୍ରକାଶ କରେ ଯେ ଏହା ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ଗତି 
ବା ଅବସ୍ଥାନ୍ତର ଆନ୍ତର ବା ବାହ୍ଯକ୍ରିୟା ଅଥବା ସାଧାରଣତଃ ଆନ୍ତର ଓ 
ବାହ୍ଯ ଉଭୟପ୍ରକାର କ୍ରିୟା। ତାଂହେଲେ ଏହି କ୍ରିୟାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ କଂଣ ହେବ ? 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ, ““କର୍ତବ୍ଯଂ କର୍ମ?,, ଗୀତା ତାହାର 


୬୧୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତିନୋଟି ଅଙ୍ଗ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛି- ଯଜ୍ଞ ଦାନ ଓ ତପଃ। କାରଣ ଅର୍ଜୁନ 
ଯେତେବେଳେ “` ସନ୍ୟାସ” ( ବାହ୍ୟ ତ୍ୟାଗ ) ଓ “ତ୍ୟାଗ” ( ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ତ୍ୟାଗ ) 
ଏହି ଦୂଇଟିର ପ୍ରଭେଦ ବିଷୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦୂଢ଼ତାର ସହିତ 
କହିଲେ ଯେ ଏହି ତିନୋଟି କାର୍ଯ୍ୟ ଆଦୌ ବର୍ଜନ କରିବାକୁ ହେବ ନାହି, 
ଏହାକୂ ସଂପାଦନ କରିବାକୁ ହେବ, କାରଣ ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ତବ୍ଯ 
କର୍ମ ଏବଂ ଏହା ମନୀଷ୍ୀମାନଙ୍କୁ ବିଶୁଦ୍ଧ କରେ। ଅନ୍ଯ ଭାଷାରେ କହିଲେ 
ଏହିସବୁ କର୍ମ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସିଵ୍ଧି ଲାଭର ଉପାୟ। କିନ୍ତୁ ଏହିସବୁ କର୍ମ 
ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଅଜ୍ଞାନରେ କିଂବା ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ସଂପାଦିତ 
ହୋଇପାରେ। ସକଳ ଗତିଶୀଳ କ୍ରିୟାକୁ ମୂଳତଃ ଏହି ତିନୋଟି ଅଂଶରେ 
ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ। କାରଣ ସକଳ ଗତିଶୀଳ କ୍ରିୟାରେ, ପ୍ରକୃତିର ସକଳ 
ଗତିଶୀଳତା ମଧ୍ୟରେ ରହିଛି ଗୋଟିଏ ଇଚ୍ଛାକୃତ ବା ଅନିଚ୍ଛାକୃତ ତପସ୍ୟା, 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟସମୂହର କିଂବା କୌଣସି ବିଶେଷ ସାମର୍ଥ୍ଯର 
ତେଜସ୍ଵିତା ଓ ଏକାଗ୍ରତା, ଯାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ କିଛି ସିଦ୍ଧ କରିବାକୁ, ଅର୍ଜନ 
କରିବାକୁ ଅଥବା କୌଣସି କିଛିରେ ବିବର୍ରିତ ହେବାକୁ ସାହାଯ୍ଯ କରେ, 
ଏବଂ ଏହାହିଁ “ତପଃ”। ସକଳ କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ରହିଛି ସେହି ସିଵି, ଅର୍ଜନ 
ଓ ବିବର୍ଭନର ମୂଲ୍ଯସ୍ବରୂପ ଗୋଟିଏ ବ୍ୟୟନ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ୍ଭେମାନେ ଯାହା, 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଯାହାକିଛି ଅଛି ତାହାର ଅର୍ପଣ, ଏବଂ ଏହାହିଁ ଂଦାନଂ। ସକଳ 
କର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ନିହିତ ରହିଛି ଯଜ୍ଞ, ଯାହା ଅଧ୍ଭୌତିକ ଶକ୍ତି ବା ବିଶ୍ବଶକ୍ତିସମୂହ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, ଅଥବା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ କର୍ମର ପରମ ଅଧୀଶ୍ବରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କରାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଲା ଏହି ଯେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ସକଳ 
କର୍ମ ଅଚେତନ ଭାବରେ, ଜଡ଼ଭାବରେ ବା ଖୁବ୍‌ ଅଧ୍୍‌କ ହେଲେ ଗୋଟାଏ 
ଅବୋଧ, ଅଜ୍ଞାନ ଓ ଅର୍ଦ୍ଦଟେତନ ସଂକନ୍ଥ ଘେନି କରୁ କିଂବା ଅବିଜ୍ଞ ବା 
ବିକୃତଚେତନା ଶକ୍ତି ସହିତ ବା ଜ୍ଞାନରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବିଜ୍ଞତାଯୁକ୍ତ ଚେତନାର 
ସଂକଳ୍ପ ସହ କରୁ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଯଜ୍ଚ ଦାନ ଓ ତପସ୍ୟା ତାମସିକ, 


ରାଜସିକ କି ସାବ୍ତ୍ଵିକ ? 


କାରଣ ଏଠାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୂର, ସ୍ଥୂଳ ବସ୍ତୂସମୂହରେ ମଧ୍ୟ ଏହି 
ତ୍ରିବିଧ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ରହିଛି। ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତସ୍ବରୂପ ଗୀତା କହୁଛି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆହାର 
ତାହାର ପ୍ରକୃତି ଅନୁଯାୟୀ ଏବଂ ଦେହ ଉପରେ ତାହାର କ୍ରିୟା ଅନୁଯାୟୀ 
ସାନ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ହୋଇଥାଏ। ମାନସିକ ସ୍ଥୂଳ ଶରୀରର 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ପ୍ରକୃତି ସ୍ଵବଭାବତଃ ସେହିପ୍ରକାର ପଦାର୍ଥ ଚାହେଁ ଯାହା ଆୟୁ ବୃଦ୍ଧିକରେ, 


ନ 


ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ଯ ଶକ୍ତି ବୂଛି କରେ, ଯୁଗପତ୍‌ ମାନସିକ, ପ୍ରାଣିକ ଓ 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ କର୍ମ ୬୧୭ 


ଦୈହିକ ବଳ ବୁଦ୍ଧି କରେ ଏବଂ ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଦେହର ସୁଖ, ପ୍ରୀତି 
ଓ ଆରୋଗ୍ଯ ବର୍ଦ୍ଧନ କରେ, ଏବଂ ସେହିସବୁ ପଦାର୍ଥ ଯାହା ରସାଳ, 
ସ୍ନିଗ୍‌ଧଧ ସ୍ଥିର ଓ ତୃପ୍ତିକର। ରାଜସିକ ପ୍ରକୃତି ସ୍ଵଭାବତଃ ଏପରି ଖାଦ୍ୟ 
ଚାହେଁ, ଯାହା ଅତ୍ଯଧୁକ ଅମ୍ଳ, ରାଗୁଆ, ଉଷ୍କ, କଟୁ, ରୁକ୍ଷ, ତୀକ୍ଷ୍ଣ 
ଓ ପ୍ରଦାହକାରୀ, ସେହିସବୁ ଖାଦ୍ୟ ଯାହା ଅସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ବୃତ୍ତି କରେ୬ ଶରୀର 
ଓ ମନର ପୀଡ଼ା ବୃଦ୍ଧି କରେ। ତାମସିକ ପ୍ରକୃତି ଶୀତଳ, ଅଶୁଦ୍ଧ, ପର୍ଯ୍ଯୟୁଷିତ, 
ପଚା ବା ସ୍ଵାଦହୀନ ଖାଦ୍ଯରେ ଏକପ୍ରକାର ବିକୃତ ତୃପ୍ତିଲାଭ କରେ ଏପରିକି 
ପଶୁପରି ଅପରର ଅର୍୍ଧଭୂକ୍ତ ଖାଦ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରେ। ଗୁଣତ୍ରୟର କ୍ରିୟା 
ସର୍ବବ୍ୟାପୀ। ଅନ୍ଯ ପ୍ରାନ୍ତରେ ମନ ଓ ଆତ୍ମାର ବିଷୟସମୂହରେ ମଧ୍ୟ, ଯଜ୍ଞ, 
ଦାନ ଓ ତପସ୍ଯାରେ ମଧ୍ୟ ଗୁଣତ୍ରୟ ଏହି ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୁଏ। 
ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତୀକତା(5୭/୮୮୦୦॥୫୮୮)ରେ ଏହିସବୁ ବିଷୟର 
ବିଭାଗ ଯେପରି ପ୍ରଚଳିତ ଥ୍‌ଲା ତଦନୁସାରେ ଗୀତା ପ୍ରତ୍ୟେକଟିର ତିନି 
ପ୍ରକାର ବିଭାଗ କରିଛି। କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଯଜ୍ଞତତ୍ତ୍ଵର ଯେଉଁ ଅତି ବ୍ଯାପକ 
ଅର୍ଥ ପ୍ରଦାନ କରିଛି ତାହାକୁ ସ୍ବରଣପୂର୍ବକ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ସକଳ ସଙ୍କେତର 
ବାହ୍ଯ ଅର୍ଥକୁ ପ୍ରସାରିତ କରିପାରୂ ଏବଂ ତନ୍ମଧ୍ଯରୂ ତାହାର ଉଦାରତର ଅର୍ଥ 
ପ୍ରକାଶ କରିପାରୂ। ପୁନଶ୍ଚ ଏହାକୁ ବିପରୀତକ୍ରମେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତମଃରୂ ଆରମ୍ଭ କରି ସତ୍ତ୍ଵରେ ପହଞ୍ଚିବା ସୁବିଧାଜନକ, କାରଣ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା କରୁଛୁ ଯେ, ଆତମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନିମ୍ନତନ 
ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ କିପରି ସାଗ୍ଚ୍ରିକ ପରିଣତି ଓ ଆତ୍ମସୀମା- ଲଂଘନର 
ମଧ୍ଯଦେଇ ତ୍ରିଗୁଣର ଅତୀତ ଏକ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ଓ କର୍ମ ଦିଗକୁ ଉଠିପାରୁ। 

ଯେଉଁ କର୍ମ ଶ୍ରଦ୍ଧାବିରହିତ ଭାବରେ କରାଯାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ କର୍ମ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଚେତନ ଧାରଣା ନାହିଁ, ସମ୍ମତି ନାହିଁ, 
ଇଚ୍ଛା ନାହିଁହ ଅଥଚ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ବାଧ୍ଯ ହୋଇ କରିବାକୁ ହୁଏ, ତାହା 
ତାମସିକ ଯଜ୍ଞ। ତାହା ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ସମ୍ପନ୍ନ କରାଯାଏ କାରଣ ଜଗତରେ ବଞ୍ଚ 
ରହିବାକୁ ହେଲେ ତାହା କରିବାକୁ ହୁଏ, କାରଣ ତାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମ୍ମୁଖକୁ 
ଆସେ, କାରଣ ଅନ୍ୟ ଲୋକେ ତାହା କରନ୍ତି, ତାହା ନ କଲେ ଅନ୍ୟ 
ଳୌଣସି ବୁହତ୍ତର ଅସୁବିଧା ହୋଇପାରେ କିଂବା ଏହିପରି ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ତାମସିକ ପ୍ରେରଣାବଶତଃ କରାହୁଏ। ପୁନଶ୍ଚ ଯଦି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତି 
ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ତମୋଗ୍ରସ୍ତ ହୁଏ ତାଂହେଲେ ତାହା ଅଯତ୍ନର ସହିତ, ଅବହେଳାପୂର୍ବକ, 
ଭ୍ରାନ୍ତ ମଦ୍ଧତିରେ ସମ୍ପନ୍ନ କରାଯାଏ। ତାହା ବିଧ୍‌ ଅନୁସାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ଯଥାଯଥ ନିୟମ ଅନୁସାରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହେବ ନାହିଁ, ଜୀବନର ବ୍ଯବହାର ଓ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଯାୟୀ ଏବଂ ଯାହା କରାଯାଉଛି ତାହାର ସତ୍ଯ-ତତ୍ତ୍‌ ଅନୁଯାୟୀ 


୬୧୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯଥାର୍ଥ ପଦ୍ଧତି ଅନୁସାରେ ପରିଚାଳିତ ହେବ ନାହି। ସେହି ଯଜ୍ଞରେ ଅନ୍ନ 
ଦାନ କରାହେବ ନାହି - ଭାରତୀୟ କ୍ରିୟା କାଣ୍ଡରେ ଏହି ଅନ୍ନଦାନ, ସାହାଯ୍ଯପ୍ରଦ 
ଦାନର ପ୍ରତୀକ, ପ୍ରକୃତ ଯଜ୍ଞସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାରେ ତାହା ଅନ୍ତନି ହିତ 
ଥାଏ; ଅପରକୁ ଏହି ଦାନ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟକ ଅପରକୁ ଓ ଜଗତକୁ ଫଳପ୍ରଦ 
ଦାନ: ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ସ୍ବାର୍ଥପର ହୁଏ 
ଏବଂ ଯେଉଁ ସଂଗତି ଓ ଆଦାନପ୍ରଦାନ ବିଶ୍ଵର ସତ୍ଯ-ବିଧାନ, ଏପରି କର୍ମ 
ଦ୍ବାରା ଏହାର ବ୍ଯତିକ୍ରମ ଘଟେ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମର ବାହ୍ଯ ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ 
ବା ସାହାଯ୍ଯଦାତାଙ୍କ ହେଉ ବା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ଅପ୍ରକଟ ବା 
ପ୍ରକଟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ହେଉ, ଯଜ୍ଞକର୍ମର ନେତୃବୁନ୍ଦଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଦକ୍ଷିଣା ଦାନ 
କରାଯାଏ, ଯେଉଁ ଦାନ ବା ଆତ୍ମଦାନ କରିବା ଅତି ପ୍ରୟୋଜନୀୟ, ଏପରି 
କର୍ମକୁ ସେହି ଦକ୍ଷିଣା ବିନା କରାହେବ। ସେପରି କର୍ମ ମନ୍ତ୍ର ବିନା କରାହେବ। 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ଦେବଗଣଙ୍କର ସେବାକରୁ, ସେମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସଂକଳ୍ପ ଓ ଜ୍ଞାନର ପବିତ୍ର ଦେହସ୍ଵରୂପ ନିବେଦନପରାୟଣ 
ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ମନ୍ତ ବୋଲାଯାଏ। ତାମସିକ ମାନବ ଦେବତାଗଣଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ତାହାର ଯଜ୍ଞ ଅର୍ପଣ କରେ ନାହି, ପରନ୍ତୁ ଭୂତ ପ୍ରେତଗଣଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଅଥବା ଯେଉଁ ସକଳ ଅଶୁଦ୍ଧ ଶକ୍ତି ଅନ୍ତରାଳରେ ରହି ତାହାର କର୍ମ ସେମାନଙ୍କର 
ନିଜର ଭୋଗ ସକାଶେ ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଅନ୍ଧକାର 
ଦ୍ବାରା ତାହାର ଜୀବନକ୍ର ଆଚ୍ଛନ୍ନ କରି ରଖନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ସେ ଯଜ୍ଞ କରେ। 

ରାଜସିକ ମାନବ ନିମ୍ନତର ଦେବଗଣଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଞ ଅର୍ପଣ କରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଧନର ରକ୍ଷକ ଯକ୍ଷଗଣ କିଂବା ଅସୁର ଓ ରାକ୍ଷସ ପ୍ରଭୂତି 
ଉନ୍ମାର୍ଗଗାମୀ ଶକ୍ତିସକଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ପଣ କରେ। ତାହାର ଯଜ୍ଞ ବାହ୍ୟତଃ 
ଶାସ୍ତ୍ରାନୁସାରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ତାହାର ପ୍ରେରଣା ହୁଏ ଆଡ଼ମ୍ବର- ପ୍ରଦର୍ଶନ 
ବା ଦମ୍ଭ ଅଥବା ତାହାର କର୍ମର ଫଳ ନିମିତ୍ତ ତୀବ୍ର କାମନା, କର୍ମର 
ପୂରସ୍କାର ନିମିତ୍ତ ପ୍ରଚଶ୍ତ ଦାବି। ଅତଏବ ଯେଉଁସବୁ କର୍ମ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଅହଂଭାବପୂର୍ଣ୍ର 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ବାସନାରୂ ଉଦ୍‌ଭୂତ ହୁଏ ଅଥଦା ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସିଵି ନିମିତ୍ତ 
ଜଗତ୍‌ ଉପରେ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାରରେ ବ୍ୟଗ୍ର ଦାମ୍ଭିକ ସଙ୍କଳ୍ପରୁ ଉଦ୍‌ଭୂତ 
ହୁଏ, ସେସବୁ କର୍ମ ରାଜସିକ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମ ଯଦିଚ ତାହା ଜ୍ୟୋତିର 
ମୁଖା ପରିଧାନ କରି ଆତ୍ମଗୋପନ କରେ, ଯଦିଚ ତାହା ବାହ୍ୟତଃ ଯଜ୍ଞରୂପେ 
ସମ୍ପାଦିତ ହୁଏ, ଯଦିଚ ତାହା ପ୍ରକାଶ୍ୟ ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ବା ଦେବଗଣଙ୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ, ତଥାପି ମୂଳତଃ ତାହା ଗୋଟିଏ ଆସୁରିକ କ୍ରିୟା ହୋଇଥାଏ । 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମର କେବଳ ଦୃଶ୍ୟମାନ ପରିଚାଳନା, ଯେଉଁ ଦେବତାଙ୍କର 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ କର୍ମ ୬୧୯ 


ନାମରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ସେ କର୍ମ ସମର୍ଥନ କରୁ, ଏପରିକି ବୁଦ୍ଧିଗତ ଏକାନ୍ତିକ 
ବିଶ୍ବାସ ଦ୍ବାରା ତାହା ସମର୍ଥିତ ହେଉଛି ବୋଲି ମନେ ହେଉଥ୍‌ଲେ ସୁଦ୍ଧା, - 
ତାହା ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମର ଯଥାର୍ଥ ମୂଲ୍ଯ ନିର୍ଦାରିତ ହୁଏ ନାହିଁ; 
କର୍ମର ମୂଲ୍ଯ ନିର୍ଦାରିତ ହ୍ରଏ କେବଳ ଅନ୍ତରର ଭାବ, ପ୍ରେରଣା ଓ ପରିଚାଳନା 
ଦାରା। ଯେଉଁଠାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମରେ ଅହଂଭାବର ପ୍ରଭୂତ୍ସ ଥାଏ, ସେଠାରେ 
ତାହା ହୁଏ ରାଜସିକ ଯଜ୍ଞ। ଅନ୍ୟପକ୍ଷେ ପ୍ରକୃତ ସାତ୍ତ୍ରିକ ଯଜ୍ଞ ତିନୋଟି 
ବିଶିଷ୍ଠ ଲକ୍ଷଣ ଦ୍ବାରା ଜଣାଯାଏ। ପ୍ରଥମତଃ ଏହା ଫଳପ୍ରଦ ସତ୍ୟ ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରେରିତ ଯଥାର୍ଥ ନୀତି, ଅଭ୍ରାନ୍ତ ପଦ୍ଧତି ଓ ନିୟମ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମର 
ପ୍ରକୃତ ଅଭିଳାଷ ଓ ବିଧାନ ଅନୁସାରେ, ସତ୍ଯ ପଦ୍ଧତି ଅନୁସାରେ, ଧର୍ମ 
ଅନୁସାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହ୍ରଏ, `ବିଧୁଦିଷ୍ଠଃଃ ଏହାର ଅର୍ଥ ଏହି ଯେ ବିବେକବୁଦି 
ଓ ଜ୍ଞାନୋନ୍ନତ ସଙ୍କଳ୍ପ ସାଗ୍ବ୍ରିକ କର୍ମର ଗତି, କ୍ରମ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରେ। ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟ ବିଧାନ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜୀବନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରୁଛି, ତାହା ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦାରିତ ପ୍ରକୃତ ଯଜ୍ଞରୂପେ ସେ କର୍ମ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
କର୍ତବ୍ୟ - ଏହି ଚିନ୍ତାରେ ମନକୁ ଏକାଗ୍ର ଓ ନିବଦ୍ଧ କରିବା ଦ୍ବାରା ସେ 
କର୍ମ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ ଏବଂ ସେଥୁନିମିତ୍ତ ସେପରି କର୍ମ ଏକ ସମୁଚ୍ଚ ଆନ୍ତରବାଧ୍ଯତା 
ଓ ଏକ ଅବଶ୍ଯପାଳନୀୟ ସତ୍ଯ ଅନୂସାରେ ସମ୍ପାଦିତ ହୁଏ ଏବଂ ତହିରେ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଫଳଲାଭର କୌଣସି କାମନା ନ ଥାଏ। କର୍ମର ପ୍ରେରଣାରେ 
ଏବଂ ତହିରେ ନିୟୋଜିତ ଶକ୍ତିର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଯେତେ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ହରଏ, ସେତେ 
ତାହା ସାବ୍ଵ୍ରିକ ପ୍ରକୃତିର ହୋଇଥାଏ। ପରିଶେଷରେ କର୍ମକୁ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣଭାବେ, 
(ମନର କୌଣସି ଭାବ ଚାପି ନ ରଖି) ଦେବଗଣଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଉତ୍ସର୍ଗ 
କରାଯାଏ। ବିଶ୍ବର ଅଧୀଶ୍ବର ଯେଉଁ ଦେବଶକ୍ତିସମୂହ ଦ୍ବାରା ବିଶ୍ଵପରିଚାଳନା 
କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ସେହି ଅଧୀଶ୍ଵରଙ୍କ ଛଦ୍ମବେଶ ଓ ବିଭିନ୍ନ ରୂପ, 
ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ତାହା ଗ୍ବହୀତ ହୁଏ। 

ଅତଏବ ଗୀତା ଯେଉଁପ୍ରକାର କର୍ମ ଦାବିକରେ, ସାବଦ୍ବ୍ଵିକ ଯଜ୍ଞ ସେହି 
ଆଦର୍ଶର ଖୁବ୍‌ ନିକଟବର୍ତୀ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷଭାବେ ସେହି ଦିଗକୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ପରିଚାଳିତ କରେ; କିନ୍ତୁ ଏହାହି ଚରମ ଓ ଉଚ୍ଚତମ ଆଦର୍ଶ ନୁହେଁ। ଏହା 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ସିଦ୍ଧପୁରୂଷଙ୍କର କର୍ମ ନୁହେଁ ଯେକି ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ 
ବାସକରନ୍ତି। କାରଣ ଏହା ଗୋଟିଏ ସ୍ଥିରନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଧର୍ମରୂପେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ, 
ଏବଂ ଏହା ସେବା ବା ଯଜ୍ଞରୂପେ ଦେବଗଣଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଅପିତ ହୁଏ, 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରକଟ ଭଗବାନଙ୍କର କୌଣସି ଆଂଶିକ 
ଶକ୍ତି ବା ବିଭାବର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅପିତ ହ୍ରୁଏ। ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ଧର୍ମବିଶ୍ବଵାସ ଅନୁସାରେ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ କର୍ମ। ମାନବଜାତି ନିମିତ୍ତ ଅନୁଷ୍ଠିତ ସ୍ଵାର୍ଥହୀନ କର୍ମଃ ନ୍ଯାୟ ଓ 


୬୨୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସତ୍ଯ ପ୍ରତି ନିଷ୍ଠା ନିମନ୍ତେ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକଭାବେ ସଂପାଦିତ କର୍ମ - ଏପରି କର୍ମ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଠତାର ସିଦ୍ଧି ନିମିତ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ: କାରଣ ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଚିନ୍ତାଃ ମନୋଭାବ, ସଂକନ୍ଥ ଓ ସତ୍ତାର ମୂଳ ସ୍ଵଭାବକୁ ବିଶୁଦ୍ଧ କରେ। 
ସାତ୍ବ୍ରିକ କର୍ମର ଯେଉଁ ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ପରିଣତିରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ପହଞ୍ଚିବାକୁ ହେବ, 
ତାହା ଏହା ଅପେକ୍ଷା ଆହୂରି ଉଦାରତର ଓ ମୁକ୍ତତର; ତାହା ସମୁଚ୍ଚ ଶେଷ 
ଯଜ୍ଚ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଦାରା ପରମ ଅଖଣ୍ଡ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନିବେଦିତ 
କର୍ମ ତାହା ସହିତ ଯୁକ୍ତ ଥାଏ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ଲାଭ କରିବାର ଆକାଦଡ୍କ୍ଷା 
ଅଥବା ସର୍ବତ୍ର ବାସୁଦେବ ଦର୍ଶନର ଅଭୀପ୍‌ସା। ସେପରି କର୍ମ ନୈବର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ଭାବରେ, ବିଶ୍ବଵଜନୀନ ଭାବେ, ଜଗତର ହିତ ନିମନ୍ତେ, ବିଶ୍ଵମଧ୍ଯରେ ଭଗବତ୍‌ 
ଇଚ୍ଛାର ପରିପୂରଣ ନିମିତ୍ତ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୂଏ। ସେହି ପରିଣତି ସ୍ଵୟଂ ନିଜର 
ଅତୀତ ଅମୃତଧର୍ମ ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଲଟ୍ଧ ହୁଏ 
ଏକ ମୁକ୍ତ ଅବସ୍ଥା ଯେଉଁଠାରେ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କର୍ମ ନ ଥାଏ, କୌଣସି 
ସାନ୍ତ୍ରିକ ଧର୍ମବିଧ୍‌, କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ରବିଧାନର ସୀମାବଦ୍ଧତା ନ ଥାଏ; ଏହା 
ଦ୍ରାରା ନିକୃଷ୍ଠତର ବ୍ରଦ୍ଧି ଓ ସଂକଳ୍ପକୁ ଅତିକ୍ରମ କରାହୁଏ, ତାହା ପରିବର୍ଭେ 
ଏକ ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରଜ୍ଞା କର୍ମର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରେ, ପରିଚାଳନା କରେ ଏବଂ 
ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ତାହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗକୁ ନେଇଯାଏ। ସେଠାରେ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ଫଳର କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ କାରଣ ଯେଉଁ ସଂକଳ୍ପଟି କ୍ରିୟାଶୀଳ ହ୍ରଏ ତାହା 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନିଜର ନୂହେଁ। ତାହା ଏକ ପରମତମ ସଂକଳ୍ପ, ଜୀବ ଯାହାର 
ଯନ୍ତ୍ରସ୍ୂରୂପ। ସେଠାରେ ଜୀବର ଆତ୍ମପରତା ବା ଆତ୍ମତ୍ଯାଗ ନାହିଁ କାରଣ 
ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କର ସନାତନ ଅଂଶ, ଜୀବ ତାହାର ଅସ୍ତିତ୍ମର ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ତା 
ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହରଏ ଏବଂ ସେହି ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ, ସେହି ଆତ୍ମାରେ ସେ 
ଏବଂ ସମସ୍ତେ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ। ସେଠାରେ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କର୍ମ ନାହି, 
କାରଣ ସକଳ କର୍ମହିଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ରଙ୍କୁ ସମର୍ପିତ ହୁଏ, 
ଏବଂ ସେ ସ୍ଵୟଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ରୂପାନ୍ତରିତ ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି ମାଧ୍ୟମରେ 
କର୍ମଟି ସଂପାଦନ କରନ୍ତି। ସେଠାରେ କୌଣସି ଯଜ୍ଞ ନାହି - ଅବଶ୍ୟ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଏହା କହିପାରୂ ଯେ ଯଜ୍ଞର ଅଧୀଶ୍ମର ଜୀବ ମଧ୍ୟରେ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତିଜନିତ 
କର୍ମକୁ ତାଙ୍କର ନିଜର ବିଶ୍ବରୂପର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ପଣ କରୁଛନ୍ତି। ଯଜ୍ଞରୂପେ 
କର୍ମ ନିଜକୁ ଅତିକ୍ରମପୂର୍ବକ ଏହି ଉଚ୍ଚତମ ସ୍ତରରେ ଉପନୀତ ହ୍ରଏ। ଯେଉଁ 
ଜୀବ ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ତାହାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଚୈତନ୍ୟ ଲାଭ କରିଛି, 
ଏହାହିଁ ତାହାର ସିଦ୍ଧ ଅବସ୍ଥା। 

ତାମସିକ ତପସ୍ୟା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ ଅଞଜ୍ଞାନାଚ୍ଛନ୍ନ ଓ ଭ୍ରାନ୍ତଧାରଣା ଯୋଗେ; 
ନିଜର ଭ୍ରାନ୍ତିରେ ଦୃଢ଼ ଏବଂ ଅବିଚଳ ଭାବ ଦ୍ବାରା, ପୋଷଣ କରିଥବା 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ କର୍ମ ୬୨୧ 


କୌଣସି ମିଥ୍ଯା ଉପରେ ଅଜ୍ଞାନ ବିଶ୍ଵାସ ଦାରା ଏହା ସମର୍ଥୁତ ହ୍ରଏ। 
କୌଣସି ସତ୍ଯ ବା ମହାନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଶୂନ୍ଯ ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ୍ର ଓ 
ନୀଚ ସ୍ବାର୍ଥପର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଘେନି ଆତ୍ମପୀଡ଼ନ ଦ୍ବାରା ସଂପାଦିତ ହୁଏ ଅଥବା 
ଅପରର ଅନିଷ୍ଠ ସାଧନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏକାଗ୍ର ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସଂପାଦିତ ହୁଏ । 
ଏହି ପ୍ରକାର ଶକ୍ତିପ୍ରୟୋଗ ତାମସିକ ହ୍ରଏ, କୌଣସି ଜଡ଼ତାର ଧର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ନୁହେଁ କାରଣ ତପସ୍ଯାର ସହିତ ଜଡ଼ତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ- କିନ୍ତୁ ମନ 
ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ଏକ ପ୍ରକାର ତମିସ୍ରା କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟରେ ଏକପ୍ରକାର ନୀଚ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା 
ଓ କଦର୍ଯ୍ୟତା ଅଥବା ଲକ୍ଷ୍ୟ ବା ପ୍ରେରଣାରେ ଏକପ୍ରକାର ପାଶବ ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ବା ବାସନା ହେତୁ ସେହି ତପସ୍ଯା ତାମସିକ ହ୍ଏ। ସେହିସବୁ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ରାଜସିକ ତପସ୍ୟା ହୁଏ ଯାହା ମନୂୁଷ୍ଯଠାରୂ ସମ୍ମାନ ଓ ପୂଜା ଲାଭ କରିବା 
ନିମିତ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଓ ବାହ୍ୟିକ ଯଶଃ ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଲାଭ ନିମିତ୍ତ 
ଅଥବା ସେହିପରି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଅହଂଭାବଯୁକ୍ତ ସଂକଳ୍ପ ଓ ଗର୍ବର ପ୍ରେରଣା 
ଦ୍ବାରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୂଏ। ଏହି ପ୍ରକାର ତପସ୍ୟା କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ବିଶେଷ ବିଶେଷ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ। ଏହିସବୁ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଆତ୍ମାର ଉଦ୍ଧ୍ବଵମୁଖୀ 
ବିକାଶ ଓ ସର୍ବାଙ୍ଗ ସିଛ୍ଧିରେ କୌଣସି ସହାୟତା ହୁଏ ନାହିଁ ଏହାର କୌଣସି 
ନିର୍ଦ୍ିଷ୍ ଶ୍ରେୟସ୍କର ନୀତି ନାହି, ଏହା ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ଉପଲକ୍ଷ 
ସହିତ ଜଡ଼ିତ ଏବଂ ଏହାର ନିଜର ସ୍ବରୂପ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି। ପୁନଶ୍ଚ ଯଦି 
ବା ଦୁଶ୍ଯତଃ କୌଣସି ଅଧ୍‌କତର ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ ଓ ମହତ୍‌ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସେହି 
କର୍ମର ଥାଏ ଏବଂ ତହିଁରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସଂକଳ୍ପ ଉଚ୍ଚତର ଧରଣର ହୁଏ, 
ତଥାପି ଯଦି କୌଣସି ପ୍ରକାର ଓଦ୍ଧତ୍ଯ ବା ଗର୍ବ ବା ପ୍ରଚଣ୍ଡ ସ୍ଵୈରସଂକଳ୍ପ 
ବା ବାସନାର ତୀବ୍ରବେଗ ସେହି ତପସ୍ଯା ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରେ ଅଥବା 
ଯଦି ତାହା ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ନ ହୁଏ, ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ଯଥାଯଥ ନୀତିର 
ବିରୋଧୀ ହୁଏ, ଯଦି ତାହା ନିଜର ଓ ଅପରର ଅନିଷ୍ଠକାରକ କୌଣସି 
ପ୍ରଚଣ୍ତ ଉଚ୍ଚଛଝଳ ବା ଘୋର କର୍ମରେ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଏ ଅଥବା 
ଯଦି ତାହା ଆତ୍ମପୀଡ଼ନମୂଳକ ହୁଏ, ଏବଂ ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଶରୀରକୁ କ୍ଳେଶଦାନ 
କରେ ଅଥବା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରରେ ବିରାଜିତ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଲଙ୍ଘନ କରେ, ତାଂହେଲେ ତାହା ହୁଏ ଅବିମୃଷ୍ଯ 
ରାଜସିକ ବା ରଜୋତାମସିକ ତପସ୍ୟା। 

ଉଚ୍ଚତମ ସଂବୁରଦ୍ଧ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସହିତ ଗଭୀରତମଭାବେ ଗ୍ହୀତ କର୍ତବ୍ୟ ରୂପେ 
ଅଥବା “କୌଣସି ନୈତିକ ବା ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ବା ଅନ୍ୟ ଉଚ୍ଚତର କାରଣ ହେତୁ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ତପସ୍ୟା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୂଏକ ସେଠାରେ କୌଣସି ବାହ୍ୟିକ ବା ସଂକୀର୍ଣ୍ତ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ କର୍ମଫଳର ଆକାଙ୍କ୍ଷା ନ ଥାଏ । ତାହାର ସ୍ଵରୂପ ହେଲା ଆତ୍ମସଂଯମ 


୬୨୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ସେଥନିମିତ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ ଆତ୍ମନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଏବଂ ନିଜ ପ୍ରକୃତିରେ ଏକ ସୁସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 
ସ୍ଥାପନ। ଗୀତା ତିନିପ୍ରକାର ସାବ୍ଵ୍ରିକ ତପସ୍ଯାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛି। ପ୍ରଥମଟି 
ଶାରୀରିକ, ଯାହା ବାହ୍ଯ କର୍ମର ତପସ୍ୟା ଓ ଏହା ସଂପର୍କରେ ବିଶେଷଭାବେ 
ଉଲ୍ଲିଖିତ ହୋଇଛି, ¬ ସମ୍ମାନାହ୍ଁହ ବ୍ଯକତ୍ତିଗଣଙ୍କର ସମ୍ମାନ ଓ ପୂଜା, ଦେହ, 
କର୍ମ ଓ ଜୀବନର ଶୂଚିତା, ସରଳ ବ୍ଯବହାର, ବହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା। 
ତପ୍ପରେ ବାଙ୍କୟ ତପସ୍ଯା ଯଥା ¬ ଶାସ୍ତ୍ରପାଠ, ସତ୍ଯ ପ୍ରିୟ ଓ ହିତଜନକ 
ବାକ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ ଏବଂ ଯତ୍ବସହକାରେ ସେହି ସକଳ ବାକ୍ଯ ପରିହାର ଯାହା 
ଅପରର ଭୟ, ଦୁଃଖ ବା ଉଦ୍‌ବେଗ ସୃଷ୍ଟିକରେ। ପରିଶେଷରେ ମାନସିକ 
ଓ ନୈତିକ ସିଦ୍ଧିର ତପସ୍ୟା ¬ ଭାବସଂଶୁଦ୍ଧି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ ପ୍ରକୃତିରୁ ନିର୍ମଳତା, 
ଧୀରତା ଏବଂ ମନର ସ୍ବଚ୍ଛ ଓ ଶାନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନତା, ଆତ୍ମସଂଯମ ଓ ନୀରବତା । 
ଯାହାକିଛି ରାଜସିକ ଓ ଅହଂକୃତ ପ୍ରକୃତିକୁ ଧୀରସ୍ଥିର ଓ ସଂଯତ କରେ 
ଏବଂ ତାହାର ପରିବର୍ତେ ଶୁଭ ଓ ପୁଣ୍ଯର ପ୍ରସନ୍ନ ଓ ଶାନ୍ତ ନୀତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରେ ସେସବୁ ଏଠାରେ ବିଦ୍ଯମାନ। ଏହାହିଁ ସେହି ସାଜ୍ତ୍ରିକ ଧର୍ମର ତପସ୍ୟା 
ଯାହାକୁ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ଏତେ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଉଥୁଲା। 
ଏହାର ମହତ୍ତର ପରିଣତି ହେବ ବୁଝି ଓ ସଂକନ୍ଥର ସମ୍ବଚ୍ଚ ବିଶୁଦ୍ଧି। ଆତ୍ମାର 
ସମତା, ଗଭୀର ଶାନ୍ତି ଓ ଅଚଞ୍ଚଳତା, ଉଦାର ସହାନୁଭୂତି ଏବଂ ଏକତ୍ସର 
ସାଧନା, ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଶରୀର ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ତର୍ପୂରୂଷଙ୍କର ଦିବ୍ଯ ପ୍ରସନ୍ନତାର 
ପ୍ରତିଫଳନ। ସେହି ସମୁଚ୍ଚ ଶିଖରରେ ନୈତିକ ରୂପ ଓ ପ୍ରକୃତି ଇତିମଧ୍ୟରେ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ରୂପ ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଉଛି। ଏବଂ ଏହି ପରିଥଣତିଟି 
ନିଜକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିପାରେ, ଏକ ଉଚ୍ଚତର ଓ ମୁକ୍ତତର ଜ୍ୟୋତି ମଧ୍ଯରେ 
ଏହାକୂ ଉନ୍ନୀତ କରାଯାଇପାରେ, ଏହା ପରମା ପ୍ରକୃତିର ସୁପ୍ରତିଶ୍ଠିତ ଦିବ୍ଯ 
ଶକ୍ତିରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଇପାରେ । ସେତେବେଳେ ରହିବ ଆତ୍ମାର ନିଷ୍ପଳୁଷ 
ତପଃ, ସକଳ ଅଙ୍ଗରେ ଏକ ଉଚ୍ଚତମ ସଂକଳ୍ପ ଓ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଶକ୍ତି, ଯାହା 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ ଏକ ଉଦାର ଓ ଘନୀଭୂତ ଶାନ୍ତି ମଧ୍ଯରେ ଏବଂ ଏକ ଗଭୀର 
ଓ ବିଶୁଦ୍ଧ ଅଧ୍ୟାମ୍ନ ଆନନ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ। ଅତଏବ ସେତେବେଳେ ତପସ୍ଯାର 
ଆଉ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହିବ ନାହିଁ, ତପସ୍ଯା ରହିବ ନାହିଁ, କାରଣ 
ସେତେବେଳେ ସବୁ ସ୍ବାଭାବିକ ଓ ସହଜ ଭାବେ ହେବ ଦିବ୍ଯ, ସବୁ ହେବ 
ସେହି ତପଃ। ସେଠାରେ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତି ଶକ୍ତିର କୌଣସି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ରହିବ 
ନାହିଁ କାରଣ ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତି ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଲୋକୋତ୍ତର ସଂକଳ୍ପ ମଧ୍ଯରେ 
ତାହାର ପ୍ରକୃତ ଉତ୍ସ ଓ ଭିରତ୍ତିର ସଂଧାନ ପାଇବ। ସେତେବେଳେ ଏହି 
ଶକ୍ତିର କ୍ରିୟାରାଜି ଏହି ଭାବରେ ଉଚ୍ଚସ୍ତରର ପ୍ରଭାବରୁ ପ୍ରବର୍ଭିତ ହେବା ହେତୁ 
ନିମ୍ନତର ସ୍ତରସମୂହରେ ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକ ଏକ ଅନ୍ତନ୍ତି ହିତ ସିନ୍ଧତମ ସଂକଳ୍ପର 


ରଖୈ 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ କର୍ମ ୬୨୩ 


ଏବଂ ଏକ ଅନ୍ତନ୍ନି ହିତ ସିଦ୍ଧତମ ପରିଚାଳନାରେ ସ୍ବାଭାବିକ ଓ ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର୍ଭଭାବେ 
ନିର୍ବାହିତ ହେଉଥ୍‌ବ। ବର୍ଭମାନ ଧର୍ମସଳଳର କୌଣସି ବାଧା ଆଉ ସେଠାରେ 
ରହିବ ନାହିଁ, କାରଣ ସେତେବେଳେ କର୍ମ ହେବ ମୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ହେବ 
ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ପ୍ରକୃତିର ଅତୀତ କିନ୍ତୁ ତାହା ମଧ୍ଯ ହେବ ସାଚ୍ତ୍ଵିକ 
କର୍ମବିଧ୍ର ଅତି ସତର୍କ ଓ ସଂକୀଣ୍ଣ୍ର ସୀମାର ଅତୀତ । 

ଯେପରି ତପସ୍ଯାକ୍ଷେତ୍ବରେ ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି ମଧ୍ୟ ସକଳ ଦାନ 
ଞ୍ାନହୀନ ତାମସିକ ଅଥବା ବାହ୍ୟାଡ଼ମ୍ବରପୂର୍ଣ୍ଣ ରାଜସିକ ଅଥବା ନିସସ୍ବାର୍ଥ 
ଓ ଜ୍ଞାନୋଦ୍‌ଭାସିତ ସାବ୍ବ୍ଵରିକ ପ୍ରକୃତିର ହୂଏ। ତାମସିକ ଦାନ ଅପିତ ହୁଏ 
ଆଜଞ୍ଚଭାବେ ତହିରେ ଯଥାଯଥ ଦେଶ, କାଳ ଓ ପାତ୍ରର କୌଣସି ବିବେଚନା 
ନ ଥାଏ; ଏହା ହ୍ରଏ ନିର୍ବୋଧ ଓ ବିବେଚନାଶୂନ୍ଯ ଏବଂ ବସ୍ତୃତଃ ସ୍ବାର୍ଥପର 
କ୍ରିୟାଃ ଅନୂଦାର ଓ ହେୟ ବଦାନ୍ଯତା। ସେ ଦାନରେ ସହାନୁଭୂତି ନ ଥାଏ, 
ପ୍ରକୃତ ଞଦାର୍ଯ୍ୟ ନ ଥାଏ, ସେଥ୍‌ରେ ଗ୍ରହୀତାର ହୃଦ୍‌ଗତ ଭାବର କୌଣସି 
ବିବେଚନା କରାଯାଏ ନାହିଁ, ସେ ଦାନ ଗ୍ବହୀତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଅବଜ୍ଞାର 
ସହିତ ଗ୍ବହୀତ ହ୍ରଏ। ରାଜସିକ ଦାନ ଅପ୍ରସନ୍ନ ଚିତ୍ତରେ, ଅନିଚ୍ଛା ସହିତ 
ଅଥବା ଉଗ୍ର ମନୋଭାବ ସହିତ ଅଥବା ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ବା ଅହଂମନ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଘେନି ଅଥବା କୌଣସି ଦିଗରୁ କୌଣସି ପ୍ରକାର ପ୍ରତ୍ଯୁପକାରର ଆଶା 
ବା ଗ୍ରହୀତାଠାରୁ ଅନୁରୂପ ବା ଅଧ୍‌କତର ଲାଭର ଆଶା ସହିତ ସଂପାଦିତ 
ହୁଏ। ସାତ୍ଵ୍ରିକ ଦାନ ଯଥାଯଥ ଯୁକ୍ତି, ସଦିଚ୍ଛା ଓ ସହାନୁଭୂତି ସହିତ କରାଯାଏ । 
ଏହା ଯଥାଯଥ ଦେଶ ଓ କାଳ ଅନୁସାରେ ଏପରି ଉପଯୁକ୍ତ ପାତ୍ରକୁ ଦାନ 
କରାଯାଏ ଯେପରି ଯୋଗ୍ୟ ଗ୍ରହୀତା ପକ୍ଷରେ ଦାନଟି ପ୍ରକୃତରେ ସାହାଯ୍ୟପ୍ରଦ 
ହୁଏ। କର୍ତଭବ୍ୟବୋଧ ଯୋଗୁଁ ସେପରି ଦାନ ଓ ଉପକାର କରାହୁଏ, ଗ୍ରହୀତା 
ନିକଟରୁ କୌଣସି ପୂର୍ବକୃତ ଉପକାର ବା ଭବିଷ୍ଯତ ଉପକାର ନିମିତ୍ତ ନୁହେଁ, 
ସେହି ଦାନର କୌଣସି ପ୍ରକାର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନ ଥାଏ। ସାନ୍ତ୍ଵିକ 
ଦାନର ପରିଣତି କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ କ୍ରମଶଃ ଅଧ୍‌କରୁ ଅଧ୍‌କ ସଂଚାର କରେ 
ଅପର ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି, ଜଗତ୍‌ ପ୍ରତି ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଉଦାର ଆତ୍ମଦାନ 
ଓ ଆତ୍ମସମର୍ପଣ ¬ କର୍ମଯଜ୍ଞର ଏହି ସମୁଚ୍ଚ ଉତ୍ସର୍ଗହିଁ ଗୀତାର ବିଧାନ। ଏବଂ 
ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଉନ୍ନୟନ ହେବ ଏହି ଆତ୍ମ-ନିବେଦନର ମହତ୍ତର 
ପରିପୂର୍ଠ୍ଚାତା ଜୀବନର ଉଦାରତମ ଅର୍ଥ ଉପରେ ହେବ ଏହାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା। 
ଭଗବାନ ନିଜକୁ ଏବଂ ନିଜର ଶକ୍ତିସମୂହକୁ ଦାନ କରୁଛନ୍ତି, ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ୟରେ 
ତାଙ୍କରଂ ସତ୍ତା ଓ ଆତ୍ମାକୁ ଅମିତ ଭାବେ ଢାଳି ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହା 
ଦ୍ବାରାହି ଏହି ସମଗ୍ର ବିଚିତ୍ର ଜଗତ୍‌ ଉଦ୍‌ଭୂତ ହୋଇଛି ଏବଂ ନିରନ୍ତର 
ସଂରକ୍ଷିତ ହେଉଛି। ବେଦ କହିଛି, ବିଶ୍ବଜୀବନ ବିଶ୍ଵପୁରୁଷଙ୍କର ଆମ୍ମବଳିଦାନ। 


୬୨୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସିଦ୍ଧଜୀବନର ମଧ୍ଯ ସକଳ କର୍ମ ଠିକ୍‌ ଏହିପରି ନିଜର ଏବଂ ନିଜର ଶକ୍ତିସମୂହର 
ନିରନ୍ତର ଦିବ୍ୟ ଭାବରେ ଦାନ ହେବ, ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅବସ୍ଥିତ ରହି 
ତାଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ଓ ପ୍ରେରଣାରୂ ସେ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ୟୋତି, ବଳ, ପ୍ରେମ, 
ଆନନ୍ଦ, ସାହାଯ୍ଯପ୍ରଦ ଶକ୍ତି ଲାଭ କରିବ ସେସମସ୍ତ ତାହାର ଚଦୁର୍ଦିଗରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ସେମାନଙ୍କର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅନୁଯାୟୀ ଅଥବା ଏହି ସମଗ୍ର 
ଜଗତ୍‌ ଓ ଏହାର ଜୀବସମୂହ ମଧ୍ଯରେ ସଞ୍ଚାର କରିବ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜୀବନର 
ଅଧୀଶ୍ବରଙ୍କ ନିକଟରେ ଜୀବର ସମଗ୍ର ଆତ୍ମଦାନର ଏହାହି ହେବ ସଂପପୂର୍ଣ୍ତ 
ପରିଣାମ | 

ଗୀତା ଯେଉଁ ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ କରିଛି, 
ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାହା ଦୁର୍ବୋଧ୍ୟ ବୋଲି ମନେହ୍ରଏ। ଗୀତା କହିଛି, “ଓଁ 
ତତ୍‌ ସତ୍‌” ଏହି ବଦାକ୍ଯଟି ବ୍ରହ୍ମର ତ୍ରିବୃତ୍‌ ସଂଜ୍ଞା, ପୁରାକାଳରେ ବୃହ୍ମଙ୍କ 
ଦ୍ବାରା ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ବେଦ ଓ ଯଜ୍ଞ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥୁଲା ଏବଂ ଏହି ବାକ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ 
ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଅର୍ଥ ନିହିତ ରହିଛି। “ତତ୍‌” ଶବ୍ଦ କୈବଲ୍ଯାମ୍ବକ ସତ୍ତା 
(176 ^01[6)କୁ ବୁଝାଏ; “ସତ୍‌' ଶବ୍ଦ ପରମ ବିଶ୍ବମୟ ସତ୍ତାର ମୂଳତତ୍କୁ 
ବ୍ରଝାଏ। ଓଁ, ତ୍ରିବୁତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମର ପ୍ରତୀକ; ବହିର୍ମୁଖୀ, ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ ବା ସୂକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ 
ଅତିଚେତନ କାରଣପୂରୂଷ। ଏହି ତିନୋଟି ଯଥାକ୍ରମେ- ଅ,ଉ, ମ ଏହି 
ତିନୋଟି ଅକ୍ଷର ଦାରା ବୁଝାଏ ଏବଂ ସମଗ୍ର ଓଁ ଶବ୍ଦଟି ଦ୍ବାରା ଚତୁର୍ଥ 
ଅବସ୍ଥା, ତୂରୀୟକୂ ବୁଝାଏ, ଯାହା କୈବଲ୍ୟଯାତ୍ମକ ସତ୍ତାକୁ ଉଠିଯାଏ। ପ୍ରାରମ୍ଭରେ 
ପ୍ରଶସ୍ତିସ୍ବରୂପ “ଓ” ଶବ୍ଦ ଉଚ୍ଚାରଣପୂର୍ବକ ସକଳ ଯଜ୍ଚ, ଦାନ ଓ ତପସ୍ଯାକ୍ରିୟା 
ପ୍ରବର୍ତନ କରାଯାଏ। ଏହା ଦ୍ବାରା ସ୍କୃରଣ କରାଇ ଦିଆହୁଏ ଯେ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ 
ସତ୍ତାରେ ଡିବୃତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ କର୍ମରେ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ହେବ, 
ଏବଂ ପରିକଳ୍ପନା ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ କର୍ମକୁ ଭଗବନ୍ଲଖ୍ରୀ କରିବାକୁ ହେବ। ମୋକ୍ଷାଭିଳାଷୀ 
ବ୍ୟଯକତ୍ତିଣଣ ଫଳକାମନାରହିତ ହୋଇ ଏବଂ କେବଳ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର 
ଅନ୍ତରାଳରେ ଅବସ୍ଥିତ ପରମ ଭଗବାନଙ୍କର ଧାରଣା, ଅନୁଭୂତି ଓ ଆନନ୍ଦ 
ସହିତ ଏହି ସକଳ କର୍ମର ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିଥାଂନ୍ତି। ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କର 
କର୍ମରେ ଏହି ବିଶୁଦ୍ଧତା ଓ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା ଦ୍ବାରା ଏହି ସମୁଚ୍ଚ ନିଷ୍କାମତା, 
ଏହି ଉଦାର ଅହମିକାଶୂନ୍ଯତା ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସମୃଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ସେହି ଭଗବାନଙ୍କର 
ସନ୍ଧାନ କରନ୍ତି। “ସତ୍‌” ଶବ୍ଦ ଶ୍ରେୟକୁ ବୁଝାଏ, ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ମଧ୍ଯ ବୁଝାଏ । 
ଶ୍ରେୟର ନୀତି ଓ ସତ୍ଯର ନୀତି, ¬ ଏହି ଦୁଇ ନୀତି ସେହି ତିନି ପ୍ରକାର 
କର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ରକ୍ଷିତ ହେବା ଉଚିତ। ସକଳ ଶୁଭକର୍ମହିଁ “ସତ୍‌, କାରଣ 
ତାହା ଜୀବାତ୍ମାକୂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜୀବନର ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ତା ନିମିନ୍ତ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରେ। ଯଜ୍ଞ, ତପସ୍ୟା ଓ ଦାନ କର୍ମରେ ସୁଦୂଢ଼ ନିଷ୍ଠା ଏବଂ ତାହାକୁ 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ କର୍ମ ୬୨୫ 


ମୂଳଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖି ଯଜ୍ଞରୂପେ,। ଦାନରୂପେ ଓ ତପସ୍ଯାରୂପେ ଯେଉଁସବୁ କର୍ମ 
କରାଯାଏ, ସେହି ସକଳ କର୍ମ ସତ୍‌, କାରଣ ତାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆତ୍ମାର 
ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ୟର ଭିଭି ଗଠନ କରେ। ଏବଂ ଯେହେତୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାହି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଜୀବନର ମୂଳ ନୀତି, ତେଣୁ ଏହିସବୁ କର୍ମର ଯେକୌଣସିଟି ଅଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ 
ସଂପାଦନ କରାଯାଏ, ତାହା ମିଥ୍ୟାହୁଏ, ପୃଥ୍‌ବୀରେ ବା ପରକାଳରେ ତାହାର 
କୌଣସି ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ବା ସତ୍ଯସାରବତ୍ତା ରହେ ନାହି, ଇହଜୀବନର ବା 
ମରଜୀବନର ପରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଚେତନ ଆତ୍ମାର ମହତ୍ତର ଲୋକସମୂହରେ 
କୌଣସି ବାସ୍ତବ ସତ୍ତା ରହେ ନାହି, ସ୍ଥିତି ବା ସୃଷ୍ଠିର କୌଣସି ଶକ୍ତି 
ମଧ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ। ଅନ୍ତର୍ପୂରୂଷଙ୍କ ଶ୍ରବ୍ା, କେବଳ ବୂଦିଗତବିଶ୍ବାସ ନୁହେଁ, 
ମାତ୍ର ଜାଣିବାର, ବୁଝିବାର, ବିଶ୍ବାସ କରିବାର, ଏବଂ ନିଜର ଦୃଷ୍ଟି ଓ 
ଜ୍ଞାନ ଅନୁସାରେ କର୍ମ କରିବାର, ନିଜକୁ ଗଠନ କରିବାର ଏକାଗ୍ର ସଂକଳ୍ପ, 
ତାହାର ଶକ୍ତି ଦାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବିବର୍ତନର ସମ୍ଭାବନା ସକଳ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
କରେ। ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ୟ ସତ୍ତାରେ, ପ୍ରକୃତି 
ଓ କର୍ମଧାରାରେ ଏହି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସଂକଳ୍ପକୁ ଯାହାକିଛି ଉଚ୍ଚତମ, ଦିବ୍ଯତମ, 
ସତ୍ୟତମ ଓ ଶାଶ୍ବତ, ତାହାର ଅଭିମୁଖୀ କରିବା ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ପରମତମ 
ସିଦ୍ଧିରେ ଉପନୀତ ହୋଇପାରୁ। 


୧୯ 
ଗୁଣତ୍ରୟ, ମନ ଓ କର୍ମଂ 


ତ୍ରିଗୁଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏବଂ ଉଚ୍ଚତମ ସାଜ୍ତ୍ରିକ ସାଧନା ତାହାର ଚ଼ଡ଼ାନ୍ତ 
ପରିଣତିରେ ନିଜକୁ ଅତିକ୍ରମପୂର୍ବକ ଗୁଣତ୍ରୟର ଅତୀତ ଅବସ୍ଥା ଲାଭ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ମୂଳ ପରିକଳ୍ପନାର ଆଲୋକରେ ଗୀତା କର୍ମର ଯେଉଁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିଛି 
ତାହା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମାପ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ। ଆତ୍ମବିକାଶଶୀଳ କର୍ମର ପଶ୍ଚାତରେ, 
ବିଶେଷତଃ ଜୀବ ପକ୍ଷରେ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ତାହାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ବିକାଶସାଧନର 
ପଶ୍ଚାତରେ ପ୍ରଧାନ ଓ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଶକ୍ତି ହେଲା ଶ୍ରଦ୍ଧା,,- ଯେଉଁ ସତ୍ଯ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଦର୍ଶନ କରିଛୁ - ତାହା ବିଶ୍ବାସ କରିବାର ଏବଂ ସେହି ସତ୍ଯର 
ଅନୁରୂପ ହୋଇ ଉଠିବାର, ତାହାକୁ ଜାଣିବାର ଏବଂ ଜୀବନ ଓ କର୍ମରେ 
ତାହାକୂ ବାସ୍ତବରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିବାର ସଂକଳ୍ପ। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ମାନସିକ 
ଶକ୍ତିସମୂହ ମଧ୍ଯ ରହିଛି ଏବଂ ତାହା ଯନ୍ତ୍ରସ୍ବରୂପ ଓ ଆବଶ୍ଯକ ବିଧାନରୂପେ 
କର୍ମର ବେଗ, ଗତି ଓ ସ୍ବରୂପ ନିର୍ଧ୍ରୟରେ ସହାୟତା କରେ; ତେଣୁ ଏହି 
ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ସାଧନା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ବୁଝିବା ନିମିତ୍ତ ସେଗୁଡ଼ିକର ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଜନ 
ରହିଛି। ଗୀତା ତାହାର ମହାନ୍‌ ଚରମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପସ୍ଥାପନ କରିବା ପୂର୍ବରୁ 
ଏମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ତାଦ୍ଧ୍ରିକ ବିଶ୍ଳେଷଣ ଉପସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ଅଗ୍ରସର 
ହେଉଛି; ସେହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତହି ତାହାର ସକଳ ଶିକ୍ଷାର ପରାକାଷ୍ଠା, ତାହାହିଁ ଉଚ୍ଚତମ 
ରହସ୍ଯ, ଅଧ୍ୟାମ୍ବଵ ଭାବରେ ସକଳ ଧର୍ମର ସସୀମତା ଅତିକ୍ରମଣ, ଦିବ୍ଯ 
ପରମ ଉକୂର୍ଷ। ପ୍ରଧାନ ଭାବଟିକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଯେତିକି ପ୍ରୟୋଜନ 
ସେତିକି କେବଳ ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ବରଣ୍ଣ୍ରନା କରି ଆତମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ସଂକ୍ଷେପରେ 
ଏହି ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ହେବ କାରଣ ଏଗୁଡ଼ିକ ଗୌଣ 
ବିଷୟ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକଟିର ନିଜର ବିଶିଷ୍ଠ ସ୍ଥାନରେ ଓ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେତୂ ବିଶେଷ ମୂଲ୍ୟ ରହିଛି। ଗୁଣତ୍ରୟର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ସେମାନଙ୍କର 
ନିଦିଷ୍ଟ କ୍ରିୟାକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଗୀତାର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା ମଧ୍ଯରୂ ପ୍ରକାଶ କରିବୁ; 


# ଗୀତା : ଅଷଦଶ ଅଧାୟ, ଶ୍ଳୋକ ୧ ରୁ ୩୯ 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ମନ ଓ କର୍ମ ୬୨୭ 


ଗୁଣତ୍ରୟର ଅତୀତ ପ୍ରତ୍ୟେକର ପରିଣତିର ସ୍ଵରୂପ ଭର୍ଦ୍ଚାୟନର ସାଧାରଣ 
ସ୍ଵରୂପରୂ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରକାଶିତ ହେବ। 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଶେଷ ପ୍ରଶ୍ନ ଦ୍ବାରା ବିଷୟଟିର ଏହି ଅଂଶଟି ଉପସ୍ଥାପନ 
କରାଯାଇଛି। ସେ ପ୍ରଶ୍ନଟି ହେଲା ସନ୍ଧ୍ଯାସର ତତ୍ତ୍ଵ ଓ ତ୍ୟାଗର ତରତ୍ତ୍‌ ଏବଂ 
ସେ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ। ଗୀତା ଏହି ବିଶିଷ୍ଟ ପାର୍ଥକ୍ଯଟି 
ପୂନଃ ପୁନଃ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛି, ଏହା ଉପରେ ଗୁରୂତ୍ସ ଦେଇଛି ଏବଂ ଏପରି 
ଉଲ୍ଲେଖ ଯେ ଯଥାଯଥ ହୋଇଥୁଲା ତାହାର ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରମାଣ ଭାରତୀୟ 
ମନର ପରବର୍ତୀ ଇତିହାସରୁ ମିଳେ। ପରବର୍ତୀ ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ଏହି ଦୁଇଟି 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଭିନ୍ନ ତତ୍୍୍୍‌କୁ ଜଟିଳ ରୂପ ଦିଆଯାଇଛି ଏବଂ ଗୀତା ଯେଉଁ କର୍ମର 
ଶିକ୍ଷା ଦେଇଛି ତାହାକୁ ତୂଚ୍ଛ କରାଯାଇଛି, ଖୁବ୍‌ ଅଧ୍‌କ ହେଲେ ସନ୍ଧ୍ଯାସର 
ପରମ ନିଷ୍ପିୟତାର ଏକ ପ୍ରାଥମିକ ପଦକ୍ଷେପରୂପେ ସେହିପରି କର୍ମର ଉପଯୋଗିତା 
ସ୍ଵୀକାର କରାହୋଇଛି। ବସ୍ତୃଃଃ ଲୋକେ ଯେତେବେଳେ ତ୍ୟାଗର କଥା କହନ୍ତି, 
ବୈରାଗ୍ୟର କଥା କହନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଏହାଦ୍ବାରା ସେମାନେ ସଂସାରତ୍ୟାଗକୁହିଁ 
ବୁଝନ୍ତି ଅନ୍ତତଃ ଏହାରି ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଗୀତାର 
ମତ ଏହାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପରୀତଃ ଏହି ମତ ଅନୁସାରେ ତ୍ୟାଗର ଭିଭି 
ହେଲା କର୍ମସଂପାଦନ ଏବଂ ସାଂସାରିକ ଜୀବନ, ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ମଠ, 
ଗୁହା ବା ଶୈଳଶିଖରକୁ ପଳାୟନ। ପ୍ରକୃତ ତ୍ୟାଗର ଅର୍ଥ କାମନାଶୂନ୍ୟ 
ଭାବରେ କର୍ମ କରିବା ଏବଂ ତାହାହିଁ ପ୍ରକୃତ ସନ୍ନ୍ୟାସ। 

ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଆତ୍ମନିୟନ୍ତ୍ରଣର ମୁଲ୍ତିପ୍ରଦ କ୍ରିୟାକୁ ତ୍ୟାଗର ଭାବ ଦ୍ବାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
କରିବାକୁ ହେବ ଏଥ୍‌ରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି, ଏହା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମୂଳସୂତ୍ର। କିନ୍ତୁ 
ତ୍ଯାଗ କଂଣ ଏବଂ ଏହା କିପରି ଭାବରେ କରିହେବ? ଏହା ସଂସାରର 
କର୍ମତ୍ୟାଗ ନୁହେ। କୌଣସି ବାହ୍ୟଯିକ ସନ୍ନ୍ୟାସ ବା ଭୋଗବର୍ଜନର ବାହ୍ୟ 
ଆଡ଼ମ୍ବର ନୁହେଁ ପରନ୍ତୁ ଏହା ରାଜସିକ ବାସନା ଓ ଅହଂର ତ୍ୟାଗ, ବର୍ଜନ -- 
ବାସନାତ୍ମକ ଓ ଅହଂକାରଯୁକ୍ତ ମନର ଏବଂ ରାଜସିକ ପ୍ରାଣ-ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଜୀବନର ସନ୍ନ୍ୟାସ ବା ସମ୍ଯକ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ। ଯୋଗର ଉନ୍ନତ 
ସ୍ତରରେ ପହଞ୍ଚିବା ପକ୍ଷରେ ଏହିଟି ହେଲା ପ୍ରକୃତ ସତ୍ଯ ପ୍ରୟୋଜନ; ତାହା 
ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଆତ୍ମା ଓ ବ୍ରାହ୍ମୀ ଏକତ୍ବର ମାଧ୍ୟମରେ ହେଉ ଅଥବା ବିଶ୍ଵଗତ 
ବାସୁଦେବଙ୍କର ମଧ୍ଯଦେଇ ହେଉ କିଂବା ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଭାବରେ ପରମ 
ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ମଧ୍ଯରେ ହେଉ। ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସଂଜ୍ଞା ଅନୁସାରେ, ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କର 
ପ୍ରଚଳିତ ଭାଷ୍ଯ ଅନୁସାରେ ସନ୍ଧ୍ଯାସର ଅର୍ଥ କାମ୍ୟ କର୍ମସମୂହର ବାହ୍ଯିକ 
ନ୍ଯାସ ବା ପରିହାର; ଜ୍ଞାନୀଗଣ ମାନସିକ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପରିହାରକୁ ତ୍ଯାଗ 
ନାମରେ ଅଭିହିତ କରନ୍ତି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ କର୍ମର ଫଳ ପ୍ରତି, କର୍ମ 


୬୨୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରତି ଅଥବା ଏହାର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପ୍ରବର୍ତନା ବା ରାଜସିକ ପ୍ରେରଣା ପ୍ରତି 
ସକଳ ଆସକ୍ତି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ବର୍ଜନ - ଏହାକୁ ତ୍ୟାଗ ବୋଲାଯାଏ ଏବଂ 
ଗୀତା ସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ ତ୍ୟାଗ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ପାର୍ଥକ୍ଯ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଛି। ଏହି 
ଅର୍ଥରେ ତ୍ଯାଗହିଁ ଉତ୍କ୍ଟଷ୍ଟଠତର ପନ୍ଥା, ସନ୍ନ୍ୟାସ ନୁହେଁ। ବାଞ୍ଚନୀୟ କର୍ମସକଳକୁ 
ଯେ ବର୍ଜ୍ଚନ କରିବାକୁ ହେବ ତାହା ନୂହେଁ ପରନ୍ତୁ ଯେଉଁ କାମନା ନିମିତ୍ତ 
ସେଗୁଡ଼ିକ କାମ୍ୟ କର୍ମ ହରଏ ସେହି କାମନାକୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଦୂର 
କରିବାକୁ ହେବ। କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ବରଙ୍କର ବିଧାନ ଅନୁସାରେ କର୍ମର ଫଳ 
ଲବ୍ଧ ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ କର୍ମ କରିବା ହେତୁ ପୁରସ୍କାରସ୍ଵରୂପ ବା ସତ୍ତସ୍ବରୂପ 
ସେହି ଫଳର କୌଣସି ପ୍ରକାର ଅହମିକାପୂର୍ଣ୍ଣ ଦାବି ରହିବା ଉଚିତ ହେବ 
ନାହିଁ। ଅଥବା ଫଳଟି ଆଦୌ ନ ଆସିପାରେ, ତଥାପି କର୍ମଟି କରିବାକୁ 
ହେବ ଯେହେତୁ ତାହା କର୍ତ୍ତବ୍ୟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଭଗବାନ ସେହି 
କର୍ତବ୍ୟକର୍ମ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଦାବି କରୁଛନ୍ତି। ସଫଳତା ବା ବିଫଳତା 
ହେଉ ତାହା ତାଙ୍କର ନିଷ୍ପତ୍ରି ଏବଂ ସେ ତାଙ୍କର ସର୍ବଦର୍ଶୀ ସଂକଳ୍ପ ଓ 
ଦୁଜ୍ଞେୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଅନୁସାରେ ତାହା ନିର୍ଦଵାରଣ କରିବେ। ଅବଶ୍ଯ କର୍ମ, 
ସକଳପ୍ରକାର କର୍ମହି ଶେଷରେ ସଂନ୍ଯସ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ, ବାହ୍ଯଭାବରେ 
କର୍ମରୁ ବିରତ ହେବା ଦ୍ବାରା ନୂହେ, ନିଶ୍ଚଳତା ବା ନିଷ୍ପିୟତା ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ, 
ପରନ୍ତୁ ସକଳ କର୍ମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମଭାବେ ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଜୀବନର ଅଧୀଶ୍ବରଙ୍କଠାରେ ଯାହାଙ୍କର ଶକ୍ତିଭିନ୍ନ କୌଣସି କର୍ମ ସଂପାଦିତ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ନିଜକ୍ର କର୍ତା ବୋଲି ଜ୍ଞାନ କରିବାର ଯେଉଁ ମିଥ୍ଯା 
ଧାରଣା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅଛି ତାହା ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ; କାରଣ ବସ୍ତୃତଃ 
ବିଶ୍ବଶକ୍ତିହିଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ୁ ଓ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅହଂର ମାଧ୍ୟମରେ କର୍ମ 
କରନ୍ତି। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ କର୍ମ ଭଶ୍ଵର ଓ ତାହାଙ୍କର ଶକ୍ତିଙ୍କୁ ଅଧ୍ୟାତ୍ମଭାବେ 
ହସ୍ତାନ୍ତର କରିବା - ଏହାହି ଗୀତାର ଶିକ୍ଷାରେ ପ୍ରକୃତ ସନ୍ନ୍ୟାସ । 

ତଥାପି ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ କେଉଁ କେଉଁ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ ? 
ଯେଉଁମାନଙ୍କ ମତରେ ବାହ୍ଯିକ କର୍ମ ପରିତ୍ୟାଗ ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସେମାନେ 
ମଧ୍ଯ ଏହି ଦୁରୂହ ବିଷୟଟିରେ ଏକମତ ନୁହନ୍ତି । କେହି କେହି କହନ୍ତି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଜୀବନଧାରାରୁ ସକଳ କର୍ମ ବର୍ଜନ କରିବାକୁ ହେବ, ଯେପରିକି ତାହା ସହଜରେ 
ସମ୍ଭବ | କିନ୍ତୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ଦେହରେ ଜୀବିତ ରହିଛୁ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏହା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମଶୀଳ ସତ୍ତାକୁ ସମାଧ୍‌ ଦ୍ବାରା 
ମୃତ୍‌ପିଣ୍ତ ବା ଉପଳଖଣ୍ଡ ପରି ପ୍ରାଣହୀନ ନିଶ୍ଚଳତାରେ ପରିଣତ କରିବା 
ମୋକ୍ଷର ଅର୍ଥ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ସମାଧ୍‌ର ନିଶ୍ଚଳ ନୀରବତା ମଧ୍ୟରେ 
ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ହୁଏ ନାହିଁ କାରଣ ଯେତେବେଳେ ଶରୀର ମଧ୍ୟରେ 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ମନ ଓ କର୍ମ ୬୨୯ 


ପୂନରାୟ ଶ୍ବାସପ୍ରଶ୍ଵରାସ ଫେରିଆସେ ସେତେବେଳେ ପୁନରାୟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
କର୍ମ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ, ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ନିଦ୍ରା ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେଉଁ ମୁକ୍ତିଲାଭ 
କରିଥାଉ ସେହି ଉଚ୍ଚସ୍ଥାନରୂ ପୂନରାୟ ତଳକୁ ଗଡ଼ିପଡୁ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତ ମୋକ୍ଷ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଭାବେ ଅହଂବର୍ଜନ ଦ୍ବାରା ମୁକ୍ତି ଏବଂ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ 
ସହିତ ସଂଯୋଗସ୍ଥାପନ ସକଳ ଅବସ୍ଥାରେ ସ୍ଥିରପ୍ରତିଷ୍ଠ ରହେ, ଏହି ଜଗତରେ 
ବା ଏହାର ବାହାରେ ଯେକୌଣସି ଜଗତରେ ହେଉ ବା ସକଳ ଜଗତର 
ବାହାରେ ହେଉ ପ୍ରକୃତ ମୋକ୍ଷ ସ୍ଵ-ପ୍ରତିଷ୍ଠ ରହେ, ସର୍ବଥା ବର୍ତମାନୋଏପି, 
ଏବଂ ତାହା ନିଷ୍ପରିୟତା ବା ସକ୍ରିୟତା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହି। ତାହାହେଲେ 
କେଉଁ କେଉଁ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ? ପୂର୍ଣ୍ଣ ସନ୍ଧ୍ୟାସ- ମତାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କର 
ଏପରି ଉତ୍ତର ହୋଇପାରେ ଯେ (ଗୀତା ଏହାର ଉଲ୍ଲେଖ କରି ନାହି, 
ସମ୍ଭବତଃ ଗୀତାର ଯୁଗରେ ଏହା ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇ ନାହି) ନିଜର ଇଚ୍ଛାକୃତ 
କର୍ମମଧ୍ୟରେ କେବଳ ମାଧୂୁକରୀ, ଆହାର ଏବଂ ଧ୍ଧାନ ¬ ଏହିସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରାଯାଇପାରେ। ତାହାଛଡ଼ା କେବଳ ଶରୀରର ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ କର୍ମସମୂହ ମଧ୍ୟ 
କରଣୀୟ। କିନ୍ତୁ ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଅଧ୍କତର ଉଦାର ଓ ବ୍ୟାପକ ସମାଧାନ 
ଥୁଲା, ଯଜ୍ଞ ଦାନ ଓ ତପସ୍ଯା - ଏହି ତିନୋଟି ସର୍ବାପେକ୍ଷା ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
କର୍ମସାଧନ। ଏବଂ ଗୀତା କହିଛନ୍ତି ଏହିସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଅବଶ୍ୟ କର୍ତବ୍ୟକ କାରଣ 
ଏହା ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କୁ ଶୁଦ୍ଧ କରେ। କିନ୍ତୁ ଆହ୍ରି ସାଧାରଣଭାବେ ଏହି ତିନୋଟି 
କର୍ମକୁ ବ୍ୟାପକଚମ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରି କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ନିୟତ କର୍ମ 
କରିବାକୁ ହେବ; ଶାସ୍ତ୍ର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଥାଯଥ ଜ୍ଞାନନ ଯଥାଯଥ କର୍ମ, ଯଥାଯଥ 
ଜୀବନଧାରାର ତତ୍ଵ ଓ ପ୍ରୟୋଗନୀତି ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କର୍ମ ଅଥବା ମୂଳ 
ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କର୍ମ। “ସ୍ଵଭାବ-ନିୟତଂ କର୍ମଟ, ଅଥବା ପରିଶେଷରେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତଃ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଉର୍ଦ୍୍ବରେ ବିରାଜିତ ଭଗବାନଙ୍କର ସଂକଳ୍ପ 
ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ। ଶେଷୋକ୍ତ କର୍ମଟି ମୁକ୍ତପୂରୂଷର ଯଥାର୍ଥ 
ଏବଂ ଏକମାତ୍ର କର୍ମ, “ମୁକ୍ତସ୍ଯ କର୍ମ”୨। ଏହି ସକଳକର୍ମ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା 
ସଂଗତ ନୂହେଁ, ଗୀତା ଏହା ଅତି ସ୍ବାଷ୍ଟ ଓ ଅସଂଦିଗ୍‌ଧଭାବେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
କରିଛି, “ନିୟତସ୍ଯ ତୁ ସନ୍ନଧ୍ୟାସଃ କର୍ମଣୋ ନୋପପଦ୍ୟତେ'ଂ। ମୁକ୍ତି ନିମିତ୍ତ 
ଏହିପରି କର୍ମ ପରିତ୍ୟାଗହିଁ ଯଥେଷ୍ଟ ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ବିଶ୍ବାସ ହେତୁ ସେହିସବୁ 
କର୍ମତ୍ଯାଗ ତାମସିକ ତ୍ୟଯାଗ। ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଉ ଯେ ଯେପରି 
କର୍ମ ମଧ୍ଯରେ, ସେହିପରି କର୍ମ ତ୍ୟାଗ ମଧ୍ଯରେ ଗୁଣତ୍ରୟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ 
କରୋ।. ନିଷ୍କ୍ରିୟତା ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହେତୁ, “ସଙ୍ଗଃ ଅକର୍ମଣିଂ, କର୍ମପରିତ୍ୟାଗ 
କରିବା, ଏକ ପ୍ରକାର ତାମସିକ ପରିହାର। ପୁନଶ୍ଚ କର୍ମସମୂହ ଦୁଃଖ ଆନୟନ 
କରେ, ଅଥବା ଶରୀର ପକ୍ଷରେ ପୀଡ଼ାଦାୟକ ହୁଏ, ମନ ପକ୍ଷରେ କ୍ଳାନ୍ତିକର 


୬୩୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ହୁଏ ବୋଲି କର୍ମ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା ଅଥବା ସକଳ ବିଷୟ ତୂଚ୍ଛ ଏବଂ 
ଆମ୍ବା ପକ୍ଷରେ ବିରକ୍ତିକର ଏହିପରି ଭାବ ସହିତ କର୍ମ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା 
ହେଉଛି ରାଜସିକ ଭାବ ଏବଂ ତାହା ଉଚ୍ଚ ଅଧ୍ୟାମ୍ନ ଫଳ ଆନୟନ କରିପାରେ 
ନାହିଁ୨ ତାହା ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତ ତ୍ୟାଗ ନୁହେଁ ଏହା ବୁଦ୍ଧିପ୍ରସୂତ ଦୁଃଖବାଦ ବା 
ପ୍ରାଣର କ୍ଳାନ୍ଥିରୁ ଉଦ୍‌ଭୂତଃ ଅହଂ ମଧ୍ଯରେହିଁ ଏହାର ମୂଳ ରହିଛି। ଏହି 
ଅହଂମୁଖୀ ନୀତି ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ତ୍ୟାଗ ଯୋଗେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ମୁକ୍ତି 
ଲାଭ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ତ୍ୟାଗର ସାତ୍ଵ୍ରିକ ନୀତିର ଲକ୍ଷ୍ୟ କର୍ମର ପ୍ରତ୍ୟାହାର ନୁହେଁ, ପରନ୍ତୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଦାବିରୁ କର୍ମର ପଶ୍ଚାତରେ ରହିଥ୍‌ବା କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ଅଙ୍ଗ ଅହଂରୁୂ 
ନିବୂତ୍ତ ହେବା। ଏହା ଏପରି ଏକ କର୍ମ ଯାହା କାମନା ଦ୍ବାରା ପ୍ରରୋଚିତ 
ହୁଏ ନାହିଁ ମାତ୍ର ଯଥାଯଥ ଜୀବନଧାରାର ବିଧାନ ଦ୍ବାରା ପ୍ରରୋଚିତ ଅଥବା 
ମୂଳପ୍ରକୃତି। ତାହାର ଜ୍ଞାନନ ତାହାର ଆଦର୍ଶ ନିଜ ଉପରେ ଏବଂ ଯେଉଁ 
ସତ୍ୟ ସେ ଦର୍ଶନ କରେ ତାହା ଉପରେ ତାହାର ନିଜର ବିଶ୍ବାସ, ନିଜର 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଦାରା ପ୍ରରୋଚିତ। ଅଥବା ଏହା ଉଚ୍ଚତର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସ୍ତରରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସଂକନ୍ଧ ଦ୍ବାରା ଆଦିଷ୍ଠ କର୍ମ ଓ ଯୋଗଯୁକ୍ତ ମନ ଦ୍ବାରା ସଂପାଦିତ ହ୍ରଏ, 
କର୍ମରେ ବା କର୍ମର ଫଳରେ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଆସକ୍ତି ରହେ ନାହିଁ। 
ସମସ୍ତ କାମନା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ବର୍ଜନ କରିବାକୁ ହେବ, ବର୍ଜନ କରିବାକୁ 
ହେବ ସକଳ ଅହଂସର୍ବସ୍ଵ ଅହଂମୁଖୀ କର୍ମନିର୍ବାଚନ ଓ କର୍ମଣପ୍ରରଣା ଏବଂ 
ପରିଶେଷରେ ବର୍ଜନ କରିବାକୁ ହେବ ସଂକଳ୍ପର ସେହି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅହଂଭାବ 
ଯାହା ମନ୍ତ୍ରଣା ଦିଏ ““କର୍ମଟି ମୋର, ମୁଁ କର୍ମୀ”; ଅଥବା ‹“ କର୍ମଟି ଭଗବାନଙ୍କର, 
କିନ୍ତୁ ମୁଁ କର୍ମୀ୮। ସୁଖକର, ବାଞ୍ଚନୀୟଃ ଲାଭଜନକ ବା ସାଫଲ୍ଯମୟ କର୍ମରେ 
କୌଣସି ପ୍ରକାର ଆସକ୍ତି ରଖ୍‌ବା ଉଚିତ ହେବ ନାହିଁ ଅଥବା କୌଣସି 
କର୍ମ ଏହି ଶ୍ରେଣୀର ବୋଲି ସଂପାଦିତ ହେବ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ସେହିପରି କର୍ମ 
ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ ହେବ ¬ ସମଗ୍ର ଭାବେ, ନିଃସ୍ଵାର୍ଥିଭାବେ, ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ସମ୍ମତିର 
ସହିତ- ଯେତେବେଳେ ସେ କର୍ମ ଉର୍ଜ୍ରୂୁ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତର 
ମଧ୍ଯରୁ ଆଦିଷ୍ଟ ହେବ, “କର୍ତବ୍ଯଂ କର୍ମ। । ଅସୁଖକର, ଅବାଞ୍ଚନୀୟ ବା ଅତୃପ୍ତିକର 
କର୍ମ ଅଥବା ଯେଉଁ କର୍ମ କ୍ଳେଶ, ବିପଦ କଠୋର ଅବସ୍ଥା ବା ଅଶୁଭ 
ପରିଣାମ ଆଣେ ବା ଆଣିପାରେ ସେପରି କର୍ମ ପ୍ରତି କୌଣସି ବିତୃଷ୍ଣା 
ରହିବ ନାହିଁ, କାରଣ ସେପରି କର୍ମ ମଧ୍ୟ ଯେତେବେଳେ “କର୍ତବ୍ଯଂ କର୍ମ” 
ହେବ ସେତେବେଳେ ତାହାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ ସମଗ୍ରଭାବେ, 
ନିଃସ୍ଵାର୍ଥଭାବେବ ତାହାର ପ୍ରୟୋଜନ ଓ ସାର୍ଥକତାର ଗଭୀର ଜ୍ଞାନ ସହିତ। 
ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତି କଜାମନାସକ୍ତ ସତ୍ତାର ବିରାଗ ଓ ଦ୍ମିଧାଭାବସକଳ ବର୍ଜନ କରନ୍ତି 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ମନ ଓ କର୍ମ ୬୩୧ 


ଏବଂ ସେ ସାଧାରଣ ମାନବୀୟ ବିଦି, କ୍ଷୁଦ୍ରଚ ବ୍ୟକ୍ତିଗତଃ ସଂସ୍କାରଗତ ଅଥବା 
ଅନ୍ଯପ୍ରକାର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଆଦର୍ଶସକଳ ଦ୍ବାରା ନିରୂପିତ ସଂଶୟସମୂହକୁ ବର୍ଜନ 
କରନ୍ତି। ସେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ସାତ୍ଚିକ ମନର ଆଲୋକରେ ଏବଂ ଯେଉଁ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ 
ତ୍ଯାଗ ଆତ୍ମାକୁ ନୈର୍ବ୍ୟନତ୍ତିକତା ଦିଗରେ, ଭଗବାନଙ୍କ ଦିଗରେ, ବିଶ୍ଵମୟ ଓ 
ଶାଶ୍ବତମୟ ସତ୍ତା ଦିଗରେ ଉନ୍ନୟନ କରେ ତାହାର ଶକ୍ତି ଘେନି ତାଙ୍କର 
ପ୍ରକୃତିର ଉଚ୍ଚତମ ଆଦର୍ଶନୀତି ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି ଅଥବା ତାଙ୍କର ନିଗୂଢ଼ 
ଅନ୍ତରାତମ୍ମାରେ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ମରଙ୍କର ସଂକଳ୍ପ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି। 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଫଳ ନିମିତ୍ତ ଅଥବା ଇହଜୀବନରେ କୌଣସି ପୁରସ୍କାର 
ନିମିତ୍ତ ଅଥବା ସାଫଲ୍ଯ, ଲାଭ ବା ପରିଣାମ ପ୍ରତି କୌଣସି ପ୍ରକାର ଆସକ୍ତି 
ସହିତ ସେ କର୍ମ କରିବେ ନାହି; ଅଦୃଶ୍ଯ ପରଲୋକରେ କୌଣସି ଫଳ 
ନିମିତ୍ତ ସେ କର୍ମରେ ବତୀ ହେବେ ନାହିଁ ଅଥବା ଅନ୍ୟ ଜନ୍ମରେ ବା 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅତୀତ କୌଣସି ଜଗତରେ ଯେଉଁ ପୁରସ୍କାର ନିମିତ୍ତ ଅପରିପକ୍ସ 
ଧର୍ମବୁଦ୍ଧି ଲାଳାୟିତ ହରଏ ସେ ସେସବୁ ମଧ୍ଯ ଚାହିଁବେ ନାହିଁ। ଏ ଜଗତରେ 
ବା ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଜଗତରେ, ଏ ଜୀବନରେ ବା ପରବର୍ତୀ ଜୀବନରେ 
ଅନିଷ୍ଟ, ଇଷ୍ଟ ଓ ମିଶ୍ର ଏହି ତ୍ରିବିଧ କର୍ମଫଳ, - ଏସବୁ ହେଲା ଯେଉଁମାନେ 
କାମନା ଓ ଅହଂର ଦାସ କେବଳ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ, ଏସବୁ ବିଷୟ ମୁକ୍ତ 
ଆତ୍ମାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରେ ନାହିଁ। ଯେ ମୁକ୍ତକର୍ମୀ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଦ୍ବାରା 
ତାଙ୍କର ସକଳ କର୍ମ ଏକ ମହତ୍ତର ଶକ୍ତିଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିଛନ୍ତି ସେ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ 
ମୁକ୍ତ। ସେ କର୍ମ କରିବେ କାରଣ ଅଳ୍ପ ବା ଅଧୁକ, କ୍ଷୁଦ୍ର ବା ବୁହତ୍‌ 
କୌଣସି ନା କୌଣସି କର୍ମ କରିବା ଦେହଧାରୀ ଜୀବ ପକ୍ଷରେ ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ, 
ସ୍ଵାଭାବିକ ଓ ସମୀଚୀନ ¬ କର୍ମ ଜୀବନର ଦିବ୍ଯ ଭାଗବତ ବିଧାନର ଅଙ୍ଗ, 
ଏହା ଆତ୍ମାର ସମୁଚ୍ଚ ଶକ୍ତିର ଗତି। ତ୍ୟାଗର ଯାହା ମୂଳସୂତ୍ର, ଯଥାର୍ଥ 
ତ୍ୟାଗ, ଯଥାର୍ଥ ସନ୍ନ୍ୟାସଃ ତାହା କୌଣସି ଗତାନୁଗତିକ ନୀତି ଅନୁଯାୟୀ 
କର୍ମତ୍ୟାଗ ନୁହେଁ। ପରନ୍ତୁ ତାହାହେଲା ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ଆତ୍ମା, ଅହଂଶୂନ୍ଯ ମନ, 
ଅହଂଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା। ଏହି 
ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ତ୍ୟାଗର ଭାବହିଁ ସାକ୍ଵ୍ରିକ ସାଧନାର ଉଚ୍ଚତମ ପରିଣତି ନିମିତ୍ତ 
ପ୍ରଥମ ମାନସିକ ପ୍ରୟୋଜନ। 

ତପ୍ପରେ ଗୀତା ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ କର୍ମସିଛିିର ପାଞ୍ଚୋଟି କାରଣ 
ବା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ବିଷୟ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛି। ଏହି ପାଞ୍ଚୋଟି ହେଲା - 
ପ୍ରଥମ, ଅଧ୍୍‌ଷ୍ଠାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେହ-ପ୍ରା-ମନର ଗଠନ, ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ଆତ୍ମାର 
ଆଧାର ବା ଅବସ୍ଥାନ ଭୂମି; ତପ୍ବରେ କର୍ତା ତୃତୀୟରେ, ପ୍ରକୃତିର ଚକ୍ଷୁ 
ଆଦି ବିବିଧ କରଣ ବା ଯନ୍ତ୍ରସମୂହ ଚତୂର୍ଥ/ ନାନାପ୍ରକାର ପ୍ରଥକ୍‌ ପୃଥକ୍‌ 


୬୩୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଚେଷ୍ଟା ଯାହା କର୍ମଧାରାର ଶକ୍ତି ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଦୈବ (୮୫୪), ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମନୂଷ୍ଯର କର୍ରୂତ୍ବ ବ୍ୟତୀତ, ପ୍ରକୃତିର ଦୃଷ୍ଟ କର୍ମପଦ୍ଧତି ବ୍ୟତୀତ ଯେଉଁ ଶକ୍ତି 
ବା ଶକ୍ତିସମୂହ ଅନ୍ତରାଳରେ ରହି କର୍ମକୁ ପରିବର୍ତନ କରେ ଏବଂ କର୍ମ 
ଓ କର୍ମଫଳର ବିଧାନ ଅନୁସାରେ ଫଳାଫଳ ସ୍ଥିର କରେ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ। 
ଏହି ପାଞ୍ଚୋଟି ବିଷୟ ଦ୍ବାରା କର୍ମର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଗଠିତ, ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ 
କାୟ, ମନ ବା ବାକ୍ୟ ଦ୍ବାରା ଯେକୌଣସି କର୍ମ କରୂ ପଛକେ, ତାହାର 
ଗଠନ ଓ ଫଳ ଏହିସବୁ ବିଷୟ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦ୍ଧାରଣ ହୁଏ । 

ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବହିରଙ୍ଗୀୟ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅହଂକୁ ସାଧାରଣତଃ ଆମ୍ଭେମାନେ 
କର୍ତା ବୋଲି ମନେକରୁ, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବୁଦ୍ଧି ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରି 
ନାହିଁକି ତାହାରହିଁ ଏହା ଏକ ମିଥ୍ଯା ଧାରଣା। ଦୃଶ୍ଯତଃ ଅହଂହି କର୍ତା, 
କିନ୍ତୁ ଅହଂ ଓ ତାହାର ସଂକଳ୍ପ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ଏକ 
ଯନ୍ତ୍ରର ଅଜ୍ଞବୁଦ୍ଧି ଏହା ସହିତ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆତ୍ମାକୁ ଭାନ୍ତଭାବରେ ଏକାକାରରୂପେ 
ଦର୍ଶନ କରେ। ଏପରିକି ମାନବୀୟ କର୍ମ କେବଳ ଏହାଦ୍ବାରା ନିର୍ଦାରିତ ହୁଏ 
ନାହିଁହ ସେହି କର୍ମର ଗତି ଓ ଫଳ ତ” ଦୂରର କଥା। ଯେତେବେଳେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଅହଂରୂ ମୁକ୍ତ ହେଉ ସେତେବେଳେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମା, 
ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ଓ ବିଶ୍ଗତ ଆତ୍ମା, ଅନ୍ତରାଳରୂ ସମ୍ମ୍ୂଖକୁ ଆସନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁ 
ଆତ୍ମଦୃଷ୍ଟି ଦାରା ସେ ବିଶ୍ଵପୁରୂଷଙ୍କ ସହିତ ଏଁକ୍ଯ ଉପଲବ୍ଧି କରେ ତଦ଼ବାରା 
ସେ ଦେଖବାକୁ ପାଏ ଯେ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିହିଁ କର୍ମର କର୍ତା ଏବଂ ତାହାର ପଶ୍ଚାତରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସଂକଳ୍ପହିଁ ହେଉଛି ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିର ଅଧୀଶ୍ବର । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଏହି ଜ୍ଞାନଲନ୍ଧ ନ ହୋଇଛି ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭେମାନେ ଅହଂର ଏବଂ ଅହଂର 
ସଂକଳ୍ପର କର୍ରୂତ୍ଵରେ ଆବଦ୍ଧ ରହୂକୁ ଯାବତୀୟ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ ସମ୍ପାଦନ 
କରୁ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ତାମସିକ, ରାଜସିକ ଓ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ପ୍ରକୃତିର ତୃପ୍ତି 
ଲାଭକରୂ। କିନ୍ତୁ ଯଦି ଥରେ ଏହି ମହତ୍ତର ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ବାସକରୁ ତା”?ହେଲେ 
କର୍ମର ସ୍ଵରୂପ ବା ଫଳ ଆତ୍ମାର ମୁକ୍ତିର କୌଣସି ପ୍ରକାର ବ୍ଯତିକ୍ରମ ଘଟେ 
ନାହିଁ। ବାହ୍ୟଭାବରେ କର୍ମଟି ଏହି କୂରୂକ୍ଷେତ୍ରର ମହାଯୁଦ୍ଧ ଓ ରକ୍ତପାତ ତୂଲ୍ଯ 
ଭୀଷଣ କର୍ମ ହୋଇପାରେ; କିନ୍ତୁ ମୁକ୍ତ ପୂରୂଷ ଯଦିଚ ଏହି ସଂଗ୍ରାମରେ 
ଯୋଗଦାନ କରନ୍ତି ଏବଂ ଯଦିବା ସେ ଏହିସବୁ ଲୋକଙ୍କୁ ହତ୍ଯା କରନ୍ତି 
ତଥାପି ସେ କାହାକୁ ହତ୍ଯା କରନ୍ତି ନାହିହ କାରଣ କର୍ମଟି ହେଲା ଜଗତ୍‌ 
ସମୂହର ଅଧୀଶ୍ବରଙ୍କର ଏବଂ ସେ ତାଙ୍କର ଅଦୂଶ୍ୟ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ସଂକନଳ୍ଥରେ 
ଏହିସବୁ ସୈନ୍ଯଙ୍କୁ ଇତିପୂର୍ବେ ନିହତ କରିଛନ୍ତି। ମାନବଜାତି ଯେପରି ନୂତନ 
ସୃଷ୍ଟି, ନୂତନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅଭିମୁଖରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରେ, ତାହାର ଅତୀତର 
ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାଚାର, ଅଧର୍ମ କର୍ମର ଫଳ ଯେପରି ଅଗ୍ନିରେ ଦଗ୍‌ଧ କରିବା 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ମନ ଓ କର୍ମ ୬୩୩ 


ଦ୍ବାରା ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ ସେଥନିମିତ୍ତ ଏହି ଧ୍ଵଂସକାଣ୍ଡ ପ୍ରୟୋଜନ ହୋଇଥ୍‌ଲା। 
ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷଙ୍କ ଉପରେ ଯେଉଁ କର୍ମର ଭାର ଅପିତ ହୂଏ, ବିଶ୍ବପୁରୂଷଙ୍କ 
ସହିତ ଆତ୍ମାରେ ଏକ ହୋଇ ଜୀବନ୍ତ ଯନ୍ତ୍ରରୁୂପେ ସେ ତାହା ସଂପାଦନ 
କରନ୍ତି। ପୁନଶ୍ଚ ଏହିସବୁ ବିଷୟ ଯେ ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ ତାହା ଅବଗତ ହୋଇ 
ଏବଂ ବାହ୍ଯ ଦୃଶ୍ୟର ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ ଦୃଷ୍ଟି ରଖ୍‌ ସେ କର୍ମ କରନ୍ତି ନିଜ ନିମିନ୍ତ 
ନୁହେଁ କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ, ମାନବଜାତି ନିମିତ୍ତ ଏବଂ ମାନବୀୟ ବିଶ୍ଵଗତ 
ଶୃଙ୍ଖଳା ନିମିତ୍ତଃ;- ବସ୍ତୁତଃ ସେ ନିଜେ କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ ପରନ୍ତୁ ତାଙ୍କର 
ସକଳ କର୍ମ ଏବଂ ତାହାର ପରିଣତିରେ ଭାଗବତ ଶକ୍ତର ଆବିର୍ଭାବ ଓ 
ପ୍ରଭାବ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେ ସଚେତନ ହୁଅନ୍ତି। ସେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ମାନସିକ, 
ପ୍ରାଣିକ ଓ ଭୌତିକ ଶରୀରରେ ତାଙ୍କର ଅଧୁଷ୍ଠାନରେ ପରାଶକ୍ତିହିଁ ଏକମାତ୍ର 
କର୍ତାରୂପେ ଅଦୁୃଷ୍ଟକର୍ରୂକ ନିର୍ଧାରିତ କର୍ମ ସଂପାଦନ କରୁଛନ୍ତି ସେ ଅଦୃଷ୍ଟ 
ବସ୍ତୁତଃ ଅଦୃଷ୍ଟ ନୁହେଁ। ତାହା ଗୋଟିଏ ଅନ୍ଧ ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ବିଧାନ ନୂହେଁ, 
ପରନ୍ତୁ ତାହା ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯର କର୍ମଚକ୍ରର ଅନ୍ତରାଳରେ କ୍ରିୟମାଣ ଜ୍ଞାନମୟ 
ଓ ସର୍ବଦର୍ଶୀ ସଂକଳ୍ପ। ଏହି ଘୋର କର୍ମ ଗୀତାର ସମଗ୍ର ଶିକ୍ଷାର କେନ୍ଦ୍ରସ୍ଵରୂପ, 
ଏହା ଏପରି ଏକ କର୍ମର ଚରମ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଯାହା ଦୃଶ୍ୟତଃ ଅଶୁଭ କିନ୍ତୁ 
ସେହି ଦୃଶ୍ଯର ଅନ୍ତରାଳରେ ଏକ ପରମ ଶୁଭ ନିହିତ ରହିଛି। ଭଗବାନଙ୍କ 
କର୍ତୃକ ନିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯକୁ ସେହି କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ଭାବେ, 
ଲୋକସଂଗ୍ରହାର୍ଥମ୍‌, ଜଗତକୁ ତାହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ସ୍ଥିର ରଖୁବା ନିମିତ୍ତ 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ବା କାମନାବଶତଃ ନୂହେଁ ପରନ୍ତୁ ଏଥୁନିମିତ୍ତ 
ଯେ ସେହି କର୍ମଟି ଭଗବତ୍‌ ନିଦ୍ଦିଷ୍ଠ। 

ଅତଏବ ଏହା ସ୍ବଷ୍ଟ ଯେ କର୍ମଟି ଏକମାତ୍ର ବିବେଚ୍ଯ ବିଷୟ ନୁହେଁ, 
ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନଯୋଗେ ଆମ୍ଭେମାନେ କର୍ମ କରୁ ତାହା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତା ଦିଗରୁ 
ଗୋଟିଏ ବିପୁଳ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆଣିଦିଏ। ଗୀତା କହିଛି, ତିନୋଟି ବିଷୟ ଦ୍ବାରା 
କର୍ମର ମାନସିକ ପ୍ରବର୍ତନା ଗଠିତ, ତାହା ହେଲା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସଂକଳ୍ପ 
ମଧ୍ୟରେ ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ଞାନର ବିଷୟ ଏବଂ ଜ୍ଞାତା; ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ସକଳ 
ସମୟରେ ସଞ୍ଚାରିତ ହୁଏ ଗୁଣତ୍ରୟର କ୍ରିୟା। ଏହି ଗୁଣତ୍ରୟର କ୍ରିୟାହେତୁ 
ଥାମ୍ଭମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜ୍ଞାତ ବିଷୟର ପାର୍ଥକ୍ୟ ହରୁଏ ଏଚଂ ଜ୍ଞାତା ଯେଉଁ 
ଭାବ ଘେନି କର୍ମ କରନ୍ତି ତହିଁରେ ମଧ୍ଯ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହରୁଏ। ତାମସିକ ଜ୍ଞାନହୀନ 
ଜ୍ଞାନର ବସ୍ତୁ ସମୂହକୁ ଦେଖ୍‌ବାର ଏପରି ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ୍ର ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ, 


× ଏଠାରେ ବିଶ୍ବଗତ ଶ୍ଙ୍ଖଳାର ପ୍ରଶ୍ନ ଆସୁଛି, କାରଣ ମାନବସମାଜରେ ଅସୁରର ବିଜୟର 
ଅର୍ଥହେବ ବିଶ୍ଵଶଚ୍ଚିର ଭାରସାମ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅସୁରର ଆନୁପାତିକ ବିଜୟ । 


୬୩୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏପରି ଗୋଟିଏ ଅଳସ ଓ ମୂଢ଼ ଏକଦେଶଦର୍ଶୀ ଧାରା ରହିଛି ଯଦ୍ବାରା 
ସେ ଜଗତର ବା ସଂପାଦିତ କର୍ମର ବା କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରର ବା କର୍ମ ଓ ତାହାର 
ପରିସ୍ଥିତିସମୂହର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଏ ନାହିଁ। ତାମସିକ ମନ 
ପ୍ରକୃତ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣକୁ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରେ ନାହି, ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ କ୍ରିୟାଧାରାରେ 
ବା ଗୋଟିଏ ଗତାନୂଗତିକ କର୍ମଧାରାରେ ତୀବ୍ର ଆସକ୍ତି ସହ ତନ୍ମୟ ହୋଇଥାଏ, 
ତାହା ସମକ୍ଷରେ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କର୍ମର ସାମାନ୍ଯ ଅଂଶ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି 
ଦେଖ୍‌ବାକୁ ସେ ପାଏ ନାହି, ବସ୍ତୁତଃ ସେ କ”ଣ କରୁଛି ତାହା ଜାଣେ 
ନା, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଦଭାବରେ ପ୍ରାକୃତ ପ୍ରେରଣାକୁ ନିଜ କର୍ମର ମାଧ୍ଯମରେ ଏପରି 
ପରିଣତି ସୃଷ୍ଠି କରିବାକୁ ଦିଏ ଯାହା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାହାର କୌଣସି ଧାରଣା, 
ଭବିଷ୍ଯତ ଦୃଷ୍ଟି ବା ବ୍ଯାପକ ଜ୍ଞାନ ନ ଥାଏ। ରାଜସିକ ଜ୍ଞାନ ସର୍ବଭୂତ 
ମଧ୍ୟରେ ବସ୍ତୂରାଜିକୁ କେବଳ ସେମାନଙ୍କର ପାର୍ଥକ୍ଯ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଦିଗରୁ ଦର୍ଶନ 
କରେ, ଏକ୍ଯର ସତ୍ଯ ନୀତି ଆବିଷ୍କାର କରିପାରେ ନାହିଁ ବା ନିଜର ସଂକଳ୍ପ 
ଓ କର୍ମର ଯଥାଯଥ ସମନ୍ୟ ସାଧନ କରିପାରେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ଅହଂ ଓ 
କାମନାର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଅନରସରଣ କରେ, ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଓ ପାରିପାଶ୍ଵିକ ପ୍ରରୋଚନା 
ଓ ଶକ୍ତିସମୂହର ଆହ୍ଲାନର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାସ୍ବରୂପ ନିଜର ବହୂମୁଖୀ ଅହଂମୂଳକ ସଂକଳ୍ପ 
ଏବଂ ନାନାବିଧ ମିଶ୍ରିତ କର୍ମପ୍ରେରଣାର କ୍ରିୟାଧାରା ଅନୁସରଣ କରେ । ରାଜସିକ 
ଜ୍ଞାନ ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ଡ ଜ୍ଞାନର ଅନେକ ସମୟରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଜ୍ଞାନର 
ଏକ ବିଶୃଙ୍ଖଳ ମିଶ୍ରଣ ଏହା ଅର୍ଵଞ୍ଞାନ ଓ ଅର୍ଵ ଅଜ୍ଞାନର ବିଭ୍ରାନ୍ତି ମଧ୍ୟ 
ଦେଇ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଗୋଟିଏ ପଥନିର୍ମାଣ ନିମିତ୍ତ ମନ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବଳପୂର୍ବକ ଏକତ୍ରିତ କରେ ଅଥବା ତାହା ଗୋଟିଏ ଅସ୍ଥିର, ଚଞ୍ଚଳ, 
ନାନାମୁଖୀ କ୍ରିୟାଧାରା ଯାହା ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ସୁଦୁଢ଼ ନିୟାମକ ଉଚ୍ଚତର 
ଆଦର୍ଶ, ସତ୍ଯ ଜ୍ୟୋତି ଓ ଶକ୍ତିର ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ ନୀତି ନ ଥାଏ। ଅପରପକ୍ଷେ 
ସାନ୍ତ୍ରିକ ଜ୍ଞାନ ସକଳ ବିଭେଦ ମଧ୍ଯରେ ଜଗତ୍‌ସତ୍ତାକୁ ଏକ ଅବିଭାଜ୍ୟ ସମଗ୍ରତାରୂପେ 
ଦର୍ଶନ କରେ, ସକଳ ବିବର୍ତନ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଅବିନଶ୍ବର ସତ୍ତା ଦର୍ଶନ 
କରେ; ତାହା ନିଜ କର୍ମର ନୀତିକୁ ଏବଂ ଜୀବନର ସମଗ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯ ସହିତ 
ବିଶେଷ ବିଶେଷ କର୍ମର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଆୟତ୍ତାଧୀନ କରେ; ତାହା ସମଗ୍ର ପଦ୍ଧତିର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିକଳ୍ପନାକୁ ଯଥାସ୍ଥାନରେ ସ୍ଥାପନ କରେ । ଜ୍ଞାନର ଉଚ୍ଚତମ ଶିଖରରେ 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟି ହେତୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଲବ୍ଧ ହୂଏ ଯେ ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଆତ୍ମା 
ରହିଛନ୍ତି ଏହିସବୁ ବିଚିତ୍ର ସୃଷ୍ଠିର ଆତ୍ମା ଏକ ସକଳ' କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ଵର 
ଏକ, ବିଶ୍ଵର ସକଳ ଶକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କଗ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ଏବଂ କର୍ମଟି ମଧ୍ଯ 
ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ଏବଂ ତାହାର ଜୀବନ ଓ ମୂଳ ସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପରମ ସଂକଳ୍ ଓ ପ୍ରନ୍ଞଧାର କ୍ରିୟା। ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂକଳ୍ପଟି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ସଚେତନ, 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ମନ ଓ କର୍ମ ୬୩୫ 


ଞ୍ଜାନମୟ ଅଧ୍ୟାତ୍ମଭାବେ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, ଏବଂ ତାହା ଅଦ୍ରିତୀୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ବାସ କରେ, କର୍ମ କରେ, ତାଙ୍କର ପରମତମ ଆଦେଶ ଅଧୁକତର ସଂପୂୂର୍ଣ୍ଣତା 
ସହିତ ପାଳନ କରେ ଏବଂ ମାନବୀୟ ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ତାଙ୍କର ଜ୍ୟୋତି 
ଓ ଶକ୍ତିର କ୍ରମଶଃ ଅଧୁକତର ନିର୍ଦୋଷ ଯନ୍ତ୍ର ହୋଇଉଠେ। ସାତ୍ତ୍ରିକ ଜ୍ଞାନର 
ଏହି ଚରମ ପରିଣତି ମଧ୍ୟଦେଇ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ମୁକ୍ତ କର୍ମ ସଂଘଟିତ ହୁଏ । 

କର୍ତା କରଣ ଓ ଅନୁଷ୍ଠିତ କର୍ମ ଏହି ତିନୋଟି ବିଷୟ କର୍ମକୁ ଧାରଣ 
କରିଛି ଏବଂ କର୍ମକୁ ସମ୍ଭବ କରୁଛି। ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ଗୁଣସମୂହର ପାର୍ଥିକ୍ଯ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଷୟଟିର ସ୍ଵରୂପ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରେ। ସାତ୍ତ୍ରିକ ମନ ସର୍ବଦା ଯଥାଯଥ 
ସୁସଂଗତି ଏବଂ ଯଥାଯଥ ଜ୍ଞାନର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରେ, ଏହାହିଁ ସାତ୍ଵ୍ରିକ ମାନବ 
ମଧ୍ୟରେ ନିୟାମକ କରଣ ଏବଂ ତାହାହି ଯନ୍ତ୍ରଟିର ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଅଂଶକୁ ଚାଳିତ 
କରେ। କାମନାମୟ ଆତ୍ମା ଦ୍ବାରା ସମର୍ଥିତ ଅହଂମୂଳକ କାମନାର ସଂକନ୍ପ 
ରାଜସିକ କର୍ମୀ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଧାନ କରଣ। ଦେହଗତ ମନ ଓ ଅସଂସ୍କୃତ 
ପ୍ରାଣ ପ୍ରକୃତିର ଅଜ୍ଞାନ ପ୍ରବୂତ୍ରି ବା ମୋହାନ୍ଧ ପ୍ରେରଣା ତାମସିକ କର୍ମୀର 
ପ୍ରଧାନ କରଣଶକ୍ତି। ମୁକ୍ତ ପୂରୂଷର କରଣ ହେଲା ଏକ ମହତ୍ତର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ 
ଜ୍ୟୋତି ଓ ଶକ୍ତି ଯାହା ଉଚ୍ଚତମ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବୁଦ୍ଧି ଅପେକ୍ଷା ଉଚ୍ଚତର ଏବଂ 
ଯାହା ଏକ ଅତିଭୌତିକ (୦୪୮୮ ୮୮/୫୦ଥ୫ କେନ୍ଦ୍ରରୁ ବ୍ଯାପକ ଅବତରଣ 
ଯୋଗେ ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କାର୍ଯ୍ୟକରେ ଏବଂ ତାହାର ଶକ୍ତିର ସ୍ବଚ୍ଛ ଆଧାରରୂପେ 
ଶୁଦ୍ଧ ଓ ଗ୍ରହଣସମର୍ଥ ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଶରୀରକୁ ବ୍ଯବହାର କରେ । 

ସହଜାତ ପ୍ରବୂର଼୍ି, ମନୋବେଗ ଏବଂ ଦୃଷ୍ଟିହୀନ ପରିକଳ୍ପନାସମୂହକୁ ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ 
ଅନୁସରଣପୂର୍ବକ ଯେଉଁ କର୍ମକୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ମୂଢ଼ ଅଜ୍ଞାନ ମନ ସହିତ କରାଯାଏ, 
ଯହିରେ ଶକ୍ତି ବା ସାମର୍ଥ୍ୟର ବିଚାର କରାଯାଏ ନାହିଁ, ଅନ୍ଧ ଅପପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ଚେଷ୍ଟା ଫଳରେ ଯେଉଁ କ୍ଷତି ଓ ଅପବ୍ଯୟ ହୁଏ ତାହାର ହିସାବ କରାଯାଏ 
ନାହି, ପ୍ରେରଣା, ପ୍ରୟାସ ବା ପରିଶ୍ରମର ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଅବସ୍ଥା ଭାବୀ ଫଳ 
ଏବଂ ଯଥାଯଥ ବିଧାନର ବିବେଚନା କରାହୁଏ ନାହିଁ, ତାହାହିଁ ତାମସିକ 
କର୍ମ। କାମନାର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ - 
ତାହାର ଦୃଷ୍ଟି କର୍ମ ଉପରେ ଏବଂ ଆକାଙ୍‌କ୍ଷିତ ଫଳ ଉପରେ ନିବଦ୍ଧ ରହେ, 
ଅଵ୍ଯ କିଛି ଉପରେ ନୂହେଁ - ଅଥବା ଯେଉଁ କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ନିଜ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର 
ଅହଂବୋଧ ଥାଏ ଏବଂ ଯେଉଁ କର୍ମ ଅନୁଚିତ କ୍ଳେଶ ଓ ତୀବ୍ର ପରିଶ୍ରମ 
ସହକାରେ କରାହୁଏ ତଥା ଆକାଙ୍କ୍ଷିତ ଫଳଲାଭ ନିମିତ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତିକୁ 
ଅତିମାତ୍ରୀରେ ଉଦ୍‌ବେଳିତ ଓ ଉପ୍ପୀଡ଼ିତ କରାହୁଏ ତାହାହି ରାଜସିକ କର୍ମ। 
ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ କର୍ମ ଶାନ୍ତ ଭାବରେ ଏବଂ ବୂଦି ଓ ଜ୍ଞାନର ସ୍ଵଚ୍ଛ ଆଲୋକ 
ଏବଂ ନ୍ଯାଯ୍ଯତା ବା କର୍ତବ୍ୟ ବା କୌଣସି ଆଦର୍ଶର ଦାବି ସମ୍ବନ୍ଧରେ 


୬୩୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ନୈର୍ବ୍ଯନ୍ତକ ଅନୂଭୂତି ସହ ସଂପନ୍ନ କରେଥ ଇହଲୋକ ବା ପରଲୋକରେ 
ନିଜ ଉପରେ ଯେଉଁ ଫଳ ହେଉ ପଛକେ ତାହା ବିବେଚନା ନ କରି 
କେବଳ ସେହି କର୍ମଟି କରିବା ଉଚିତ, ଏହି ବୋଧ ସହିତ ଯେଉଁ କର୍ମ 
ସଂପନ୍ନ କରାଯାଏ, ଆସକ୍ିଶୂନ୍ଯ ହୋଇ କର୍ମଟିର ଉସ୍ସାହଜନକତା ବା ବିରକ୍ତିଜନକତା 
ପ୍ରତି ରାଗଦ଼େଷଶୂନ୍ଯ ହୋଇ କେବଳମାତ୍ର ତାହାର ଯୁକ୍ତି ଓ ନ୍ଯାୟବୋଧର 
ତୃପ୍ତି ନିମିତ୍ତ, ସ୍ଵଚ୍ଛବୁଛି ଓ ଜ୍ଞାନାଲୋକିତ ସଂକଳ୍ପ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ମନ 
ଓ ସମୁଚ୍ଚ, ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଆତ୍ମାର ତୃପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ ତାହାହିଁ 
ସାକ୍ତ୍ରିକ କର୍ମ। ସତ୍ତ୍ଵର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ପରିଣତିର ସୀମାରେ ଏହା ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବ 
ଏବଂ ଉଚ୍ଚତମ ନୈର୍ବ୍ଯନ୍ତିକ କର୍ମରେ ପରିଣତ ହେବ। ସେତେବେଳେ ତାହା 
ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଆଦିଷ୍ଠ ହେବ ନାହିଁ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ଆତ୍ମା ଦ୍ବାରା 
ଆଦିଷ୍ଟ ହେବ; ସେହି କର୍ମ ହେବ ପ୍ରକୃତିର ଉଚ୍ଚତମ ଧର୍ମ ଦ୍ବାରା ପରିଚାଳିତ, 
ନିମ୍ନତନ ଅହଂଭାବରୁ ଏବଂ ତାହାର ଗୁରୂ ବା ଲଘୁ ଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ହେବ, 
ଏପରିକି ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଅଭିମତ, ଉଦାରତମ ଆକାଦଙ୍କ୍ଷା, ଶୂଦ୍ଧତମ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ସଂକଳ୍ପ ଏବଂ ଉଚ୍ଚତମ ମାନସିକ ଆଦର୍ଶବାଦର ସୀମାବନ୍ଧନରୁ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ 
ହେବ ଏବଂ ସେହି ସକଳ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ କୌଣସିଟି ରହିବ ନାହିଁ। ସେମାନଙ୍କ 
ପରିବର୍ଭେ ରହିବ ଏକ ସ୍ଵଚ୍ଛ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଆମ୍ବମଜ୍ଞାନ ଓ ଜ୍ୟୋତିପ୍ରକାଶ, ଏବଂ 
ଯେଉଁ ଅମୋଘଶକ୍ତି କର୍ମ କରେ ଏବଂ ଜଗତ୍‌ ନିମିତ୍ତ ଓ ଜଗତର ଅଧୀଶ୍ଵରଙ୍କ 
ନିମିତ୍ତ ଯେ କର୍ମ କରିବାକୁ ହୁଏ, ଏତଦୁଭୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏକ ଅଲଂଘ୍ୟ 
ଅନ୍ତରତମ ଅନୁଭୂତି । 

ତାମସିକ କର୍ତା ବସ୍ତୁତଃ ନିଜକୁ କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ରଖେ ନାହିଁ 
କିନ୍ତୁ ଯାନ୍ତ୍ିକ ମନ ଦ୍ବାରା କର୍ମ କରେ କିଂବା ଲୋକସମାଜର ଇତରତମ 
ମନୋବୂଭି ଅନୁସରଣ କରେ, ସାଧାରଣ ଗତାନୁଗତିକ ଧାରା ଅନୂସରଣ 
କରେ ଅଥବା ଭ୍ରାନ୍ତି ବା କୁସଂସ୍କାରର ବଶବର୍ରତୀ ହୂଏ। ସେ ତାହାର ନିର୍ବ୍ରଦ୍ଧିତା 
ତ୍ୟାଗ କରିପାରେ ନାହିଁ, ନିଜର ଭ୍ରାନ୍ତିକୁ ଦୃଢ଼ୂଭାବେ ଧରିଥାଏ ଏବଂ ନିଜର 
ଅଜ୍ଞାନ କର୍ମରେ ମୂଢ଼ ଗର୍ବ ଅନୁଭବ କରେ; ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଓ କୁଟିଳ ଶଠତା 
ପ୍ରକୃତ ବୁଛିର ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କରେ। ଯେଉଁମାନଙ୍କ ସହିତ ତାହାର ବ୍ଯବହାର 
ଥାଏ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି, ବିଶେଷତଃ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଜ୍ଞାନୀ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ତାହାର ନିର୍ବୋଧ ଓ ଉଦ୍ଧତ ଅବଜ୍ଞା ଥାଏ। ତାହାର କର୍ମର ଲକ୍ଷଣ 
ଜଡ଼ତାମୟ ଆଳସ୍ଯ, ମନ୍ଦଗତି, ଦୀର୍ଘସୂତ୍ରିତାଃ ଶୈଥ୍‌ଲ୍ୟ ଏବଂ ଉତ୍ସାହ ଓ 
ଆନ୍ତରିକତାର ଅଭାବ। ତାମସିକ ମନୁଷ୍ଯ ସାଧାରଣତଃ କର୍ମରେ ମନ୍ତ୍ରର, 
ଅଗ୍ରଗତିରେ ଶ୍କଥ,/ ସହଜରେ ଅବସନ୍ନ ହୂଅନ୍ତି ତାଙ୍କ ଶକ୍ତି ତାଙ୍କର ଶ୍ରମ 
ଓ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଉପରେ ଚାପ ପଡ଼ିଲେ ସେ ଶୀଘ୍ର କର୍ମଭାର ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ମନ ଓ କର୍ମ ୬୩୭ 


ତପ୍ପର ହ୍ରଅନ୍ତି। ଅପରପକ୍ଷେ ରାଜସିକ କର୍ତ୍ତା କର୍ମରେ ବ୍ଯଗ୍ରତାର ସହିତ 
ଆସକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ସେ କର୍ମର ଦ୍ରତ ସଂପାଦନ ନିମିତ୍ତ ଉତ୍ସକ, ଫଳ ଓ 
ପୁରସ୍କାର ନିମିତ୍ତ ତୀବ୍ର ଆକାଙ୍‌କ୍ଷାପରାୟଣ୨ ହୃଦୟରେ ଲୋଭୀ, ମନରେ 
ଅଶୂଚି। ସେ କର୍ମ ସଂପାଦନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଅନେକ ସମୟରେ ଏପରିସବରୁ 
ଉପାୟ ଅବଲମ୍ବନ କରନ୍ତି ଯାହାହୁଏ ହିଂସାତ୍ମକ, ନିଷ୍ଣୂର ଓ ପାଶବିକ। ଯଦି 
ସେ ଯାହା ଚାହାନ୍ତି ତାହା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଯଦି ସେ ନିଜର ପ୍ରବୃର୍ତିଚୟ 
ଓ ସଂକଳ୍ପସମୂହକୁ ତୁଷ୍ଟକରି ପାରନ୍ତି। ଯଦି ନିଜର ଅହଂର ଦାବିସମୂହକୁ 
ପୂରଣ କରିପାରନ୍ତି ତାଂହେଲେ କାହାର ଅନିଷ୍ଠ କରାଗଲା, ଅପରର ସେ 
କେତେ କ୍ଷତି କଲେ, ସେସବୁ ବିଷୟ ସେ ଗ୍ରାହ୍ଯ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ 
କର୍ମର ସାଫଲ୍ୟରେ ଅତିମାତ୍ରାରେ ହର୍ଷାନୁତ ହୋଇଥାନ୍ତି, ଅସାଫଲ୍ୟରେ ଅତିଶୟ 
ଶୋକାଚ୍ଛନ୍ଵ ଓ ଅଭିଭୂତ ହୋଇପଡ଼ନ୍ତି। ସାତ୍ତ୍ରିକ କର୍ମୀ ଏହି ସକଳ ଆସକ୍ତି, 
ଅହଂକାରରୁ ମୁକ୍ତ, ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଶକ୍ତି ବା ଆସକ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୁର୍ବଳତାରୂ ମୁକ୍ତର ତାଙ୍କର 
ମନ ଓ ସଂକଳ୍ପ ସାଫଲ୍ଯରେ ସ୍ତୀତ ହୁଏ ନାହି, ଅସାଫଲ୍ଯରେ ଅବସନ୍ନ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଦୃଢ଼ସଂକଳ୍ପକ ଶାନ୍ତ ଏକାନ୍ତିକ ଉଦ୍ୟମ ଅଥବା ଯେଉଁ 
କର୍ମଟି କରିବାକୁ ହେବ ତହିରେ ତାହା ସଂବୁଦ୍ଧ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ଉତ୍ସାହରେ 
ପରିପୂରଣ୍ଟ୍ଚ ହୂଏ। ସତ୍ତ୍‌ର ଚରମ ପରିଣତି ତାହାର ଅତୀତ ଅବସ୍ଥାରେ ଏହି 
ଦୁଢ଼ସଂକଳ୍ପକ ଉଦ୍ୟମ ଓ ଉତ୍ସାହ ପରିଣତ ହୁଏ ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର୍ଭ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଶକ୍ତିର 
କ୍ରିୟାଶୀଳତାରେ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଏହା ପରିଣତ ହୁରଏ ଉଚ୍ଚତମ ଆମ୍ମଶକ୍ତି, 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାଗବତଶକ୍ତି ଓ ମାନୁଷୀ ଯନ୍ତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଭାଗବତ ଶକ୍ତିର ଏକ 
ଅବିଚଳ ଗତିବୃତ୍ତିରେ ଏବଂ ହୋଇଉଠେ ଦ୍ରଷ୍ଟା- ସଂକଳ୍ପର ସ୍ଵ- ସୁନିଶ୍ଚିତ ପଦକ୍ଷେପ, 
ବିଜ୍ଞାନମୟ ବୁଦ୍ଧି ଓ ତାହା ସହିତ ମୁକ୍ତ ପ୍ରକୃତିର କର୍ମଧାରାରେ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାର 
ବ୍ୟାପ୍ରିଶୀଳ ଆନନ୍ଦ। 

ଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ ସଂକନ୍ପ ସହ ବୁଛି ହେଲା ମାନବୀୟ ସଂପଦ। ଏହା ମନୁଷ୍ୟ 
ମଧ୍ୟରେ ଯେପ୍ରକାର ଏବଂ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ଥାଏ ତଦନୁଯାୟୀ ତାହା 
ସେଠାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ଏବଂ ତଦନୁଯାୟୀ ସେହି ମନୁଷ୍ଯର ମନ ପରି 
ତାହା ଯଥାର୍ଥ କିଂବା ବିକୃତ, ଆଚ୍ଛନ୍ନ କିଂବା ଉଦ୍ଜ୍‌ଳ, ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଓ କ୍ଷୁଦ୍ର 
କିଂବା ବୁହତ୍‌ ଓ ଉଦାର ହୁଏ। ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରକୃତିରେ ଯେଉଁ ବୁଦ୍ଧି ବା 
ବୋଧଶକ୍ତ ରହିଛି ତାହାହିଁ ତାହାର କର୍ମ ନିର୍ବାଚନ କରେ ଅଥବା, ଅଧ୍‌କାଂଶ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେପରି ଘଟେ, ତାହାର ଜଟିଳ ସହଜାତ ପ୍ରବୃତ୍ତି, ମନୋବେଗ, 
ପରିକଳ୍ପନା ଓ ବାସନାସମୂହ ଯେଉଁସବୁ ପ୍ରରୋଚନା ଉପସ୍ଥାପନ କରେ ତନ୍ମଧ୍ଯରୁ 
କୌଣସି ଗୋଟିକୁ ଅନୁମୋଦନ କରେ, ସମର୍ଥନ କରେ। ତାହା ପକ୍ଷରେ 
କେଉଁଟା ନ୍ୟାୟ ବା ଅନ୍ୟାୟ, କର୍ତବ୍ୟ ବା ଅକର୍ତବ୍ଯକ ଧର୍ମ ବା ଅଧର୍ମ, 


୬୩୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ତାହା ଉକ୍ତ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ନିର୍ଣ୍ଣୀତ ହ୍ରଏ। ଏବଂ ସଂକଳ୍ପ ସ୍ରୈର୍ଯ୍ୟ (ଧୃତି) 
ହେଲା ମାନସ ପ୍ରକୃତିର ସେହି ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଶକ୍ତି ଯାହା କର୍ମଟିକୁ ଧାରଣ 
କରିଥାଏ, ତାହାକୁ ସଂଗତି ଓ ସ୍ଥିତି ପ୍ରଦାନ କରେ। ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣତ୍ରୟର 
ପ୍ରବୃତ୍ତି କିୟାଶୀଳ। ତାମସିକ ବୁଦ୍ଧି ମିଥ୍ଯା, ଅଜ୍ଞାନ ଏବଂ ତମସାଚ୍ଛନ୍ନ ଏକ 
ଯନ୍ତ୍ରଃ ତାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ନିଷ୍କର ଓ ଭ୍ରାନ୍ତ ଆଲୋକରେ, ବିକୃତ ଧାରଣାସମୂହର 
କ୍ରହେଳିକାରେ ସକଳ ବିଷୟ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ବାଧ୍ଯକରେ, ବିଷୟ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିସମୂହର 
ମୂଲ୍ୟ ନିର୍ବୋଧତା ସହ ଅଗ୍ରାହ୍ଯ କରେ। ଏହି ବୁଦ୍ଧି ଆଲୋକକୁ ଅନ୍ଧକାର 
ଏବଂ ଅନ୍ଧକାରକୁ ଆଲୋକ କହେ, ଯାହା ଅଧର୍ମ ତାହାକୁ ଧର୍ମ ବୋଲି 
ମନେକରେ, ଯାହା କରଣୀୟ ନୂହେଁ ତହିରେ ଦୁଢ଼ ଭାବରେ ବ୍ଯାପୃତ ରହେ 
ଏବଂ ତାହାକୁହି ଏକମାତ୍ର ଯଥାକର୍ଭବ୍ୟ ବିଷୟ ବୋଲି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସମକ୍ଷରେ 
ସ୍ଥାପନ କରେ। ତାହାର ଅଜ୍ଞାନ ଅପରାଜେୟ, ଏବଂ ତାହାର ସଂକଳ୍ପରେ 
ସ୍ଥୈର୍ଯ୍ୟ ବା ଧୃତି ତାହାର ସେହି ଅଜ୍ଞାନର ତୃପ୍ତି ଓ ନିର୍ବୋଧ ଗର୍ବକୁ ଦୃଢ଼ଭାବରେ 
ଧରିଥାଏ। ତାହାହି ହେଲା ତାହାର ଅନ୍ଧକର୍ମର ଦିଗ। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯ ଦିଗରେ 
ଏହା ସଙ୍ଗେ ଆସେ ଜଡ଼ତା ଓ ଅକ୍ଷମତାର ଗୁରୁୂଭାର, ନିର୍ଜୀବତା ଓ ନିଦ୍ରାରେ 
ଆସକ୍ତି, ମାନସିକ ପରିବର୍ତନ ଓ ଉନ୍ନତିରେ ବିତୃଷ୍କା, ମନର ଯାବତୀୟ 
ଭୟ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ବିଷାଦ ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା, ଯାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଗତିରୋଧ 
କରେ ଅଥବା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ହୀନ, ଦୁର୍ବଳ, କାପୁରୂଷୋଚିତ କର୍ମ ପଦ୍ଧତିରେ 
ପ୍ରବୂତ୍ତ କରି ରଖେ। ଭୀରୂତା, ଉପେକ୍ଷା, ବିମୂଖତା, ଆଳସ୍ଯ। ମନର ଭୟ 
ଓ ମିଥ୍ୟାସଂଶୟ ଓ ସାବଧାନତା ଓ କର୍ତବ୍ୟରେ ପରାଙ୍‌ମୁଖତାକୁ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଉର୍ଦ୍ବତନ ପ୍ରକୃତିର ଦାବିରୂ ବିଚ୍ଯୁତି ଓ ବିମୁଖତାକୁ ମନ ଦ୍ବାରା ସମର୍ଥନ 
କରିବା, ସର୍ବାପେକ୍ଷା ନିରୂପଦ୍ରବ ପଥ ଅବଲମ୍ବନ କରି ନିରାପଦରେ ଅଗ୍ରସର 
ହେବା ଯଦ୍ବାରା ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅନ୍ଥ କଷ୍ଟ ଓ ପ୍ରୟାସ ଓ ବିପଦ ମଧ୍ୟଦେଇ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପରିଶ୍ରମର ଫଳ ଲାଭ କରାଯାଏ - ଯାହା କହେ କୌଣସି 
ଫଳ ନ ହେଉ ପଛକେ କିଂବା ଅତି ସାମାନ୍ୟ ଫଳ ଲାଭ ହେଉ ପଛକେ 
ତାହାହିଁ ଉତ୍ତମ କିନ୍ତୁ କୌଣସି ବୂହତ୍‌ ଓ ମହାନ୍‌ ପ୍ରୟାସ ବା ବିପଜ୍ଜନକ 
ଓ କଠୋର ପ୍ରଯତ୍ନ ଓ ସାହସିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରଣୀୟ ନୁହେଁ- ଏହି ସକଳ 
ବିଷୟ ତାମସିକ ସଂକଳ୍ପ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ଲକ୍ଷଣ । 

ରାଜସିକ ବୁଦ୍ଧି ଯେତେବେଳେ ଭ୍ରମ ଓ ଅଶୁଭ ନିମିତ୍ତ ଭ୍ରମ ଓ ଅଶୁଭକୁ 
ବରଣ କରେ ନାହିଁ ସେତେବେଳେ ନ୍ୟାୟ ଓ ଅନ୍ୟାୟ ମଧ୍ୟରେ କେଉଁ 
କର୍ମ କରଣୀୟ ଏବଂ କେଉଁ କର୍ମ ଅକରଣୀୟ ଏତଦୁଭୟ ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ 


= 


ନିର୍ଧାରଣ କରିପାରେ, କିନ୍ତ ଯଥାଯଥଭାବେ ନିର୍ଦ୍ଧାରଣ ନ କରିବା ହେତୁ 


ଛି 


ସେମାନଙ୍କର ଯଥାଯଥ ପରିମାପକୁ ଖର୍ବିତ କରାହୁଏ, ଯଥାର୍ଥ ମୂଲ୍ୟକୁ ଅବିରତ 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ମନ ଓ କର୍ମ ୬୩୯ 


ବିକୃତ କରାହୂଏ। ଏପରି ହେବାର କାରଣ ଏହି ଯେ ରାଜସିକ ବୁଦି ଓ 
ସଂକଳ୍ପ ଅହଂପ୍ରସୂତ ବୃଛହି ଓ କାମନାର ସଂକନ୍ଥ ଏବଂ ଏହି ସକଳ ଶକ୍ତି 
ନିଜର ଅହଂମୂଳକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସିଦ୍ଧି ନିମିତ୍ତ ସତ୍ଯକୁ ଓ ନ୍ୟାୟକୁ ଭ୍ରାନ୍ତ ଭାବେ 
ଉପସ୍ଥାପନ ଏବଂ ବିକୃତ କରେ। ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଅହଂ ଓ 
କାମନାରୁ ମୁକ୍ତ ହେଉ, ଏବଂ କେବଳ ସତ୍ଯ ଓ ତାହାର ପରଂପରା ଉପଲବ୍ଧି 
ନିମନ୍ତେ ଉତ୍ସକ, ଶାନ୍ତ, ଶୁଦ୍ଧ ଓ ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ମନ ସାହାଯ୍ୟରେ ଧୀରଭାବରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରୁନ ସେତେବେଳେ କେବଳ ଆମ୍ଭେମାନେ ବିଷୟସମୂହକୁ 
ଯଥାଯଥଭାବେ ବୁଝିବାର ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ମୂଲ୍ୟ ନିର୍ଧାରଣ କରିବାର 
ଆଶା କରିପାରୁ। କିନ୍ତୁ ରାଜସିକ ସଂକଳ୍ପ ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ସୁଖର ସନ୍ଧାନରେ 
ଏବଂ ନିଜେ ଯାହାକୁ ନ୍ୟାୟ ଓ ଧର୍ମ ବୋଲି ମନେକରେ ବା ମନେ 
କରିବାକୁ ଚାହେଁ ତାହାର ସନ୍ଧାନରେ ନିଜର ଆସକ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଆକାଙ୍‌୍କ୍ଷା ଓ 
କାମନାସମୂହର ତୃପ୍ତି ଉପରେହିଁ ମନୋଯୋଗ ଦୃଢ଼ଭାବେ ସନିବିଷ୍ଟ କରେ। 
ସେ ସର୍ବଦା ଏହିସବୁ ବିଷୟର ଏପରି ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଗ୍ରହଣ କରେ ଯାହା ତାହାର 
କାମନାସମୂହକୁ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ଉତ୍ସାହିତ କରିବ, ସମର୍ଥନ କରିବ, ଅଥବା 
ତାହାର କର୍ମ ଓ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାର ଆକାଙ୍‌କ୍ଷିତ ଫଳଲାଭ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଯେଉଁସବୁ 
ପନ୍ଥା ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କ ଉପଯୋଗୀ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନ୍ୟାୟସଂଗତ ଓ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ 
ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦନ କରିବ। ମାନବୀୟ ବଦ୍ଧି ଓ ସଂକନଳ୍ପର ଯାବତୀୟ ମିଥ୍ୟା 
ଓ ଅନାଚାରର ଚାରିଭାଗରୂୁ ଏକଭାଗ ଏହି କାରଣରୁ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ। 
ପ୍ରାଣିକ ଅହଂ ଉପରେ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଆଧ୍‌ପତ୍ଯ ହେତୁ ରଜୋଗୁଣ ମୂର୍ଭ ମହାପାପ 
ଏବଂ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ବିପଥଚାଳକ ହୁଏ। 

ଜଗତର ଗତି, କର୍ମ ଓ କର୍ମତ୍ୟାଗର ନୀତି, କେଉଁ କର୍ମଟି କରିବାକୁ 
ହେବ, କେଉଁ କର୍ମଟି କରିବାକୁ ହେବ ନାହି, ଆତ୍ମା ପକ୍ଷରେ କେଉଁଟି 
ନିରାପଦ ଓ କେଉଁଟି ବିପଜ୍ଜନକ, କେଉଁ ବିଷୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ, 
ଦୂରରେ ରଖ୍‌ବାକୁ ହେବ, କେଉଁ ବିଷୟକୁ ସଂକଳ୍ପ ଦ୍ବାରା ଆଲିଙ୍ଗନ କରିବାକୁ 
ହେବ, କେଉଁ ବିଷୟ ମାନବାମ୍ମାକୁ ବନ୍ଧନ କରେ, କେଉଁ ବିଷୟ ତାହାକୁ 
ମୁକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରେ, ଏହିସବୁ ବିଷୟ ସାତ୍ତ୍ରିକ ବୁଛି ଉପଲନ୍ଥି କରେ ସେମାନଙ୍କର 
ଯଥାସ୍ଥାନରେ,। ଯଥାରୂପେ ଏବଂ ଯଥାମାତ୍ରାରେ। ଉଚ୍ଚତମ ଆତ୍ମା ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ସତ୍ତା ଦିଗରେ ଭଉର୍ଦ୍ଧୁମୁଖୀ ଆରୋହଣ ସାଧନାରେ ତାହାର ଜାଗ୍ରତ ସଂକଳ୍ପର 
ଧୃତି ଦ୍ବାରା ସେ ଏହିସବୁ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରେ କିଂବା ବର୍ଜନ କରେ 
ତାହାର ଞ୍ଚାନର ସ୍ତର ଅନୂସାରେ, କ୍ରମବିକାଶର ଯେଉଁ ସ୍ତରକୁ ସେ ଉନ୍ନୀତ 
ହୋଇଥାଏ, ତଦନୁସାରେ | ଭଚ୍ଚାକାଙ୍କ୍ଷୀ ବୁଦ୍ଧି ଯେତେବେଳେ ସାଧାରଣ ଯୁକ୍ତିସମ୍ପନ 
ବ୍ରଦ୍ଧି ଓ ମାନସିକ ସଂକଳ୍ପର ଅତିକ୍ରାନ୍ତ ସତ୍ୟରେ ନିବଦ୍ଧ ହୁଏ, ଉତ୍ତୁଙ୍ଗ ଶିଖରସମୂହ 


୬୪୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧିମାଳା 


ଦିଗରେ ଉନ୍ଲ୍‌ଖ୍ ହୂଏ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ପ୍ରାଣକୁ ଦୂଢ଼ଭାବେ ସଂଯତ କରିବାକୁ 
ଏବଂ ମନୂଷ୍ଯର ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ତା, ବିଶ୍ଵଗତ ଭାଗବତ ସତ୍ତା ଓ ବିଶ୍ବାତୀତ 
ପୂରୂଷଙ୍କ ସହିତ ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହେବାକୁ ପ୍ରବୂତ୍ତ ହୂଏ ସେତେବେଳେ ଏହାର 
ସମୁଚ୍ଚ ଧୃତି ଦ୍ବାରାହିଁ ଏହି ସାବ୍ତ୍ରିକ ବହି ଚରମ ପରିଣତି ଲାଭକରେ। ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
ଗୂଣ ମଧ୍ୟଦେଇ ସେଠାରେ ଉପସ୍ଥିତ ହେବା ଦ୍ବାରା ମନୂଷ୍ଯ ଗୁଣସମୂହର 
ଉର୍ଦ୍ଧଳୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇପାରେ, ମନ ଓ ତାହାର ସଂକଳ୍ପ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ଅକ୍ଷମତାସମୂହର 
ଉର୍ଦ୍ବକୁ ଉଠିପାରେ ଏବଂ ସତ୍ତଵ ନିଜେ ସେହି ସନ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ବିଲୀନ ହୋଇପାରେ, 
ଯାହା ଗୁଣତ୍ରୟର ଅତୀତ ଏବଂ ଏହି ଯନ୍ତ୍ରସ୍ବରୂପ ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଦ୍ବରେ ଅବସ୍ଥିତ । 
ସେଠାରେ ଜୀବ ଜ୍ୟୋତିର ମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଏ ଏବଂ ଆତ୍ମା ସହିତ, 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଅବିଚଳିତ ଯୋଗରେ ଅଧୁରୂଢ଼ ହୂୁଏ। ସେହି ଶିଖରରେ 
ଉପସ୍ଥିତ ହେବା ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆଧାରରେ ଦିବ୍ୟ କର୍ମର 
ମୁକ୍ତ ସ୍ଵାଚ୍ଛନ୍କ୍ୟରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ପରିଚାଳନା କରିବାର ଭାର ପରମତମଙ୍କଠାରେ 
ନ୍ୟସ୍ତ କରିପାରୁ କାରଣ ସେଠାରେ କୌଣସି ଭ୍ରାନ୍ତ ବା ବିଶୃଙ୍ଖଳ କ୍ରିୟା 
ନାହିଁ, ଆତ୍ମାର ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ସିଵି ଓ ଶକ୍ତିକୁ ଆଚ୍ଛନ୍ନ ବା ବିକୃତ କରିବା 
ପାଇଁ କୌଣସି ଭ୍ରମ ବା ଅକ୍ଷମତା ନାହିଁ। ନିମ୍ନତର ସ୍ତରର ବିଧାନ, ନୀତି, 
ଧର୍ମର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ଏଠାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଉପରେ ନ ଥାଏ; ମୂକ୍ତମାନବ 
ମଧ୍ୟରେ ଅନନ୍ତପୁରୂଷ କର୍ମ କରନ୍ତି। ସେଠାରେ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାର ଅବିନାଶୀ 
ସତ୍ଯ ଓ ନ୍ୟାୟ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କୌଣସି ଧର୍ମ ନାହି, କର୍ମ ନାହି, କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ବନ୍ଧନ ନାହିଁ। 

ସୁସଂଗତି ଓ ଶୃଙ୍ଖଳା ସାନ୍ତ୍ରିକ ମନ ଓ ପ୍ରକୃତିର ବିଶିଷ୍ଟ ଗୁଣ ¬ ଅକ୍ଷୁଚ୍ଧ 
ସୁଖ, ସ୍ଵଚ୍ଛ ଓ ସ୍ଥିର ସନ୍ତୋଷ ଏବଂ ଏକ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ସ୍ବାଚ୍ଛନ୍ଦ୍ୟ ଓ ଶାନ୍ତି 
ଏହାର ଧାରା। ବସ୍ତୃତଃ ସୁଖହିଁ ଏକମାତ୍ର ବିଷୟ ଯାହା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷରେ ହେଉ 
ବା ପରୋକ୍ଷରେ ହେଉ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମାନବୀୟ ପ୍ରକୃତିର ସାର୍ବଜନୀନ ଲକ୍ଷ୍ୟ, -- 
ସୂଖ ଅଥବା ସୁଖର ଆଭାସ ଅଥବା ତାହାର କୌଣସି ପ୍ରକାର ନକଲ, 
କୌଣସି ବିଳାସ, କୌଣସି ଭୋଗ, ମନର ସଂକଳ୍ପ, ପ୍ରାଣିକ ବାସନା ବା 
ଶରୀରର କୌଣସି ପ୍ରକାର ତୃପ୍ତି। ଦୂଃଖ ହେଲା ଏପରି ଗୋଟିଏ ଅନୁଭୂତି 
ଯାହାକୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତି ଅନିଚ୍ଛା ସହିତ, ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିର ଗୋଟିଏ ପ୍ରୟୋଜନ, 
ଗୋଟିଏ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଘଟନା ହିସାବରେ ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହୁଏ; 
ଅଥବା ଆମ୍ଭେମାନେ ଯାହା ଚାହୁଁ ତାହାର ଉପାୟସ୍ବରୂପ ସ୍ଵେଚ୍ଛାରେ ମଧ୍ୟ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଦୁଃଖକୁ ବରଣ କରିଥାଉ, କିନ୍ତୁ କେବଳ ଦୁଃଖ ନିମିତ୍ତ ଦୁଃଖ 
କେହି ଚାହେଁ ନାହିଁ -- ଏହାର ବ୍ଯତିକ୍ରମ ଦେଖାଯାଏ ଯେତେବେଳେ ଚିତ୍ତବିକାର 
ହେତୁ ବ୍ଯନ୍ତି ଦୁଃଖ ଚାହେଁ କିଂବା ଦୁଃଖ ମଧ୍ଯରେ ଯେ ଗୋଟିଏ ଭୀଷଣ 


ଗୁଣତ୍ରୟ, ମନ ଓ କର୍ମ ୬୪୧ 


ସୁଖର ସ୍ପର୍ଶ ଅଛି ବା ତନ୍ମଧ୍ଯରୁ ଯେ ସୁତୀବ୍ର ଶକ୍ତିର ଉଭବ ହୁଏ ସେଥଟଠୁିମିନ୍ତ 
ଉତ୍ସାହର ଆବେଗରେ ବ୍ଯକ୍ତି ଦୁଃଖ ଚାହିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିରେ 
ଯେଉଁ ଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ହୁଏ ତଦନୂଯାୟୀ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସୁଖ ଓ ଭୋଗବିଳାସ 
ମଧ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ହୋଇଥାଏ। ଏହିପରି ତାମସିକ ମନ ତାଂର ଆଳସ୍ଯ 
ଓ ଜଡ଼ତାରେ, ନିଦ୍ରା ଓ ତନ୍ଦ୍ରାରେ, ଅନ୍ଧବୂଦ୍ଧି ଓ ପ୍ରମାଦରେ ବିଶେଷ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ଥାଇପାରେ। ପ୍ରକୃତି ତାହାକୁ ତାହାର ନିର୍ବୁଦ୍ଦିତା ଓ ଅଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ, ଗହ୍ନର 
ମଧ୍ୟସ୍ଥ ମ୍ଵାନ ଆଲୋକରେ, ତାହାର ଜଡ଼ତାମୟ ତୃପ୍ତିରେ, ତାହାର କ୍ଷୁଦ୍ର 
ଓ ନୀଚ ସୁଖସମ୍ଭୋଗରେ ଏବଂ ତାହାର ଇତର ଭୋଗ ବିଳାସରେ ପରିତୃପ୍ତ 
ରହିବା ପାଇଁ ବିଶେଷ କ୍ଷମତା ଦେଇଛି। ବିଭ୍ରାନ୍ତିରେ ଏହି ତୃପ୍ତିର ସୂତ୍ରପାତ 
ଏବଂ ବିଭ୍ରାନ୍ତିରେହି ଏହି ତୃପ୍ତିର ଅବସାନ; ତଥାପି ଅଞ୍ଞାନାଚ୍ଛନ୍ନ ଅଧ୍‌ବାସୀକୁ 
ତାହାର ବିଭ୍ରାନ୍ତିରେ ଗୋଟିଏ ତାମସିକ ସୁଖ ଦିଆଯାଇଛି, ସେ ସୁଖ ବିଶେଷ 
ପ୍ରଶଂସନୀୟ ନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତାହାପକ୍ଷରେ ଯଥେଷ୍ଟ। ଜଡ଼ତା ଓ ଅଞ୍ଚାନ 
ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଏକ ପ୍ରକାର ତାମସିକ ସୁଖ ରହିଛି। 

ରାଜସିକ ମନୁଷ୍ଯର ମନ ଅଧ୍‌କତର ଉଗ୍ର ଓ ଉନ୍ମାଦନାମୟ ଚିନ୍ତାଧାରା 
ମଧ୍ଯରେ ଆବଦ୍ଧ ରହେ। ତାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହର, ଶରୀରର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜାଲ ମଧ୍ୟରେ 
ଜଟିଳ ସମସ୍ଯାରେ ବଦ୍ଧ କିଂବା ପ୍ରଚଣ୍ଡ କର୍ମମୟ ସଂକଳ୍ପ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ତୀବ୍ର 
ଚଞ୍ଚଳ, ସକ୍ରିୟ ଉପଭୋଗକୁ ଜୀବନର ସମ୍ୟକ୍‌ ଆନନ୍ଦରୁପେ, ଜୀବନର ପ୍ରକୃତ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରେ। ପ୍ରଥମ ସ୍ପର୍ଶରେ ଏହି ପ୍ରକାର ସୁଖ ଅମୃତତୁୂଲ୍ଯ 
ଆସ୍ଵାଦିତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ପାତ୍ରର ନିମ୍ନଦେଶରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ବିଷ ସଞ୍ଚିତ ଥାଏ, 
ଏବଂ ସୁଖର ଅନୂୁଗାମୀରୁପେ ଆସେ ଆଶାଭଙ୍ଗର ତିକ୍ତତା, ଭୋଗକ୍କାନ୍ତି, 
ଅବସନ୍ନଧତା, ବିଦ୍ରୋହ ବିରାଗ, ପାପ, ଯନ୍ତ୍ରଣା, କ୍ଷତି ଓ ଅନିତ୍ୟତା। ଏପରି 
ହେବାର କାରଣ ଏହି ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆତ୍ମା ଯେଉଁସବୁ ବିଷୟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ଜୀବନଧାରାରେ ପ୍ରକୃତରେ ଦାବିକରେ, ଏହିସବୁ ସମ୍ଭୋଗ ବାହ୍ଯତଃ ତାହା 
ନୁହେଁ; ଏହି ସକଳ ବାହ୍ଯରୂପର ଅନିତ୍ଯତାର ପଶ୍ଚାତରେ ଓ ଏହାକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରିଥ୍‌ବା ଏପରି କିଛି ଅଛି ଯାହା ସ୍ଥାୟୀ, ତୃପ୍ରିଜନକ ଏବଂ ସ୍ଵୟଂସଂପୂର୍ଣ୍ତ। 
ଅତଏବ ସାତ୍ତ୍ରିକ ପ୍ରକୃତି ଯାହା ଅନୁସନ୍ଧାନ କରେ, ତାହା ହେଲା ଭର୍ତ୍ଧତନ 
ମନ ଓ ଆତ୍ମାର ପରିତୃପ୍ତି ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସେ ତାହାର ଏହି ବୁହତ୍‌ 
ବାଞ୍ଚନୀୟ ବିଷୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଃ।୫ ସେତେବେଳେ ସେ ଲାଭକରେ ଆତ୍ମାର 
ଏକ ସ୍ବଚ୍ଛ ଶୁଦ୍ଧ ସୁଖ, ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣତର ଅବସ୍ଥା, ଏକ ସ୍ଥାୟୀ ସ୍ବାଚ୍ଛନ୍ଦ୍ୟ ଓ 
ଶାନ୍ତି। ଏହି ସୁଖ କୌଣସି ବାହ୍ଯ ବିଷୟ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ, 
କିନ୍ତୁ ନିର୍ଭର କରେ କେବଳ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଉପରେ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଉକ୍କଷ୍ଟତମ, 


=` 


ନିଗୂଚଢ଼ତମ ସତ୍ତାର ସୂରଣ ଉପରେ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରଥମରେ ଏହା ସ୍ବାଭାବିକରୂପେ 


୬୪୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆୟତ୍ତାଧୀନ ନ ଥାଏ; ଏହାକୁ ଜୟ କରିବାକୁ ହୁଏ ଆତ୍ମସଂଯମ 
ଦ୍ବାରା, ଆତ୍ମାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଦ୍ବାରା, ସମୁଚ ଓ କଠୋର ଅଭ୍ଯାସ ଦ୍ବାରା । 
ଏହାର ଅର୍ଥ ପ୍ରଥମେ ଅଭ୍ଯସ୍ତ ସୁଖ-ସମ୍ଭୋଗର ବିଲୋପ, ବହୂ ଦୁଃଖ ଓ 
ଦୂୁନ୍ଦ୍ର ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର ମନ୍ଥନଜାତ ଏବଂ ଶକ୍ତିସମୂହର ବେଦନା ପୂର୍ଣ 
ସଂଘର୍ଷଜାତ ହଳାହଳ, ଆଧାରର ବିଭିନ୍ନ ଅଂଶର ଦୁଷ୍‌ପ୍ରବୂତ୍ତି ହେତୁ ଅଥବା 
ପ୍ରାଣିକ ପ୍ରବୂୃତ୍ତିସମୂହର ନିଜ ପଥରେ ଚାଲିବାର ହଠକାରିତା ହେତୁ ବହୁ 
ବିଦ୍ରୋହ ଓ ବାଧା ସୃଷ୍ଠି ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ପରିଣାମରେ ଏହି ତିକ୍ତତାର ସ୍ଥଳେ 
ଉତ୍‌ଥ୍‌ତ ହୁଏ ଅମୃତ, ଏବଂ ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେପରି ଉର୍ଦ୍ଧତନ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ୟରେ ଆରୋହଣ କରୁ ସେହିପରି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ ଦୁଃଖ, ସକଳ 
ଶୋକ ଓ ବେଦନାର ଅବସାନ ଘଟେ। ଏହାହି ସେହି ସର୍ବୋତ୍ତମ ସୁଖ 
ଯାହା ସାତ୍ତ୍ରିକ ସାଧନାର ଚରମ ସୀମାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସଂଚାରିତ ହୁଏ । 

ସାନ୍ତ୍ରିକ ପ୍ରକୃତିର ଆତ୍ମଅଅତିକ୍ରମଣ ସେତେବେଳେ ଘଟେ ଯେତେବେଳେ 
ବୃହତ୍‌ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ନିମ୍ନତର ସାତ୍ତ୍ରିବ ସୁଖକୁ ଆମେ ଅତିକ୍ରମ କରୂ, ମାନସିକ 
ଜ୍ଞାନନ ପୂଣ୍ୟ ଓ ଶାନ୍ତିର ସୁଖକୁ ଅତିକ୍ରମ କରୁ ତଥା ଆତ୍ମାର ଚିରନ୍ତନ 
ଶାନ୍ତି ଓ ଭାଗବତ ଏକ୍ଯର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ପରମାନନ୍ଦରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଉ। ସେହି 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସୁଖ ସେତେବେଳେ କେବଳ ସାଦ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ନୂହେଁ, ତାହା ପୂଣ୍ଯତମ 
ଆନନ୍ଦ। ରହସ୍ଯମୟ ଆନନ୍ଦରୁ ସର୍ବଭୂତ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ସେହି ଆନନ୍ଦ ଦ୍ବାରାହିଁ 
ସମସ୍ତେ ଜୀବିତ ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଅଧ୍ଧାମ୍ବ ସିଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତେ ସେହି ଆନନ୍ଦ 
ମଧ୍ଯକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇପାରନ୍ତି। କେବଳ ସେତେବେଳେହି ତାହା ଅଧୁକୃତ ହ୍ରଏ 
ଯେତେବେଳେ ମୁକ୍ତପୂରୂଷ ଅହଂ ଓ ତାହାର କାମନାସମୂହରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା 
ଯୋଗୁଁ ପରିଶେଷରେ ତାଙ୍କର ଭର୍ଦ୍ଛତମ ଆତ୍ମା ସହିତ ଏକାତ୍ମତାରେ, ସର୍ବଭୂତ 
ସହିତ ଏକାତ୍ମତାରେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକାମ୍ମତାରେ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାର 


ପୂର୍ଣ୍ତତମ ଦିବ୍ୟ ଆନନ୍ଦ ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରନ୍ତି। 


୨୦ 
ସ୍ବଭାବ ଓ ସ୍ବଧର୍ମଂ 


ଅତଏବ ତ୍ରିଗୁଣାତମ୍ମିକା ନିମ୍ନତନ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରୁ ଗୁଣତ୍ରୟର ଅତୀତ ପରମ 
ଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯକୁ ଆତ୍ମାର ମୁକ୍ତିପ୍ରଦ କ୍ରମୋନ୍ଜୀଳନ ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ସର୍ବୋକ୍କ୍ୁଷ୍ଟ 
ରୂପେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସିଦ୍ଧି ଓ ସ୍ବାଧୀନତାରେ ଉପନୀତ ହୋଇପାରୁ। ପୁନଶ୍ଚ 
ଏପରି ସିଦି ଉକ୍ରଷ୍ତଟ ଭାବେ ସାଧୂତ ହୋଇପାରେ ଯଦି ଇତିପୂର୍ବେ ଉଚ୍ଚତମ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ତାହାର ଚରମସୀମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିକାଶପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, 
ଏବଂ ଯଦି ସତ୍୍ଵଗୁଣ ମଧ୍ୟ ଅତିକ୍ରାନ୍ତ ହୁଏ, ଯଦି ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣ ନିଜର ଅସାମର୍ଥ୍ଯକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରେ ଏବଂ ଗୁଣତ୍ରୟର ଦୁନ୍ଦ୍ଧର ଅତୀତ ଏକ ପରମ ସ୍ବାଧୀନତା, 
ଅବିମିଶ୍ର ଜ୍ଞାନଂ ଆତ୍ମାର ପ୍ରଶାନ୍ତ ଶକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ନିଜକୁ ବିଲୀନ କରେ। 


× 


ସ୍ଵାଧୀନଭାବାପନ୍ନ ବୁଦିି ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆନ୍ତର 
ସମ୍ଭାବନାସମୂହ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେଉ ଉଚ୍ଚତମ ମାନସିକ ଧାରଣା କରିପାରୁ, 
ତଦନୁଯାୟୀ ଏକ ଉନ୍ନତତମ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଏବଂ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ସତ୍ତାକୁ ନୂତନ ରୂପ ଦାନ କରେ ଏବଂ ତାହା ମଧ୍ୟ ଉକ୍ତ ପରିବର୍ଭନ 
ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ତାର ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନ, ଏକ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ହୂଏ। ଧର୍ମର ଏକ ସମୁନ୍ନତ ଆଦର୍ଶ ଓ ମାନଦଣ୍ଡ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ପ୍ରାକୃତ ଜୀବନର ସତ୍ୟବିଧାନର ଅନୁସରଣ, ଏକ ସ୍ବାଧୀନ, ସୁଦୃଢ଼, ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ 
ପୂର୍ଣ୍ଚତାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୂଏ ଏବଂ ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ ସକଳ ଆଦର୍ଶର ଆଶ୍ରୟ 
ଅତିକ୍ରମ କରାହୁଏ ଏବଂ ଅବିନଶ୍ଵର ଆତ୍ମାର ସ୍ଵତଃସ୍ପୂର୍ଭ ଧର୍ମ। ମନ- ପ୍ରାଣ - ଶରୀରର 
ନିମ୍ନତନ ବିଧାନର ସ୍ଥାନ ଅଧ୍‌କାର କରେ। ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନ ଓ ସଂକଳ୍ପ, ଏକ୍ଯାତ୍ମକ 
ସତ୍ତାର ଏପରି ଅଧ୍ୟାତ୍ମସ୍ଚାନ ଏବଂ ସକ୍ରିୟ ଶକ୍ତିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଏ ଯଦ୍ଵାରା 
ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତି ତାହାର ଛଦ୍ମବେଶ ପରିତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ ଅନ୍ତରରେ ବିରାଜିତ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଅବାଧ ଆତ୍ମ-ଅଭିବ୍ୟକ୍ତରେ ପରିଣତ ହୁଏ। ସାତ୍ତ୍ଵିକ କର୍ମୀ ତାହାର 
ମୂଳ କାରଣର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିବା ହେତୁ, ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ 
ହେବା ହେତୁ ଜୀବାମ୍ବ ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହୂୁଏ। ସେ ନିଜେ ଆଉ ବ୍ଯକ୍ତିରୂପେ 


# ଗୀତା : ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧାୟ, ୪୦-୪୮ 


୬୪୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କର୍ମର କର୍ତା ରହେ ନାହି, ପରନ୍ତୁ ବିଶ୍ଵାତୀତ ଓ ବିଶ୍ଵଗତ ଭଗବାନଙ୍କର 
କର୍ମର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଯନ୍ତ୍ରସ୍ବରୂପ ହୂଏଃ ତାହାର ରୂପାନ୍ତରିତ ଓ ଜ୍ଞାନାଲୋକିତ 
ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତା ଏକ ବିଶ୍ବଜନୀନ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ କର୍ମର ନିମିତ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ଦିବ୍ଯ 
ଧନୂର୍ଵରଙ୍କର ଧନୂସ୍ଵରୂପ ବ୍ଯବହୃତ ହେବା ନିମିତ୍ତ ବିଦ୍ଯମାନ ଥାଏ। ପୂର୍ବେ 
ଯାହା ଥ୍ଲା ସାତ୍ତ୍ଵିକ କର୍ମ ତାହା ବର୍ତମାନ ହ୍ରଏ ତାହାର ପୂର୍ଣ୍ଣତାପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରକୃତିର 
ସ୍ଵାଧୀନ କର୍ମ। ଏବଂ ଏଥ୍‌ରେ ଆଉ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଅସାମର୍ଥ୍ୟ ନ ଥାଏ, କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ଗୁଣର ବନ୍ଧନ ନ ଥାଏ, କୌଣସି ପ୍ରକାର ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯର 
ବନ୍ଧନ ବା ନିଜର ବା ଅପରର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଆକାଡ୍କ୍ଷା 
ନ ଥାଏ। ଏଠାରେ କର୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୁଏ ପରମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଆତ୍ମରୂପାୟଣ । 
ଭଗବତ୍‌ ସଂଧାନୀ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଏକମାତ୍ର ଦିବ୍ୟକର୍ମୀ 
ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ସମପିତ ସକଳ କର୍ମର ଏହାହିଁ ଚରମ ପରିଣତି । 

ପ୍ରାଟୀନ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରଶ୍ନ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ରହିଛି। ପ୍ରାଟୀନ ଅଭିମତର ବିଷୟ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ମଧ୍ଯ ସାଧାରଣତଃ 
ଏହାର ଗୁରୂତ୍ବ ଅଧୂକ ଏବଂ ବର୍ତମାନ ତାହା ଯଥାସ୍ଥାନରେ ଉପସ୍ଥାପନ 
କରାଯାଉଛି। ଇତିପୂର୍ବେ ଗୀତା ପ୍ରସଙ୍ଗକ୍ରମେ ଏ ବିଷୟରେ କେତୋଟି ମତ 
ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛି। ସାଧାରଣ ସ୍ତରରେ ମାନବର ସକଳକର୍ମ ଗୁଣତ୍ରୟ ଦ୍ବାରା 
ନିର୍ଧାରିତ ହୂଏ । ସଂପାଦନୀୟ କର୍ମର ¬ “କର୍ତବ୍ୟଂ କର୍ମ” - ରୂପ ତିନୋଟି - 
ଦାନ, ତପଃ ଓ ଯଜ୍ଞ। ଏହା ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କିଂବା ସବୁଗୁଡ଼ିକ ଯେକୌଣସି 
ଗୋଟିଏ ଗୁଣର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ। ଅତଏବ ଏହିସବୁ କର୍ମକୁ 
ଯୋଗ୍ୟତା ଅନୂଯାୟୀ ଉଚ୍ଚତମ ସାନ୍ଥ୍ଵରିକ ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନୟନ କରିବାକୁ ହେବ, 
ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ହେବ। ତପ୍ପରେ ଏହାକୁ ଅତିକ୍ରମପୂର୍ବକ ଆହୁରି ଅଧୁକ 
ଦୂର ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ହେବ, ଯାହା ଫଳରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏପରି ଏକ 
ମୁକ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ପାରିବାଚ ଯେଉଁଠାରେ ସକଳ କର୍ମ ଅବାଧ ଆତ୍ମଦାନ, 
ଦିବ୍ୟ ତପଃଶକ୍ତି ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଜୀବନର ନିତ୍ଯ ପବିତ୍ର ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ 
ହେବ। କିନ୍ତୁ ଏହା ଏକ ସାଧାରଣ ନିୟମ, ଏହିସବୁ ଆଲୋଚନା ଦ୍ବାରା 
କେବଳ ସାଧାରଣ ତତ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ନିର୍ବିଚାରରେ 
ସକଳ କର୍ମ ଓ ସକଳ ମନୁଷ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ। ସକଳ ବ୍ଯକ୍ତି କାଳକ୍ରମେ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ କ୍ରମବିକାଶ ଦ୍ବାରା ଏହି ଦୃଢ଼ ନିୟମାନୂବର୍ଭିତା, ଏହି ବିଶାଳ ପୂର୍ଣ୍ଣତା, 
ଏହି ଉଚ୍ଚତମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ପାରିବେ। କିନ୍ତୁ ଯଦିଚ ମନ ଓ 
କର୍ମର ସାଧାରଣ ବିଧ୍‌ ସକଳ ମନୂଷ୍ଯଠାରେ ସମାନ ଭାବରେ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ 
ତଥାପି ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଉ ଯେ ବୈଚିତ୍୍ୟର ମଧ୍ୟ ଗୋଟିଏ 
ଅପରିବର୍ତଭନୀୟ ବିଧାନ ଅଛି, ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ଯେ କେବଳ ମାନବୀୟ 


ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ଵଧର୍ମ ୬୪୫ 


ଆମ୍ମା, ମନ, ସଂକଳ୍ପ ଓ ପ୍ରାଣର ସାଧାରଣ ବିଧ୍‌ସମୂହ ଅନୂସରଣପୂର୍ବକ 
କର୍ମ କରେ ତାହା ନୂହେଁ; ମାତ୍ର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତିର 
ମଧ୍ୟ ଅନୁସରଣ କରେ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ତାହାର ନିଜର ପରିସ୍ଥିତି, ସାମର୍ଥ୍ଯ, 
ଆଭିମୁଖ୍ୟ ବୈଶିଷ୍ଠା ଓ ଶକ୍ତି ଅନୁସାରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର କର୍ମ ସଂପାଦନ 
କରେ ଅଥବା ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରବଣତା ଅନୁସରଣ କରେ। ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସାଧନାର ଏହି 
ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ଏହି ବ୍ୟଷ୍ଟିଗତ ନୀତିର ସ୍ଥାନ କିପରି ନିର୍ଦଧାରଣ କରାଯିବ ? 
ଏହି ବିଷୟ ଉପରେ ଗୀତା ଗୁରୂତ୍ଵ ଦେଇଛି, ବିଶେଷତଃ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ 
ସାଧନାର ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରେ ଏହାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଛି। ପ୍ରାରମ୍ଭରେ 
ଗୀତା ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସ୍ଵଧର୍ମର କଥା, କ୍ଷତ୍ରିୟରୂପେ ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତି, ନୀତି ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟର କଥା କହିଛି; ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଏହି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଛି 
ଯେ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର ପ୍ରକୃତି, ନିଜର ଶାସନନୀତି, ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟପାଳନ ଓ 
ଅନୁସରଣ କରିବା ଉଚିତ; ଏଥ୍‌ରେ ତ୍ରୁଟି ଥ୍‌ଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏହା ସମ୍ୟକ୍‌ ଭାବେ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ପରଧର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେୟସ୍କର । ଭିନ୍ନ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାଧାରା ଅନୁସରଣପୂର୍ବକ 
ବିଜୟ ଲାଭ କରିବା ଅପେକ୍ଷା ନିଜ ପ୍ରକୃତିର ଧର୍ମରେ ମୃତ୍ଯୁ ମଧ୍ୟ ଶ୍ରେୟଃ। 
ଅପର ବ୍ୟକ୍ତିର ପ୍ରକୃତିର ଧର୍ମ ଅନୁସରଣ କରିବା ବ୍ଯକ୍ତିର ଆତ୍ମାପକ୍ଷରେ 
ବିପଜ୍ଜନକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର ବିବର୍ତନର ସ୍ଵାଭାବିକ ଧାରାର ଏହା ବିରୋଧୀ । 
ଏହା ବ୍ଯକ୍ତି ଉପରେ ଏକ ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ଆରୋପିତ ବିଷୟ ହୁଏ ସୁତରାଂ 
ବାହାରୁ ଆନୀତ ଏକ କୃତ୍ରିମ ପ୍ରଭାବ ହରଏ; ତେଣୁ ଆତ୍ମାର ମହତ୍ତ୍ଵ ଉପଲବ୍ଧ 
ଦିଗରେ ବ୍ଯକ୍ତିର କ୍ରମବର୍ଦ୍ଧନ ପକ୍ଷରେ ଏହା ନିଷ୍ଫଳ ହୁଏ। ବ୍ଯକ୍ତିର ନିଜ 
ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରୁ ଯାହା ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ, ତାହାହିଁ ଯଥାର୍ଥ ଓ ସ୍ଵବଚ୍ଛନ୍ଦ ପ୍ରକାଶ, 
ତାହାହି ଅକୃତ୍ରିମ କର୍ମଧାରାଃ ଏହା ବାହାରୂ ଆରୋପିତ ଅଥବା ପ୍ରାଣର 
ତାଡ଼ନା ଓ ମନର ଭ୍ରାନ୍ତି ଦ୍ବାରା ସଂସ୍ଥାପିତ ବିଷୟ ନୁହେଁ। ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ 
ସାମାଜିକ ସଂସ୍କୃତିର “ଚାତୁର୍ବର୍ଣ୍ଥ୍୍®ର କର୍ମଧାରାରେ ଏହି ସ୍ଵଧର୍ମର ସ୍ଥୂଳତଃ 
ଚାରୋଟି ବିଭାଗ କରାଯାଇଛି। ଗୀତା କହେ ଯେ ସେହି ପ୍ରଥା ଏକ ଭଗବତ୍‌ 
ବିଧାନସଂଗତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଂଗୁଣ ଓ କର୍ମର ବିଭାଗ ଅନୁସାରେ ମୋ ଦ୍ବାରା 
ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଛି” - ବିଶ୍ବବିଧାତାଙ୍କ କର୍ତୂକ ପ୍ରଥମରୁ ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଛି; ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସକ୍ରିୟ ପ୍ରକୃତିର ଚାରୋଟି ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଶ୍ରେଣୀ ଅଛି ବା ପ୍ରକୃତି ଅଧ୍‌ଷ୍ଠିତ ପୁରୁଷର 
ଚାରୋଟି ମୌଳିକ ରୂପ ବା ସ୍ଵଭାବ ଅଛି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯର ଉପଯୋଗୀ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କର୍ତବ୍ୟ ତାହାର ପ୍ରକୃତିର ବିଶିଷ୍ଠ ଧରଣ ଅନୁଯାୟୀ ହୁଏ। ବର୍ଭମାନ 
ଏହି ବିଷୟଟି ଚୂଡ଼ାନ୍ତଭାବେ ପୁଙ୍ଗାନୂପୁଖ ଭାବେ ବ୍ଯାଖ୍ୟାତ ହେଉଛି। ଗୀତା 
ଦୁନି ଯେ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୂଦ୍ରମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟାବଳୀ ସେମାନଙ୍କର 
ନିଜ ନିଜ ଆନ୍ତର ପ୍ରକୃତି ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ପ୍ରବଣତା ଓ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ 


୬୪୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


(ସ୍ଵଭାବ)ଜାତ ଗୁଣାନୂସାରେ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇଥାଏ। ଶମ, ଦମ, ତପସ୍ୟା, 
ଶୁଚିତା, ସହନଶୀଳତା, ସରଳତା, ବିଜ୍ଞାନ, ଆସ୍ତିକ୍ଯ - ଏସବୁ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର 
କର୍ମ। ଏହା ତାଙ୍କର ସ୍ଵଭାବଜାତ। ଶୌର୍ଯ୍ୟକ ତେଜ, ଦୁଢ଼ସଂକଳ୍ପକ ଦକ୍ଷତା, 
କ୍ଷୁଦ୍ଧରେ ଅପରାଙ୍କଖୁତାଃ ଦାନ ଏବଂ ଭଶ୍ଵରଭାବ (ଶାସନକର୍ତା ଓ ନେତାର 
ଭାବ) ¬ ଏସବୁ କ୍ଷତ୍ରିୟର ସ୍ଵାଭାବିକ କର୍ମ। କୃଷି କର୍ମ। ଗୋପାଳନ, ବାଣିଜ୍ୟ 
ଓ ଶିଳ୍ପ କର୍ମ “ ଏସବୁ ବୈଶ୍ଯର ସ୍ଵାଭାବିକ କର୍ମ। ସର୍ବବିଧ ପରିଚର୍ଯ୍ୟାମୂଳକ 
କର୍ମ ଶୂଦ୍ରର ସ୍ଵାଭାବିକ କର୍ମ। ତପ୍ଵରେ ଗୀତା ପୁନରାୟ କହିଛନ୍ତି ଯେ 
ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଜୀବନରେ ନିଜର ସ୍ଵଭାବାନୂରୂପ କର୍ମ କରନ୍ତି, ସେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ପୂର୍ଷ୍ଚତା ଲାଭ କରନ୍ତି। ଅବଶ୍ୟ ଏହା ସେ କେବଳ କର୍ମଯୋଗୁଁ ଲାଭ କରନ୍ତି 
ନାହିଁକି ମାତ୍ର ସେ ଯଦି ଯଥାଯଥ ଜ୍ଞାନ ଓ ଯଥାଯଥ ପ୍ରରୋଚନା ଦ୍ବାରା 
ଉକ୍ତ କର୍ମ କରନ୍ତି, ଯଦି ସେ ବିଶ୍ବସୃଷ୍ଠିର କର୍ତା ଭଗବାନଙ୍କର ଅର୍ଚ୍ଚନାରୂପେ 
ସେହି କର୍ମ କରନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁ ବିଶ୍ବେଶ୍ବରଙ୍କଠାରୁ ଜୀବମାନଙ୍କର ସକଳ 
କର୍ମପ୍ରଚେଷ୍ଠା ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ, ତାହାଙ୍କୁ ଯଦି ଏଁକାନ୍ତିକ ଭାବରେ ସେହି କର୍ମ 
ନିବେଦନ କରିପାରନ୍ତି। ସକଳ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା, ସକଳ କର୍ମ ଓ ସକଳ ପ୍ରକାର 
କର୍ତବ୍ୟ ସମାନ ଭାବରେ ଏହିପରି କର୍ମାର୍ପଣ ଦ୍ବାରା ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ ହୋଇପାରେ; 
ତାହା ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରରେ ଓ ବହିର୍ଦେଶରେ 
ବିରାଜିତ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆତ୍ମନିବେଦନରେ ପରିଣତ ହୋଇପାରେ 
ତଥା ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସିଛିିଲାଭଇର ଉପାୟରେ ପରିଣତ ହୋଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ପକ୍ଷରେ ଅସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମ ଯଦିଚ ତାହା ଉକ୍ର୍ରଷ୍ଟରୂପେ ସଂପାଦିତ ହ୍ରଏ ଏବଂ 
କୌଣସି ବାହ୍ଯ ଓ କୃତ୍ରିମ ରୂପାଦର୍ଶ ଅନୁସାରେ ତାହା ଉକ୍କ୍ଟଷ୍ଠତର ବୋଲି 
ବୋଧ ହୁଏ, ଅଥବା ତାହା ବ୍ଯକ୍ତିର ଜୀବନରେ ଅଧୁକତର କୃତକାର୍ଯ୍ୟତା 
ଦିଗରେ ପଥ ଦେଖାଇଥାଏ, ତଥାପି ତାହା ବ୍ଯକ୍ତିର ଆତ୍ମିକ ବିକାଶ- ପଥରେ 
ଏକ ନିକୃଷ୍ଟ ପଥ, ଠିକ୍‌ ଏହି କାରଣରୂ ଯେ ତାହାର ପ୍ରରୋଚନା ବାହ୍ଯିକ 
ଓ କର୍ମପ୍ରେରଣା ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ କୃତ୍ରିମ। ବ୍ୟନ୍ତିର ନିଜର ସ୍ଵଭାବ ଅନୁଯାୟୀ କର୍ମହିଁ 
ଶ୍ରେୟସ୍କର ଯଦିଚ ଅପର କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ତାହା ଦୋଷାବହ ବୋଲି 
ମନେ ହୋଇପାରେ। ମନୂଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ସତ୍ଯ ଅଭିପ୍ରାୟ ଘେନି ଏବଂ 
ନିଜର ପ୍ରକୃତିର ଧର୍ମ ଅନୁସରଣପୂର୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ସେତେବେଳେ ସେକୌଣସି 
ପାପ ବା କଳଙ୍କର ଭାଗୀଦାର ହୁଏ ନାହିଁ। ଗୁଣତ୍ରୟର କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାନବର 
ସକଳ କ୍ରିୟାହିଁ ତୁଟିଯୁକ୍ତକ ମାନବର ସକଳ କର୍ମ ଦୋଷ, ତ୍ରୁଟି ଅସାମର୍ଥ୍ଯର 
ଅଧୀନ, କିନ୍ତୁ ସେଥ୍‌ନିମିତ୍ତ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନିଜ ନିଜର କର୍ମ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିଗତ 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ ହେବ ନାହିଁ। କର୍ମ ସୁନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହେବା 


ସ୍ଵ 


ପ୍ରୟୋଜନ, “ନିୟତଂ କର୍ମ”, କିନ୍ତୁ ତାହା ହେବା ଦରକାର ବ୍ଯକ୍ତିର ନିଜସ୍ବ, 


ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ଵଧର୍ମ ୬୪୭ 


ବ୍ଯକ୍ତିର ଅନ୍ତରରୁ ଉନ୍ମେଷିତ, ସତ୍ତାର ସତ୍ଯ ସହିତ ସୁସଂଗତ, ସ୍ଵଭାବ ଦ୍ବାରା 
ନିୟନ୍ତ୍ରିତ, ¬ ‹ ସ୍ଵଭାବ- ନିୟତଂ କର୍ମ” | 

ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତରେ ଗୀତାର ପରିକଳ୍ପନାଟି କ'ଣ? ପ୍ରଥମେ ଏହାର 
ବାହ୍ଯିକ ଅର୍ଥର ବିଚାର କରାଯାଉ। ଗୀତା ଯେଉଁ ନୀତିଟିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛି, 
ତତ୍କାଳୀନ ଭାରତୀୟ ଜାତି ଓ ସେହି ଯୁଗର ଭାବଧାରା ଦ୍ବାରା ଏହା କିପରି 
ଅନୂରଂଜିତ ହୋଇଥଲା, ପ୍ରାଚୀନ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବେଶ ହେତୁ ଏହାର ସ୍ବରୂପ 
ଓ ବିଶେଷ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ କ'ଂଣ ଥୁଲା ତାହା ବିବେଚନା କରାଯାଉ। ଗୀତାର 
ଏହି ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକ ଏବଂ ଏ ବିଷୟରେ ଗୀତାର ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଉକ୍ତିସମୂହ ବର୍ତମାନ 
କାଳରେ ଜାତିଭେଦ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବାକ୍‌ବିତଣ୍ଡାରେ ପ୍ରମାଣସ୍ଵରୂପ ଉଦ୍ଧୃତ ହେଉଛି। 
ପ୍ରଚଳିତ ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥାର ସମର୍ଥନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କେତେକଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଏହାର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଉଛି, ଏବଂ ଅନ୍ୟ କେହି କେହି ଜାତିଭେଦର ବଂଶାନୁକ୍ରମିକତା 
ଅପ୍ରମାଣିତ କରିବା ପାଇଁ ଏହାର ଟୀକା କରୁଛନ୍ତି। ବସ୍ତୃତଃ ପ୍ରଚଳିତ ଜାତିଭେଦ 
ପ୍ରଥା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗୀତାର ଏହି ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ନୁହେଁ। କାରଣ ବର୍ତମାନ 
ପ୍ରଥା ପ୍ରାଚୀନ ସାମାଜିକ ଚାତୁର୍ବର୍ଣଥ୍ୟ୍ୟର ଆଦର୍ଶ, ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜର ଚାରୋଟି 
ସୁନିର୍ଦ୍ରିଷ୍ଚ ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ବିଷୟ ଏବଂ ଗୀତାର ବର୍ଣ୍ରନା 
ସହିତ ବର୍ତମାନ ପ୍ରଥାର କୌଣସି ସଂପର୍କ ନାହି। କୃଷି, ଗୋପାଳନ ଏବଂ 
ସକଳ ପ୍ରକାର ବାଣିଜ୍ୟ ବ୍ୟବସାୟ ଏଠାରେ ବୈଶ୍ୟର କର୍ମ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି; 
ମାତ୍ର ପରବର୍ତୀ କାଳର ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥାରେ ବାଣିଜ୍ଯବ୍ଯବସାୟ ଓ 
ଗୋପାଳନ-ବ୍ଯବସାୟ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ଶ୍ରମଶିଳ୍ପୀକ କ୍ଷୁଦ୍ର କାରିଗର ଏବଂ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବୂର୍ତିରେ ନିଯୁକ୍ତ ବହୁଲୋକ ଶୃଦ୍ରଶ୍ରେଣୀଭୂକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି - ଅବଶ୍ଯ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ସମାଜର ବହିର୍ଭୂତ ଶ୍ରେଣୀ ବ୍ୟତୀତ - ଏବଂ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବ୍ଯତିକ୍ରମ ଘଟିଥ୍‌ଲେ ସୁଦ୍ଧା କେବଳ ବଣିକ ଶ୍ରେଣୀହିଁ ବୈଶ୍ଯରୂପେ ପରିଗଣିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି, ଯଦିଚ ସର୍ବତ୍ର ସେପରି ଘଟି ନାହିଁ। ବ୍ରାହ୍ମଣଠାରୁ ଶୃଦ୍ର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସକଳ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ, ଶାସନକାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଚାକିରିକୁ ଉପଜୀବିକାରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। ପରବର୍ତୀ ଯୁଗରେ ଅର୍ଥନୀତିମୂଳକ କର୍ମବିଭାଜନରେ ଏପରି 
ବିଶ୍ଙଳ ଅବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଛି ଯେ ତାହାର ଆଉ ସଂଶୋଧନର କୌଣସି 
ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ ଏବଂ ବର୍ତମାନ ଜାତିଭେଦପ୍ରଥାରେ ଗୁଣ ଅନୁଯାୟୀ କର୍ମର 
ଯେଉଁ ବିଧାନ ଅଛି ତାହାର ଆଦୌ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ବର୍ଭମାନ କେବଳ 
ଆଚାରର ଦୃଢ଼ ବନ୍ଧନ ରହିଛି ଏବଂ ଏଥ୍‌ରେ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରୟୋଜନ 
ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ବିଷୟ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନାହିଁ। ପୁନଶ୍ଚ ଜାତିଭେଦପ୍ରଥାର 
ସମର୍ଥକଗଣ ଧର୍ମମତର ଯୁକ୍ତି ସହ ଯେଉଁ ତର୍କ ଉତ୍‌ଥାପନ କରନ୍ତି, ତାହା 
ବିବେଚନା କଲେ ମଧ୍ୟ ଆମ୍ଭେମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ଗୀତାର ବାଣୀଗୁଡ଼ିକର ଏପରି 


୬୪୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅଦ୍ଭୁତ ଅର୍ଧ କରିପାରୁ ନା ଯେ ମନୁଷ୍ଯ ତାହାର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପ୍ରବୂତ୍ତି ଓ 
ସାମର୍ଥ୍ୟର ବିଚାର ନ କରି ତାହାର ପିତାମାତା ବା ନିକଟ ବା ଦୂର 
ପୂର୍ବପୁୂରୂଷଗଣଙ୍କ ବୂତ୍ତି ଅନୃୂସରଣ କରିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋପାଳର ପୁତ୍ର ଗୋପାଳ 
ହେବ, ଡାକ୍ତରଙ୍କ ପୁତ୍ର ଡାକ୍ତର ହେବ, ଚର୍ମକାରର ବଂଶଧରଗଣ ଆବହମାନକାଳ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚର୍ମକାର ରହିବେ ¬ ଏହାହିଁ ହେଲା ତାହାର ସ୍ଵଧର୍ମ। ପୁନଶ୍ଚ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ପ୍ରେରଣା ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପ୍ରକୃତିର ଧର୍ମର କୌଣସି ହିସାବ ନ ରଖ୍‌ ଏହିପରି 
ନିର୍ବୋଧ ଓ ଗତାନୁଗତିକ ଭାବରେ ପରଧର୍ମର ପୁନରାବୁୂଭ୍ତି ଦ୍ବାରା ବ୍ଯକ୍ତି 
ସ୍ଵତଃ ପୂଣ୍ଚିତା ଲାଭ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବ ଏବଂ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ମୁକ୍ତି ଲାଭ 
କରିବ ¬ ଗୀତାଶିକ୍ଷାର ଏପରି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଆହୁରି ଅସମୀଚୀନ। ପ୍ରାଚୀନ ଚା ତୂର୍ବର୍ଣ୍ର୍ଯ 
ପ୍ରଥାର ଆଦର୍ଶ ବିଶୁଦ୍ଧ ଅବସ୍ଥାରେ ଯେପରି ଥ୍‌ଲା ବା ଥ୍‌ଲା ବୋଲି ଧରି 
ନିଆଯାଏ - (ଏହା ଗୋଟିଏ ଆଦର୍ଶ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ଯ କିଛି ନ ଥୁଲା, ଅଥବା 
ଏହା ଥୁଲା ଗୋଟିଏ ସାଧାରଣ ନିୟମ ଯାହାକୁ ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ଲୋକେ 
ଅଳ୍ପାଧ୍କ ଅବହେଳାପୂର୍ବକ ଅନୁସରଣ କରୁଥ୍‌ଲେ, ଏପରି ବାଦାନୁବାଦ ରହିଛି) -- 
ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେବଳ ଗୀତାର ବାଣୀସମୂହ ବିବେଚ୍ଯ। ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ବାହ୍ଯ 
ଅର୍ଥଟି ଅବିକଳ କଂ”ଣ ଥୁଲା ତାହା ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା କଠିନ। 

ପ୍ରାଚୀନ ଚାତୂର୍ବର୍ଣ୍ୟୟଷ ପ୍ରଥାର ତିନୋଟି ଦିଗ ଥୁଲା - ସାମାଜିକ ଓ 
ଅର୍ଥନୈତିକ ଏବଂ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ । ଅର୍ଥନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ସମାଜରେ 
ସାମାଜିକ ବ୍ଯକ୍ତିର ଚାରି ପ୍ରକାର କର୍ତବ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିଥଲା ¬ ଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ଏବଂ ବୂଦ୍ଧିବୂତ୍ତି ସଂପର୍କୀୟ ରାଜନୈତିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ ଏବଂ ସେବାମୂଳକ 
କାର୍ଯ୍ୟ। ଅତଏବ କର୍ମ ଚାରିପ୍ରକାର - (୧) ଫୌରୋହିତ୍ୟ, ସାହିତ୍ଯ, ଶିକ୍ଷା 
ଓ ଜ୍ଞାନ-ଚର୍ଚ୍ଚାର କାର୍ଯ୍ୟ (୨) ରାଜ୍ଯଶାସନ, ରାଜନୀତି, ରାଷ୍ଟ୍ରପରିଚାଳନା 
ଓ ଯୁଦ୍ଧ ସଂପର୍କୀୟ କର୍ମ (୩) ଉତ୍ପାଦନ, ଅର୍ଥୋପାର୍ଜନ ଏବଂ ପଣ୍ଯ 
ବିନିମୟ ଏବଂ ୯୪) ଶ୍ରମିକ ଓ ପରିଚାରକର କର୍ମ। ଚାରୋଟି ସୁନିଦ୍ଦିଷ୍ଠ 
ଶ୍ରେଣୀ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଚାରିପ୍ରକାର କର୍ମ ବଣ୍ଟନ କରିବା ଦାରା ସମଗ୍ର ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା 
ସୁପ୍ରତିଷ୍ତିତ କରିବାର ଉଦ୍ୟମ କରାଯାଇଥୁଲା। ଏହି ପ୍ରଥା କେବଳ ଯେ 
ଭାରତର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଥୁଲା ତାହା ନୁହେଁ, ସାମାଜିକ କ୍ରମବିବର୍ଭନର ଗୋଟିଏ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଏହା କେତେକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସହ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାଚୀନ ଓ ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ 
ସାମାଜିକ ସଂଗଠନରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିଥ୍‌ଲା। ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ସାଧାରଣ 
ଜନସମାଜର ଜୀବନଧାରାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ଚତୂବିଧ କର୍ମ ସ୍ବାଭାବିକରୂପେ 
ରହିଛି; କିନ୍ତୁ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ କେଉଁଠାରେ ନାହିଁ। ପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରଠଥାଟି 
ସର୍ବତ୍ର ଭାଙ୍ଗି ପହିଥିଲା ଏବଂ ତାହାର ସ୍ଥାନରେ ଆସିଥ୍‌ଲା ଏକ ଅଧ୍‌କତର 
ଶିଥ୍‌ଳ ବ୍ଯବସ୍ଥା କିଂବା ଗୋଟିଏ ବିଶୃଙଝଙ୍ଖଳ ଓ ଜଟିଳ ସାମାଜିକ କଠୋରତା 


ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ଵଧର୍ମ ୬୪୯ 


ଏବଂ ଅର୍ଥନୈତିକ ଅଚଳତାର ଅବସ୍ଥା - ଯେପରି ଭାରତରେ ଘଟିଛି - ଯାହା 
ପରିଶେଷରେ ବିଶୃଙ୍ଖଳ ଜାତିଭେଦପ୍ରଥାର ଅପକୃଷ୍ଠତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି। ଏହି 
ପ୍ରକାର ଅର୍ଥନୈତିକ ପୃଥକୀକରଣ ସହିତ ଗୋଟିଏ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦର୍ଶର ସଂଯୋଗ 
ଘଟିଥ୍‌ଲା ଯାହା ଫଳରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ରେଣୀ ନିମିତ୍ତ ଧର୍ମମୂଳକ ଆଚାରବ୍ୟବହାର, 
ଶ୍ରେଣୀମର୍ଯ୍ୟାଦାର ବିଧାନ, ନୈତିକବିଧ୍‌, ଉପଯୁକ୍ତ ଶିକ୍ଷା ଓ ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ ବ୍ଯବସ୍ଥା, 
ବିଶିଷ୍ଠ ଚରିତ୍ରବତ୍ତା। ବଂଶଗତ ଆଦର୍ଶ ଓ ପରିବାର ମଧ୍ୟରେ ନିୟମାନୂବର୍ରିତା 
ନିର୍ଦ୍ିଶଘ୍ୟ ହୋଇଥୁଲା। ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ଘଟନାବଳୀ ସହିତ ସର୍ବଦା ଏହି 
ଆଦର୍ଶର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ନ ଥୁଲା (କାରଣ ମାନସିକ ଆଦର୍ଶ ଏବଂ ପ୍ରାଣ 
ଓ ଶରୀର ସଂପର୍କୀୟ ଅଭ୍ଯାସ - ଏହି ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରେ ସଦାବେଳେ କେତେକ 
ତଫାତ୍‌ ଥାଏ” କିନ୍ତୁ ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ ଆଦର୍ଶ ସହିତ ପ୍ରକୃତ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 
ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଅବିଶ୍ରାନ୍ତ ଓ ଅଦମ୍ୟ ଚେଷ୍ଟା ଥୁଲା। ଏପରି ଉଦ୍ୟମର 
ଏବଂ ଅତୀତରେ ସାମାଜିକ ମନୁଷ୍ଯର ଶିକ୍ଷା ଓ ସାଧନାକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା 
ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତିଗତ ଆଦର୍ଶ ଓ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିଥ୍‌ଲା ତାହାର ଗୁରୁତ୍ସ 
ଅଧୁକ ଥୁଲା; କିନ୍ତୁ ଅତୀତରେ ସମାଜ-ବିବର୍ଭତନର ଇତିହାସରେ ଏହାର ଯେଉଁ 
ମୂଲ୍ୟ ଥ୍‌ଲା ତାହା ବ୍ଯତୀତ ବର୍ଭମାନ ସମୟରେ ଏହାର କୌଣସି ସାର୍ଥକତା 
ନାହି। ପରିଶେଷରେ ଯେଉଁଠାରେ ଏହି ପ୍ରଥା ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା, ସେଠାରେ 
ଏହା ଧର୍ମମତ ଦ୍ବାରା ଅଳ୍ପାଧ୍‌କ ସମର୍ଥ୍ତ ହୋଇଥୁଲା ( ପ୍ରାଚ୍ୟଦେଶରେ ଅଧୁକ, 
ୟୁରୋପରେ ଅତିସାମାନ୍ୟ ଭାବରେ ) ଏବଂ ଭାରତରେ ଏହାକୁ ଏକ ଗଭୀରତର 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଉପଯୋଗିତା ଓ ବିଶେଷ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଦିଆଯାଇଥ୍‌ଲା। ଏହି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟହି ଗୀତା- ଶିକ୍ଷାର ଯଥାର୍ଥ ସାରବସ୍ତୁ। 

ଗୀତା ରଚିତ ହେବା ସମୟରେ ଏହି ପ୍ରଥାଟି ଭାରତରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ଥ୍‌ଲା ଏବଂ ଏହାର ଆଦର୍ଶ ଭାରତୀୟ ମନକୁ ଅଧୁକାର କରିଥ୍ଲା। ଗୀତା 
ଏହି ଆଦର୍ଶ ପ୍ରଥା ଓ ଏହାର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅନୁମୋଦନ ଉଭୟକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରିଛି। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଠ କହିଲେ, ““ଗୁଣ ଓ କର୍ମର ବିଭାଗ ଅନୁସାରେ ଚାରିବର୍ଣ୍ତ 
ମୋ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଛି।।୮” କେବଳ ଏହି ଉଚ୍ତିଟି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଏପରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କରିପାରୁନା ଯେ ଗୀତା ଏହି ପ୍ରଥାଟିକୁ ଶାଶ୍ବତ 
ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରିଥ୍‌ଲା। ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାଚୀନ 
ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଥ ଏପରି ଭାବରେ ଏ ପ୍ରଥାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ନାହାନ୍ତି ବରଂ 
ସେଥରେ ସ୍ବଷ୍ଟ ଭାବରେ ଉଲ୍ଲିଖ୍୍‌ତ ହୋଇଛି ଯେ ଆଦ୍ୟଯରେ ଏପରି ପ୍ରଥା 
ନ ୩୨, ଏବଂ ଯୁଗପରିବର୍ଭନର ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଏହାର ଅବସାନ ଘଟିବ। 
ତଥାପି ଏହି ଉଚକ୍ତିଟିରୁ ଏହା ବୁଝାଯାଇପାରେ ଯେ ସାମାଜିକ ମନୁଷ୍ଯର 
ଚତୂର୍ବିଧ କର୍ମବିଭାଗ ସାଧାରଣତଃ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜର ମାନସିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ 


୬୫୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରୟୋଜନ ପକ୍ଷରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ବୋଲି ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଥ୍‌ଲା। ସୁତରାଂ ଯେଉଁ 
ବିଶ୍ବପୁରୂଷ ସମଷ୍ଟିଗତ ଓ ବ୍ୟଷ୍ଟିଗତ ମାନବଜୀବନରେ ନିଜକୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରୁଛନ୍ତି, 
ଏହାହିଁ ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଦିବ୍ଯ ବିଧାନ। ବସ୍ତୃତଃ ଗୀତାର ଏହି ପଦଟି 
ସାଧାରଣ ବୁଦ୍ଧିର ଭାଷାରେ ବେଦର ପୁରୁଷସୂକ୍ତଂର ବିଖ୍ୟାତ ରୂପକଟିର 
ବର୍ଣ୍ଣନା। କିନ୍ତୁ ତାହାହେଲେ ଏହି କର୍ମ-ବିଭାଗର ସ୍ଵାଭାବିକ ମୂଳ ଭିରି ଏବଂ 
ବ୍ୟବହାରିକ ଆକାର କିପରି ହେବା ଉଚିତ? ମୂଳତଃ ମନୂଷ୍ଯର ସାମାଜିକ 
କର୍ମ ଓ ପଦମର୍ଯ୍ୟାଦା ଯେ ପାରିପାର୍ଶ୍ଵିକ ଅବସ୍ଥା ଉପଲକ୍ଷ, ଜନ୍ମ ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ଦ୍ବାରାହିଁ ନିର୍ଧାରିତ ହେଉଥ୍‌ଲା ସେ ବିଷୟରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ 
ଅଧୂକତର ସ୍ବାଧୀନ ଏବଂ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଅଳ୍ପ ନିୟମବଦ୍ଧ ସମାଜରେ ଏହିପରି 
ହୋଇଥାଏ କିନ୍ତୁ ସାମାଜିକ ସ୍ତରବିଭାଗ ଯେତେବେଳେ କ୍ରମଶଃ ଅଧୁକରୁ 
ଅଧୁକ ଦୂଢ଼ ହେଲା ସେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯର ପଦମର୍ଯ୍ୟାଦା କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଜନ୍ମ 
ଦ୍ରାରାହି ପ୍ରଧାନତଃ କିଂବା କେବଳ ଜନ୍ମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିର୍ଵାରିତ ହେଲା ଏବଂ 
ପରବର୍ତୀ ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥାରେ ବ୍ଯକ୍ତିର ଜନ୍ମଘଟନା ତାହାର ପଦମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ନିର୍ଧାରଣରେ ଏକମାତ୍ର ବିଧ୍‌ ହେଲା। ତେଣୁ ବ୍ରାହ୍ମଣର ପୁତ୍ର ପଦମର୍ଯ୍ଯାଦାରେ 
ସର୍ବଦା ବ୍ରାହ୍ମଣ ହେଲା, ଯଦିଚ ବ୍ରାହ୍ମଣୋଚିତ ଗୁଣ ଓ ଚରିତ୍ରର କିଛିମାତ୍ର 
ତାହାର ନ ଥାଏ, ବୁଦିଗତ ଶିକ୍ଷା ବା ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଅଭିଜ୍ଞତା ବା ଧର୍ମ ସଂକ୍ରାନ୍ତ 
କୌଣସି ଯୋଗ୍ୟତା ବା ଜ୍ଞାନ ତାହାର ନ ଥାଏ, ତାହାର ନିଜ ଶ୍ରେଣୀର 
ଯଥାର୍ଥ କର୍ତବ୍ୟକର୍ମ ସହିତ ତାହାର କୌଣସି ସଂପର୍କ ନ ଥାଏ, ତାହାର 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଓ ତାହାର ସ୍ଵଭାବରେ ବ୍ରାହ୍ମଣତ୍ବର କୌଣସି ନିଦର୍ଶନ ନ ଥାଏ । 
ଏପରି ପରିଣତି ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ ଥୁଲା, କାରଣ କେବଳ ବାହ୍ୟ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ 
ସହଜରେ ଏବଂ ସୁବିଧାରେ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା ସମ୍ଭବ। କ୍ରମଶଃ ଅଧ୍‌କରୂ ଅଧୁକ 
ଯନ୍ତ୍ରଭାବାପନ୍ୁ ଜଟିଳ ଓ ମାମୁଲି ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜନ୍ମହିଁ ସର୍ବାପେକ୍ଷା 
ସହଜ ଓ ସୁବିଧାଜନକ ବଦାହ୍ଯନିଦର୍ଶନରୂପେ ଗୃହୀତ ହୋଇଥୁଲା। କାଳ୍ରନିକ 
ବଂଶଗତ ଗୁଣ ସହିତ ବ୍ଯକ୍ତିର ଜନ୍ମସୂତ୍ରରେ ଅଜିତ ପ୍ରକୃତ ଚରିତ୍ର ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯର 
ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିବା ସମ୍ଭବ ତାହା ଶିକ୍ଷା ଓ ଅନୁଶୀଳନ ଦ୍ବାରା ଦୂର 
କରିବା ବା ଯଥାସମ୍ଭବ ହ୍ରାସ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ 
କାଳକ୍ରମେ ଏପରି ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ତିଷ୍ଠି ରହି ନ ପାରିବା ହେତୁ ବଂଶାନୂକ୍ରମିକ 
ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଥା ଚରମ ବିଧାନରେ ପରିଣତ ହେଲା। ପ୍ରାଚୀନ ଶାସ୍ତ୍ରକାରଗଣ 
ବଂଶାନୁକ୍ରମିକ ପ୍ରଥା ସ୍ଵୀକାର କରିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯୟଃ ବ୍ଯକ୍ତିର ଗୁଣ, ଚରିତ୍ର ଏବଂ 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଯେ ଏକମାତ୍ର ସୁଦୃଢ଼ ଓ ଯଥାର୍ଥ ଭିତ୍ତି ଏବିଷୟ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ସ 
ଅର୍ପଣ କରିଥ୍‌ଲେ। ଏହାର ଅଭାବରେ ସମାଜରେ ବଂଶଗତ ପଦମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାବିହୀନ ମିଥ୍ୟାଚାରରେ ପରିଣତ ହୁଏ, କାରଣ ଏହାର ଯଥାର୍ଥ 


ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ଵଧର୍ମି ୬୫୧ 


ସାର୍ଥକତା ନଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ। ଗୀତା ମଧ୍ୟ ସର୍ବତ୍ର ଏହି ଆନ୍ତର ସତ୍ଯର 
ପ୍ରକାଶ ଉପରେ ତାହାର ଶିକ୍ଷା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛି। ଗୀତା ଗୋଟିଏ ଶ୍ଳୋକରେ 
ମନୁଷ୍ଯର ଜନ୍ମ ସହିତ ଜାତ ଏକ କର୍ମର କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛି ସତ୍ଯ - 
“ସହଜଂ କର୍ମ”, କିନ୍ତୁ ଏହା କେବଳ ବଂଶାନୂକ୍ରମିକ ଭିତ୍ତିକୁ ବୁଝାଏ ନାହିଁ। 
ଭାରତୀୟ ପୂର୍ବଜନ୍ମ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁସାରେ - ଗୀତା ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ¬ 
ମନୁଷ୍ଯର ସହଜାତ ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ଜୀବନଧାରା ମୂଳତଃ ତାହାର ଅତୀତ 
ଜନ୍ମସମୂହ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ ହରଏ ଏହା ତାହାର ପୂର୍ବଜନ୍ମର କର୍ମ ଏବଂ 
ମାନସିକ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବିବର୍ତନ ଦ୍ବାରା ଇତିପୂର୍ବେ ସଂପାଦିତ ଆତ୍ମବିକାଶ। 
ଏହା କେବଳ ତାହାର ବଂଶ, ପିତାମାତା, ଶାରୀରିକ ଜନ୍ମରୂପ ସ୍ଥୂଳ ଘଟନା 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ। ଏଗୁଡ଼ିକର ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ନାହି, ଏଗୁଡ଼ିକ 
ସମ୍ଭବତଃ ପରିଚୟଦାନକାରୀ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀ ମାତ୍ରଚ ଏହା ପ୍ରଧାନ ମୂଳନୀତି 
ନୁହେଁ। “ସହଜ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଯାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସହିତ ଜନ୍ମିଛି, ଯାହାକିଛି 
ସ୍ଵାଭାବିକ, ସହଜାତ, ଅନତରନି ହିତ । ଗୀତା ଅନ୍ୟତ୍ର ଏହାର ପରିବର୍ଭେ “ ସ୍ଵଭାବଜ” 
ଶବ୍ଦଟି ବ୍ୟବହାର କରିଛି। ମନୁଷ୍ୟର କର୍ମ ବା ବୂରତ୍ତି ତାହାର ଗୁଣ ଦ୍ବାରା 
ନିର୍ଧାରିତ: ଏହା ତାହାର ସ୍ଵଭାବରୁ ଜାତ କର୍ମ, “ସ୍ଵଭାବଜଂ କର୍ମ” ଏବଂ 
ତାହାର ସ୍ଵଭାବ ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ “ସ୍ଵଭାବନିୟତଂ କର୍ମ”। କର୍ମ ଓ ବୃଭ୍ତିର 
ମଧ୍ଯଦେଇ ମନୁଷ୍ଯର ଯେଉଁ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଗୁଣ ଓ ଧର୍ମ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ 
ତାହାରି ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ସ ଅର୍ପଣ କରିବା ଗୀତାର କର୍ମବାଦର ସମଗ୍ର 
ତତ୍ତ୍ଵର ମୂଳନୀତି। 

ସ୍ବଧର୍ମର ଅନୁସରଣ ଦ୍ବାରା ଗୀତା ଯେଉଁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସାର୍ଥକତା ଓ 
ଶକ୍ତିର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଛି ତାହାର ମୂଳସୂତ୍ର ହେଲା ଗୀତାର ଆନ୍ତର ସତ୍ଯ 
ଉପରେ ଗୁରୂତ୍ସ ଅର୍ପଣ। ବାହ୍ଯ ଆକାର ଉପରେ ଗୀତା କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ 
ପ୍ରଦାନ କରି ନାହିଁ। ଏହାହି ଗୀତାର ଏହି ଅଂଶଟିର ବାସ୍ତବିକ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ 
ମର୍ମକଥା। ବାହ୍ୟ ସମାଜବ୍ଯବସ୍ଥା ସହିତ ଏହି ଉକ୍ତିର ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଷୟରେ 
ସାଧାରଣତଃ ଅତ୍ୟଧ୍କ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆହୋଇଥାଏ, ଯେପରିକି ବାହ୍ୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
କେବଳ ତାହାର ଉକ୍ୂର୍ଷ ନିମିତ୍ତ ସମର୍ଥନ କରିବା କିଂବା ଦାର୍ଶନିକ ଧର୍ମମତ 
ଦ୍ବାରା ତାହାକୁ ନ୍ଯାଯ୍ୟ ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ଗୀତାର ଲମ୍ଯ ଥୁଲା। 
ବସ୍ତୁତଃ ବାହ୍ଯ ସମାଜବ୍ଯବସ୍ଥା ଉପରେ ଗୀତା କୌଣସି ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ 
ନାହିଁ, ବରଂ ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟବସ୍ଥା ଯେଉଁ ଆଭ୍ୟନ୍ତରିକ ନୀତିକୁ ବାହ୍ୟ ଆଚାର- ବ୍ୟବହାରରେ 
ସୁନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଆକାର ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥ୍‌ଲା ଗୀତା ତାହାରି ଉପରେ 
ବିଶେଷ ଗୁରୂତ୍ସ ଅର୍ପଣ କରିଛି। ବ୍ଯଷ୍ଟିଗତ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଜୀବନ ପକ୍ଷରେ 


"ଧକ. 


ଏହି ନୀତିର ଉପଯୋଗିତା ଉପରେ ଗୀତାର ଦୃଷ୍ଟି ରହିଛି। ସମଷ୍ଚିଗତ ଓ 


ଏ 


୬୫୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅର୍ଧିନୈତିକ ଜୀବନ ପକ୍ଷରେ ଅଥବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସାମାଜିକ ଓ ସଂସ୍କତିଗତ 
ଜୀବନ ପକ୍ଷରେ ଏହାର କୌଣସି ଉପଯୋଗିତା ଉପରେ ଗୀତା ଗୁରୁତ୍ଵ 
ପ୍ରଦାନ କରି ନାହିଁ। ଗୀତା ବୈଦିକ ଯଜ୍ଚର ପରିକଳ୍ପନାଟି ଗ୍ରହଣ କରିଛି, 
କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ ଗଭୀର ଭାବରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିଛି ଏହାକୁ ଏପରି ଏକ 
ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ, ଅନ୍ତର୍ମୁୂଖୀ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଦାନ କରିଛି, ଏଥ୍‌ରେ 
ଏପରି ଏକ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଅଭିପ୍ରାୟ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସଂଯୁକ୍ତ କରିଛି ଯାହା ତାହାର 
ସମଗ୍ର ମୂଲ୍ୟାୟନ “.୬ବର୍ତନ କରିଛି। ଏଠାରେ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଗୀତା 
ମନୂଷ୍ଯର ଚତୂର୍ବନ 5୮ .ଗକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି, କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ ଏକ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ, 
ଅନ୍ତର୍ମୂଖୀ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଦାନ କରିଛି, ଏଥୁରେ ଏକ ଆଧ୍ୟାମ୍ିିକ 
ଅଭିପ୍ରାୟ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରବର୍ତନ କରିଛି। ଏଥ୍‌ ଯୋଗୁଁ ଏହି ପରିକଳ୍ପନାଟିର ଅନ୍ତନିଁ ହିତ 
ଭାବର ମୂଲ୍ଯ ଅନ୍ଯପ୍ରକାର ହୋଇଛି; ତାହା ଏକ ସ୍ଥାୟୀ ଓ ଜୀବନ୍ତ ସତ୍ଯର 
ରୂପ ଧାରଣ କରିଛି; ତାହା କୌଣସି ବିଶେଷ ଅସ୍ଥାୟୀ ସାମାଜିକ ରୀତି 
ଓ ପରମ୍ପରା ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ନୂହେଁ। ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜ-ବ୍ଯବସ୍ଥା ବର୍ତମାନ 
ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି ଅଥବା ମୁମୂର୍ଷୂ ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି ଏବଂ ତାହାର 
ବୈଧତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ଗୀତାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ କାରଣ ଯଦି ଏହାହିଁ 
ହୁଅନ୍ତାଃ ତାଂହେଲେ ଗୀତାର ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ଵଧର୍ମରେ କୌଣସି ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ଯ 
ବା ମୂଲ୍ୟ ନ ଥାଂନ୍ତା। ଗୀତାର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ହେଲା ମନୁଷ୍ଯର ବହିର୍ଜୀବନ 
ସହିତ ଅନ୍ତର୍ଜୀବନର ସମ୍ବନ୍ଧସ୍ଥାପନନ ତାହାର ଅନ୍ତରାତ୍ମାର) ତାହାର ପ୍ରକୃତିର 
ଆନ୍ତର ବିଧାନର ପରିଚାଳନାରେ ବହିର୍ଜୀବନର କର୍ମଧାରାର କ୍ରମିକ ପରିବର୍ଭନ 
(\/୦10(10୮) | 


ପୂନଶ୍ଚ ଆମ୍ଭେମାନେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଥାଉ ଯେ ଗୀତା ତାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯଟି 
ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କରିଛି। ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟର କର୍ମ ବାହ୍ୟ 
ବୂଭ୍ରି ଦିଗରୁ ବର୍ଣ୍ଣନା ନ କରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶିକ୍ଷା, ପୌରୋହିତ୍ୟ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରଚର୍ଚ୍ଚା 
ବା ଶାସନକାର୍ଯ୍ୟନ ଯୁଦ୍ଧ ଏବଂ ରାଜନୀତି - ଏପରି ସଂଜ୍ଞା ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ନ 
କରି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଆନ୍ତର ପ୍ରକୃତିର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଦିଗରୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛି। 
ଏଠାରେ ଗୀତାର ଭାଷାଟି ସାମାନ୍ୟ ବିଚିତ୍ର ବୋଧହୁଏ । ଶାନ୍ତି, ଆତ୍ମସଂଯମ, 
ତପସ୍ୟା, ଶୁଚିତା, କ୍ଷମାଶୀଳତା, ସରଳତା, ଜ୍ଞାନ, ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ଯଗ୍ରହଣ ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ କରିବା - ଏଗୁଡ଼ିକ ସାଧାରଣତଃ ମନୁଷ୍ଯର ବୃଭି, କର୍ମ 
ବା ପେଶାରୂପେ ଧରାଯାଏ ନାହିଁ। ତଥାପି ଏହାହିଁ ଗୀତାର ଅଭିପ୍ରାୟ ଏବଂ 
ଗୀତା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛି ଯେ ¬ ଏହିସବୁ ବିଷୟ, ଏଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶ, ବ୍ଯବହାର 
ଓ ଆଚରଣରେ ଏହାର ପ୍ରକାଶ, ସାଜ୍ଥ୍ଵିକ ପ୍ରକୃତିର ଧର୍ମକୁ ରୂପରେଖ ଦେବା 


ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ଵଧର୍ମ ୬୫୩ 


ନିମିତ୍ତ ଏହିସବୁ ଗୁଣର କ୍ଷମତା - ଏସବୁ ବ୍ରାହ୍ମଣର ଯଥାର୍ଥ ଧର୍ମ। ଶିକ୍ଷା, 
ପୌରୋହିତ୍ଯ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ଯ ବାହ୍ଯ କର୍ମସମୂହ କେବଳ ଏହିସବୁ ଗୁଣର 
ଅନୁଶୀଳନ ପକ୍ଷରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଉପଯୋଗୀ କ୍ଷେତ୍ର ଏହି ଆନ୍ତର ବିକାଶର 
ଅନୁକୂଳ ଉପାୟସ୍ଵରୂପ; ଯଥାଯଥ ଆତ୍ମ-ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି, ସୁନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବର୍ଟ୍ିଗତ ଆଦର୍ଶ 
ମଧ୍ୟରେ ଏବଂ ବାହ୍ୟ ଚରିତ୍ରର ସୁଦୂଢ଼ତା ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥାୟୀ ସ୍ଥିରତା ଲାଭର 
ଏହା ପନ୍ଥାସ୍ଵରୂପ। ଯୁଦ୍ଧ ରାଜଧର୍ମକ ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତି, ନେତୃତ୍ବ ଓ ଶାସନକାର୍ଯ୍ୟ 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ପକ୍ଷରେ ଅନୁକୂଳ କ୍ଷେତ୍ର ଏବଂ ଉପାୟ; କିନ୍ତୁ କ୍ଷତ୍ରିୟର ପ୍ରକୃତ 
କର୍ମ ହେଲା ସକ୍ରିୟ ରାଜୋଚିତ ବା ବୀରୋଚିତ ଯୁଯୁସ୍ର୍‌ ପ୍ରକୃତିର ଧର୍ମକୁ 
ବିକାଶ କରିବା, ବ୍ୟବହାର ଓ ଆଚରଣରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରିବା, କ୍ରିୟାତ୍ମକ 
କୌଶଳପୂର୍ଣ୍ଚ ଗତିବିଧ୍‌ର ରୂପରେଖ ଦାନ କରିବା। ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୃଦ୍ରର କର୍ମ 
ବାହ୍ଯବୁତ୍ରି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବଣ୍ଢିତ ହୋଇଛି, ଏବଂ ଏହି ବୈପରୀତ୍ଯର ମଧ୍ୟ କିଛି 
ଅର୍ଥ ଥାଇପାରେ। କାରଣ ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତି ଉତ୍ପାଦନ ଓ ଉପାର୍ଜନପ୍ରବଣ ହୁଏ, 
କିଂବା ଶ୍ରମ ଓ ସେବାଧର୍ମମଣ୍ଡଳୀ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ରହେ - ବଣିକର ଓ 
ଜନସେବକର ମନୋବୁଭି - ତାହା ସାଧାରଣତଃ ବହିରମୁଁଖୀ ହୁଏ, ଚରିତ୍ରଗଠନକ୍ଷମତା 
ଅର୍ଜନ କରିବା ଅପେକ୍ଷା କର୍ମର ବାହ୍ଯ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବା ମୂଲ୍ଯ ବିଷୟରେ 
ଅଧୁକ ବ୍ଯାପୃତ ରହେ। ଏବଂ ମନର ଏହି ପ୍ରକାର ପ୍ରବୃତ୍ତି ସାଗ୍ଵ୍ରିକ ଓ 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ କର୍ମ ପକ୍ଷରେ ସେପରି ବିଶେଷ ଅନୁକୂଳ ନୁହେଁ। ଏହି କାରଣରୁ 
ବ୍ଯବସାୟ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଶିଜ୍ରର ଯୁଗ ଅଥବା କର୍ମ ଓ ଶ୍ରମ ବିଷୟରେ ଅଧୁକ 
ବ୍ୟାପ୍ତ ସମାଜ ତାହାର ଚତୂଦ୍ଦିଗରେ ଏପରି ଏକ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରେ 
ଯାହା ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଜୀବନ ଅପେକ୍ଷା ଭୌତିକ ଜୀବନ ପକ୍ଷରେ ଅଧୂକତର ଅନୂକୂଳ 
ହୁଏ, ଏହା ଉର୍ଦ୍ବିତନ ମନ ଓ ଆତ୍ମାର ସୃକ୍ଷ୍ମତର ସିଦ୍ଧି ଅପେକ୍ଷା ପ୍ରାଣଗତ 
ଜୀବନଧାରାର ଦକ୍ଷତା ପକ୍ଷରେ ଅଧୁକତର ଉପଯୋଗୀ। ତଥାପି ଏହି ପ୍ରକାର 
ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର ଅନ୍ତନିଗୂଢ଼ ଅର୍ଥ ଅଛି, ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମୂଲ୍ଯ 
ଅଛି ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣତାଲାଭ ପକ୍ଷରେ ଉପଯୁକ୍ତ ଶକ୍ତି ଓ ଉପାୟ 
ହୋଇପାରେ। ଅନ୍ୟତ୍ର ଯେପରି ଉଲ୍ଲିଖ୍‌ତ ହୋଇଛି, ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକତା, ନୈତିକ 
ଶୂଚିତା ଓ ଜ୍ଞାନର ଆଦର୍ଶ ସହିତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏବଂ ମହାନୁଭବତା, ଶୌର୍ଯ୍ୟ 
ଓ ମହତ୍‌ ଚରିତ୍ର- ଶକ୍ତିର ଆଦର୍ଶ ଘେନି କ୍ଷତ୍ରିୟ ଏବଂ ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଧନୋପାର୍ଜନ 
ବ୍ରତୀ ବୈଶ୍ୟ, ସେବାଧର୍ମରେ ଆବଦ୍ଧ ଶୂଦ୍ରକ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ସୀମାବଦ୍ଧ ଓ ପରାଧୀନ 
ଜୀବନ ଘେନି ନାରୀ, ଏପରିକି ପାପଯୋନିସଂଭୂତ ଚଣ୍ଡାଳ “ପାପୟୋନୟଃ -¬ 
ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ଏହିପଥ ଅବଲମ୍ବନପୂର୍ବକ ଅଚିରାତ୍‌ ଉଚ୍ଚତମ ଆନ୍ତର ମହତ୍ଵ 
ଓ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସ୍ବାଧୀନତା ଦିଗରେ, ସିଦ୍ଧି ଦିଗରେ, ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ଦିବ୍ଯ 
ସତ୍ତାର ମୁକ୍ତି ଓ ପୂର୍ଣ୍ବବିକାଶ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରନ୍ତି । 


୬୫୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏଠାରେ ତିନୋଟି ପ୍ରସ୍ତାବ ବିବେଚ୍ୟ ଏବଂ ଏଠାରେ ଗୀତା ଯାହା 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛି, ତନ୍ମଧ୍ଁରେ ଏହି ତିନୋଟି ବିଷୟ ନିହିତ ହୋଇଛି। ପ୍ରଥମତଃ 
ସକଳ କର୍ମ ମନୂଷ୍ଯର ଅନ୍ତରରୂ ନିର୍ଦାରିତ ହେବା ପ୍ରୟୋଜନ କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୂଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ତାହାର ନିଜସ୍ଵ କିଛି ରହିଛି, ତାହାର ପ୍ରକୃତିର ଗୋଟିଏ 
ବିଶିଷ୍ଠ ଧର୍ମ ଓ ସହଜାତ ଶକ୍ତି ରହିଛି। ତାହାହିଁ ତାହାର ଆତ୍ମାର କର୍ମକ୍ଷମ 
ଶକ୍ତି, ତାହାହି ପ୍ରକୃତିରେ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ପୂରୂଷଙ୍କର କ୍ରିୟାତମ୍ବକ ରୂପ ସୃଷ୍ଠି କରେ। 
କର୍ମର ମାଧ୍ୟମରେ ସେହି ଶକ୍ତିକୁ ବିକଶିତ ଓ ପରିପୂର୍ଣ୍ଚାଙ୍ଗ କରିବା, ନିଜର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆଚରଣ ଓ ଜୀବନଧାରାରେ ତାହାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ମନୁଷ୍ଯର ଯଥାର୍ଥ କର୍ମ। ତାହାହିଁ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ଜୀବନ ଓ ବହିର୍ଜୀବନର ଯଥାର୍ଥ 
ଧାରାର ନିର୍ଦେଶ ଦାନ ଏବଂ ଏଠାରେ ତାହାର କ୍ରମବିକାଶର ସୂତ୍ରପାତ । 
ଦିତୀୟତଃ ମୋଟ ଉପରେ ଚାରି ଶ୍ରେଣୀର ପ୍ରକୃତି ଅଛି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ରେଣୀର 
ରହିଛି ବିଶିଷ୍ଟ କର୍ମଧାରା ଏବଂ କର୍ମ ଓ ଚରିତ୍ରର ଆଦର୍ଶ ବିଧ୍‌। ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଶ୍ରେଣୀ ମନୂଷ୍ଯର ଉପଯୁକ୍ତ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ର ନିଦ୍ଦୈଶ କରେ ଏବଂ ତାହାର ବାହ୍ୟ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ତାହାର କର୍ମଧାରାର ଯଥାଯଥ ପରିବେଶ ତାହାର 
ଶ୍ରେଣୀ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦାରିତ ହେବା ଉଚିତ। ପରିଶେଷରେ ମନୁଷ୍ଯ ଯେକୌଣସି 
କର୍ମ କରୂ ପଛକେ, ଯଦି ତାହା ତାହାର ସତ୍ତାର ଧର୍ମ ଅନୁଯାୟୀ, ତାହାର 
ପ୍ରକୃତିର ସତ୍ଯ ଅନୁଯାୟୀ ଅନୂଷ୍ଠିତ ହୂଏ, ତାଂହେଲେ ସେହି କର୍ମକୁ ଭଗବନ୍ଲ୍‌ଖୀ 
କରାଯାଇପାରେ ଏବଂ ତାହା ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ମୁକ୍ତି ଓ ସିଦ୍ଧି ନିମିତ୍ତ ଫଳପ୍ରଦ ଉପାୟସ୍ଵରୂପ 
ହୋଇପାରେ। ଏହି ତିନୋଟି ମନ୍ତବ୍ଯ ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରଥମଟି ଓ ଶେଷଟିରେ ଯେ 
ସତ୍ଯ ଓ ନ୍ୟାୟର ସୂଚନା ମିଳେ ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ। ମନୁଷ୍ଯର ବ୍ଯଷ୍ଟିଗତ ଓ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନର ସାଧାରଣ ଧାରା ଏହି ସକଳ ନୀତିର ବିରୋଧୀ ବୋଲି 
ମନେ ହୁଏ, କାରଣ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ବାହ୍ଯ ପ୍ରୟୋଜନ, 
ବିଧାନ ଓ ଆଇନର ଅତୀବ ଗୁରୂତର ଭାର ବହନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର ଯେଉଁ ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ଯ 
ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ର ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ଯ ଆତ୍ମା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରତମ ସ୍ଵଭାବଗତ 
ଜୀବନଧାରାର ବିକାଶର ଯେଉଁ ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ରହିଛି, ତାହା ପାରିପାର୍ରିକ 
ଅବସ୍ଥାସମୂହ ଦ୍ବାରା ପ୍ରତିନିୟତ ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏଥ, ବ୍ୟାହତ ହ୍ରଏ, ନିଜର 
ଗତିପଥରୂ ବିଚ୍ଯୁତ ହୁଏ, ଯତ୍‌ସାମାନ୍ୟ ସୁଯୋଗ ଲାଭ କରେ। ଜୀବନ, 
ରାଷ୍ଟ୍ର ସମାଜ, ପରିବାର, ସକଳ ପାରିପାଶ୍ବିକ ଶକ୍ତି ଯେପରିକି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଆତ୍ମାକୁ ଦାସତ୍ସଶୃଙଖଳରେ ବଦ୍ଧ କରିଛି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ବଳପୂର୍ବକ ସେମାନଙ୍କର 
ଭଙ୍ଗୀରେ ଗଠନ କରୁଛି, ସେମାନଙ୍କର ଗତାନୁଗତିକ ସ୍ଵାର୍ଥ ଏବଂ ସ୍ଥଳ ସାମୟିକ 
ସୁବିଧାର ମାଧ୍ଯମସ୍ଵରୂପ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ବ୍ୟବହାର କରୁଛି। ଏହା ଫଳରେ ଆମ୍ଭେମାନେ 


ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ଵଧର୍ମ ୬୫୫ 


ଗୋଟିଏ ଯନ୍ତ୍ରର ଅଂଶ ହୋଇଥାଉ। ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେ ଯଥାର୍ଥରେ ମନୁଷ୍ଯ, 
ପୂରୂଷ, ଆମ୍ମା, ମନୋମୟ ଜୀବ, ଅମୃତର ପୁତ୍ର, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ତାର 
ବିଶିଷ୍ଠ ସିଦ୍ଧଦିର ପୂର୍ଣ୍ଚତମ ବିକାଶ କରିବାକୁ ଏବଂ ଏହାକୁ ମାନବଜାତିର ସେବାରେ 
ନିୟୋଜିତ କରିବାକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେ ସମର୍ଥ ¬ ଏସବୁ ପ୍ରକୃତପକ୍ଷେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଆୟତ୍ତ କରିପାରୁ ନାହିଁ ବା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଆୟତ୍ତ କରିବାକୁ ସୁଯୋଗ ମିଳେ 
ନାହିଁ। ମନେହ୍ରଏ ଯେପରି ଆମ୍ଭେମାନେ ନିଜକୁ ଗଠନ କରିପାରୁ ନାହିଁ, 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ବାହାରର ପ୍ରଭାବ ଗଠନ କରେ। ଅଥଚ ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେତେ 
ଜ୍ଞାନପଥରେ ଅଗ୍ରସର ହେଉ ସେତେ ଗୀତାର ସୂତ୍ରଟିର ସତ୍ୟତା ମନରେ 
ଜାଗ୍ରତ ହେବାକୁ ବାଧ୍ୟ। ଶିଶୁର ଶିକ୍ଷାପ୍ରଣାଳୀ ଏପରି ହେବା ଉଚିତ ଯଦ୍ବାରା 
ତାହାର ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଉକ୍କ୍ରଷ୍ଟ, ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଶକ୍ତିମାନ୍‌, ସର୍ବାପେକ୍ଷା 
ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଓ ଜୀବନ୍ତ ଯାହାକିଛି ଅଛି ତାହା ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇପାରେ। ମନୁଷ୍ଯର 
କର୍ମ ଓ ବିକାଶଧାରା ଯେଉଁ ରୁପାଦର୍ଶରେ ଗଠିତ ହେବ ତାହା ଯେପରି 
ତାହାର ସହଜାତ ଗୁଣ ଓ ଶକ୍ତିର ରୂପାୟଣ ହ୍ୁଏ। ଶିଶୁକୂ ନୂତନ ବିଷୟରେ 
ଜ୍ଞାନାର୍ଜନ କରିବାକୁ ହେବ କିନ୍ତୁ ତାହାର ନିଜସ୍ଵ ବିକଶିତ ସ୍ଵରୂପ ଓ ସହଜାତ 
ଶକ୍ତିର ଭିତ୍ତିରେ ଉକ୍ର୍ଷ୍ଠରୂପେକ ଜୀବନ୍ତ ଭାବେ ସେସବୁ ଅର୍ଜନ କରିପାରିବ। 
ସେହିପରି ମନୂଷ୍ଯର କର୍ମ ମଧ୍ଯ ତାହାର ସ୍ଵଭାବର ଧାରା, ରଶ୍ଵରଦତ୍ତ ଶକ୍ତି 
ଏବଂ କ୍ଷମତା ଦ୍ବାରା ନିର୍ଣ୍ଣୀତ ହେବା ଉଚିତ। ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଏହିପରି ସ୍ବାଧୀନ 
ଭାବରେ ବିକାଶ ଲାଭ କରିପାରିବ, ସେ ଜୀବନ୍ତ ପୁରୁଷ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ହୋଇଉଠିବ, 
ଏବଂ ମାନବଜାତିର ସେବା ନିମିତ୍ତ ଅଧୁକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେବ। ବର୍ରମାନ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଆହୁରି ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ଦେଖୁବାକୁ ପାଉ ଯେ ଏହି ନୀତି କେବଳ 
ବ୍ଯଷ୍ଟି ବା ବ୍ଯକ୍ତି ପକ୍ଷରେ ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ସମାଜ ଓ ଜାତି ପକ୍ଷରେ, ସମଷ୍ଟିଗତ 
ଆତ୍ମା, ସମଷ୍ଟିଗତ ମାନବପକ୍ଷରେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ। ଚାରୋଟି ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ସେମାନଙ୍କର 
କର୍ମଧାରା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଦ୍ରିତୀୟ ମନ୍ତବ୍ୟଟି ଆହୁରି ଅଧୁକ ତର୍କର ବିଷୟ। 
କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଏହା ଅତିମାତ୍ରାରେ ସରଳ ଓ ବାସ୍ତବ ଏବଂ ଜୀବନର 
ବହୁମୁଖ୍‌ତା ଏବଂ ମାନବପ୍ରକୃତିର ଗଠନଯୋଗ୍ୟତାର ବିଶେଷ ବିଚାର କରି 
ନାହିଁ। ଏହାର ତତ୍ତଵ ବା ନିଜସ୍ଵ ମୂଲ୍ୟ ଯାହାହେଉ ପଛକେ, ବାହ୍ୟ ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ଏହା ସ୍ଵଧର୍ମର ସମସ୍ତ ନୀତିବିରୋଧୀ ଗତାନୁଗତିକ ଆଚାରର ଅତ୍ୟାଚାରରେ 
ପରିଣତ ହେବ। କିନ୍ତୁ ବାହାରର ରୂପ ପଶ୍ଚାତରେ ଏହାର ଏପରି ଏକ 
ଗଭୀରତର ଅର୍ଥ ରହିଛି ଯହିରେ ଏହାର ଉପଯୋଗିତା ବିଷୟରେ ସନ୍ଦେହର 
ବିଶେଷଂ କାରଣ ନାହିଁ। ଏବଂ ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ପ୍ରସ୍ତାବକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରୁ ତଥାପି ତୃତୀୟ ପ୍ରସ୍ତାବଟିର ସାଧାରଣ ସାର୍ଥକତା ବଜାୟ ଥାଏ । ଜୀବନରେ 


୬“ 


ମନୁଷ୍ୟର କର୍ମ ଓ ବୂତ୍ରି ଯାହାହେଉ ପଛକେ, ଯଦି ତାହା ଅନ୍ତରର ଭାବ 


୬୫୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଦ୍ବାରା ନିର୍ଧାରିତ ହୁଏ, କିଂବା ଯଦି ସେ ତାହାକୁ ନିଜର ପ୍ରକୃତିର ଆତ୍ମ- ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରେ, ତାହାହେଲେ ସେପରି କର୍ମକୁ ସେ ତାହାର ନିଜର ଉନ୍ନତି 
ଓ ଆନ୍ତର ପୂର୍ଣ୍ଠତା ଲାଭ ନିମିତ୍ତ ଏକ ବିଶେଷ ଉପାୟରେ ପରିଣତ କରିପାରେ । 
ଯାହା ହେଉନା କାହିକି, ଯଦି ବ୍ଯକ୍ତି ତାହାର ସ୍ଵାଭାବିକ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ଯଥାର୍ଥ 
ମନୋଭାବ ସହ ସଂପାଦନ କରେ, ଯଦି ଜ୍ଞାନୋନ୍ନଵତ ମନ ଦ୍ବାରା ତାହାକୁ 
ସଂସ୍କୃତିସଂପନ୍ନ କରେ, ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସାଧନା ନିମିତ୍ତ କର୍ମର 
ବିନିଯୋଗ କରେ, ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରକାଶିତ ବହ୍ନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସଂପାଦନ 
କରେ ଅଥବା ନିଜର ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମରୁ ମାନବସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଅଭିପ୍ରାୟସାଧନର ସଚେତନ ଉପକରଣରୂପେ ପ୍ରୟୋଗ କରିପାରେ, ତାହାହେଲେ 
ସେ ଏପରି କର୍ମଧାରାକୁ ଉଚ୍ଚତମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସିଦ୍ଧି ଓ ମୁକ୍ତି ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର 
ହେବାର ଉପାୟରେ ରୂପାନ୍ତର କରିପାରିବ। 


କିନ୍ତୁ ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ଏଠାରେ ଏହାକୁ ଏକ ସ୍ବୟଂସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥସୂଚକ 
ପୃଥକ୍‌ ଉଦ୍ଧୃତିରୂପେ ବିଚାର ନ କରୁ, ( ଅଧ୍କାଂଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏପରି କରାହୋଇଥାଏ ) 
କିନ୍ତୁ ଯେପରି କରିବା ଉଚିତ ¬ ସମଗ୍ର ଗ୍ରନ୍ଥଟିରେ ବିଶେଷତଃ ଶେଷ 
ଦ୍ବାଦଶଟି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଯାହା ବଣ୍ଢିତ ହୋଇଛି, ତାହା ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ କରି 
ଏହି ଅଂଶଟିକୁ ଗ୍ରହଣ ଓ ବିଚାର କରୁ, ତାହାହେଲେ ଏଠାରେ ଗୀତା-ଓଶିକ୍ଷାର 
ଆହ୍ରରି ଗଭୀରତର ଅର୍ଥର ପରିଚୟ ଆମ୍ଭେମାନେ ଲାଭ କରିପାରୂ। ଜୀବନ 
ଓ କର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗୀତାର ଦାର୍ଶନିକ ମତ ଏହି ଯେ ସକଳ ବିଷୟ 
ଭାଗବତ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରୂ, ବିଶ୍ବନାତୀତ ଓ ବିଶ୍ଵମୟ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାରୂ ଆ ବିର୍ଭୂତ 
ହୋଇଛି। ସକଳ ବିଷୟ ଭଗବାନଙ୍କର, ଦାସୁଦେବଙ୍କର ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି - 
ୟତଃ ପ୍ରବୂଭିର୍ଭୂତାନାଂ ୟେନ ସର୍ବମିଦଂ ତତମ୍‌।। ଏବଂ ଅନ୍ତରରେ ଓ ଜଗତରେ 
ବିରାଜିତ ଅବିନଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରକଟ କରିବା, ବିଶ୍ବାର୍ମାଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ବାସକରିବା, 
ଚୈତନ୍ୟ, ଜ୍ଞାନ/ ସଂକଳ୍ପଳ ପ୍ରେମ ଓ ଅଧ୍ଯାମ୍ମ ଆନନ୍ଦରେ ଉନ୍ନତି ଲାଭପୂର୍ବକ 
ପରମତମ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକତ୍ସ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା, ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଓ ପ୍ରାକୃତ 
ସତ୍ତାକୁ ଅପୂର୍ଣ୍ଚତା ଓ ଆଜ୍ଞାନରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ଏବଂ ଭାଗବତ ଶକ୍ତିର କର୍ମସାଧନର 
ସଚେତନ ଯନ୍ତ୍ରରେ ତାହାକୁ ପରିଣତ କରିବା ଏବଂ ଉଚ୍ଚତମ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ୟରେ ବାସକରିବା - ଏହି ସିଦ୍ଧିହି ମନୂଷ୍ଯର ଅଧୁଗମ୍ଯ ଏବଂ ଅମୃତତ୍ଵ 
ଓ ମୁକ୍ତିଲାଭ ନିମିତ୍ତ ଏହାହିଁ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ବିଧାନ । କିନ୍ତୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ବସ୍ତୃତଃ ପ୍ରାକୃତ ଆଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଆବୂତ୍ତ ରହିଛୁ, ଅହଂର କାରାଗାରରେ ଜୀବ 
ବନ୍ଦିହୋଇ ରହିଛି ଓ ପରିବେଷ୍ଠନୀ ଦ୍ବାରା ଅଭିଭୂତ, ଅବରୂଦ୍ଧ। ଅବିରତ 
ଆକ୍ରାନ୍ତ ତଥା ବିଶିଷ୍ଠ ଆଦର୍ଶରେ ଗଠିତ ହେଉଛି, ପ୍ରକୃତିର ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ କ୍ରିୟାର 


ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ଵଧର୍ମ ୬୫୭ 


ଆୟତ୍ତାଧୀନ ରହିଛି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନିଗୂଢ଼ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଶକ୍ତିର ଆମ୍ମପ୍ରତିଷ୍ଠାରୁ 
ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ହୋଇ ରହିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା କିପରି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ ? 

ଏହାର ଉତ୍ତର ଏହି ଯେ ଏହିସବୁ ପ୍ରାକୃତ କ୍ରିୟାଧାରା ବର୍ତମାନ ସମାଚ୍ଛନ୍ନ 
ଓ ବିପରୀତ କ୍ରିୟା-ପରମ୍ପରାରେ ପରିବୂୃତ୍ତ ଥ୍‌ଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏହା ନିଜର ବିକାଶଶୀଳ 
ମୁକ୍ତି ଓ ସିଦ୍ଦିର ତତ୍ଵଟିକୁ ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ଧାରଣ କରି ରହିଛି। ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୁଷ୍ଯର ହୃଦୟ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନ ଅଧୁଶ୍ଠିତ ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ ପ୍ରକୃତିର 
ଏହି ନିଗୂଢ଼ କର୍ମଧାରାର ଅଧୀଶ୍ଵର। ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ବିଶ୍ବ-ଆତ୍ମା, ଏହି ଅଦ୍ରିତୀୟ 
ସତ୍ତା - ଯୁଗପତ୍‌ ଏକ ଓ ବହୁ ¬ ଯଦିବା ମାୟାଶକ୍ତ ଦ୍ବାରା ଯନ୍ତ୍ରାରୁଢ଼ 
ତୂଲ୍ଯ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଜଗତ୍‌କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ରଲାଉଛନ୍ତି। କୁମ୍ଭକାର ଯେପରି କୁମ୍ଭ 
ତିଆରି କରେ, ତନ୍ତୁବାୟ ଯେପରି ତନ୍ତୁ ବୟନ କରେ, ସେହିପରି ଏକ 
ପ୍ରକାର ଯାନ୍ତ୍ରିକ କୌଶଳ ଦ୍ବାରା ଅଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଗଠନ କରୁଛନ୍ତି। 
ତଥାପି ଏହି ଆତ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନିଜର ମହତ୍ତମ ସତ୍ତା, ଏବଂ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଯାହା ପ୍ରକୃତ ତତ୍ତ୍ଵ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ତାର ସତ୍ଯ, ଯାହା 
ଜନ୍ମେ ଜନ୍ମେ ¬ ପଶୁଜୀବନ, ମାନବଜୀବନ ଓ ଦିବ୍ୟଜୀବନରେ, ଏବଂ ଆତୟ୍ଭୋମାନେ 
ଯାହାଥ୍‌ଲୁ, ଯାହା ହୋଇଛୁ ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଯାହା ହେବୁ, ତଦର୍ଥେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଏହି ଆତ୍ମା ବିକଶିତ ହୋଇଉଠୁଛି ଏବଂ ସର୍ବଦା ନୂତନ ଓ ଅଧ୍‌କତର 
ଉପଯୋଗୀ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରୁଛି - ଏହି ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ୟ ଅନୁସାରେହିଁ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ସର୍ବଦର୍ଶୀ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ପୁରୁଷ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ କ୍ରମଶଃ 
ଗଠନ କରୁଛନ୍ତି। ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ-ଚକ୍ଷୁ ଉନ୍ଜୀଳିତ ହେବ 
ସେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହା ଦେଖବାକୁ ପାଇବୁ। ଏହି ଯନ୍ତ୍ରତୂଲ୍ଯ ଅହଂ, 
ଏହି ତ୍ରିଗୁଣ ମନ, ଦେହ, ପ୍ରାଣ, ଭାବାବେଗ, ବାସନା, ଦୁନ୍ଦ୍ର, ଚିନ୍ତା, 
ଅଭୀପ୍ସା, ପ୍ରଚେଷ୍ଠାର ଗ୍ରନ୍ଚିଳ ଜଟିଳତା, ଦୁଃଖ ଓ ସୁଖର, ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯର, 
ଚେଷ୍ଟା, ସାଫଲ୍ୟ ଓ ବିଫଳତାର, ଆତ୍ମା ଏବଂ ପରିବେଶର, ମୋର ଓ 
ଅପରର ପାରସ୍ପରିକ ଦୁନିବାର କ୍ରିୟା-ପ୍ରତିକ୍ରିୟାକ ଏହା ମୋ ମଧ୍ୟରେ ଏକ 
ଉଚ୍ଚତର ଅଧ୍ୟାତ୍ମଶକ୍ତିକର୍କ୍ୂକ ଗୃହୀତ ବାହ୍ଯ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପମାତ୍ର। ମୁଁ ନିଜେ 
ମୋର ଆତ୍ମାର ନିଗୂଢ଼ତା ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯ ଓ ମହାନ୍‌ ସତ୍ତା ଅଟେ 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ରକାଶ୍ଯ ଭାବରେ ମୋତେ ଯାହା ହେବାକୁ ହେବ, ଉକ୍ତ 
ଅଧ୍ୟାତମ୍ବଶନ୍ତି ତାହାର ସକଳ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ମଧ୍ଯ ଦେଇ କ୍ରମବର୍ଦ୍ଦମାନ ଭାବରେ 
ସେହି ସତ୍ତାରହିଁ ଆତ୍ମ-ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଅନୁସରଣ କରିଚାଲିଛି। ଏହି କର୍ମଧାରା 
ମଧ୍ଯରେ ନିଜର ସାଫଲ୍ୟର ନୀତି ନିହିତ ରହିଛି, ତାହାହିଁ ହେଲା ସ୍ଵଭାବ 
ଓ ସ୍ଵଧର୍ମର ନୀତି। 

ଜୀବ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଗୋଟିଏ ଅଂଶସ୍ଵରୂପ ଏଠାରେ ନିଜକୁ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ 


୬୫୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରିଛି। ସେ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଶକ୍ତିର ଏକ ପ୍ରତିଭୂସ୍ଵରୂପ, 
ତାହାର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ମଧ୍ୟ ସେହି ଶକ୍ତି। ସେ ବ୍ଯଷ୍ଟିଗତ ଜୀବନରେ ବିଶ୍ଵପୁରୂଷଙ୍କର 
ଯାହା ସମ୍ଭାବନାର ବିଷୟୀଭୂତ ତାହା ପ୍ରକଟ କରେ। ଏହି ଜୀବ ନିଜେ 
ଆତ୍ମା, ସେ ପ୍ରାକୃତ ଅହଂ ନୁହେଁ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ତା ଏବଂ ଆନ୍ତର 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆତ୍ମୀ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅହଂରୁପ ନୁହେଁ। ଆମ୍ଭେମାନେ 
ବସ୍ତୃତଃ ଯାହା ହୋଇଛୁ ଏବଂ ଆମ୍ଭେମାନେ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଯାହା ହୋଇପାରୁ 
ତାହାର ପ୍ରକୃତ ଶକ୍ତ ନିହିତ ରହିଛି ସେହି ଉର୍ଦ୍ବତନ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଶକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ । 
ସେହି ଶକ୍ତିର କ୍ରିୟାଧାରାର ଅନ୍ତରତମ ଓ ମୌଳିକ ସତ୍ଯ ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ମାୟାର 
ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ଦ୍ରିୟାଧାରା ନୁହେଁ। ଏହି ମାୟା ବର୍ତମାନ କେବଳ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ 
ଶକ୍ତିକ ନିମ୍ନସ୍ତରର ଗୋଟିଏ ଉପଯୋଗୀ ଉପକରଣ, ବାହ୍ଯ ଅନୁଶୀଳନ ଓ 
ଅଭ୍ଯାସର ଗୋଟିଏ ବ୍ଯବସ୍ଥା ମାତ୍ର। ଯେଉଁ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ପ୍ରକୃତି ବିଶ୍ବ ମଧ୍ୟରେ 
ବହୁରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି - “ପରା ପ୍ରକୃତିର୍ଜୀବଭୂତା' - ତାହାହିଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଜୀବନର ମୂଳ ଉପାଦାନ; ଅବଶିଷ୍ଟ ଯାହାକିଛି ତାହା ହେଲା ଅଧ୍ୟାତ୍ମର ଏକ 
ଉଚ୍ଚତମ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ କ୍ରିୟାରୂ ନିମ୍ନତର ସୃଷ୍ଠି ଏବଂ ବାହ୍ଯତର ରୂପ। ପୁନଶ୍ଚ 
ପ୍ରକୃତିର ରାଜ୍ୟରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକର ଅଛି ନିଜ ନିଜର ବିବର୍ଭନର 
ମୂଳନୀତି ଓ ସଂକଳ୍ପ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ଗୋଟିଏ ଆତ୍ମ-ଚୈତନ୍ଯର ଶକ୍ତି, 
ଯାହାକି ତା' ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ପରିକଳ୍ପନା ସୃଷ୍ଠି କରେ ଏବଂ 
ତାହା ଦ୍ବାରା ତାଂର ନିଜ କର୍ମ ଓ କ୍ରମବିକାଶ, ନିଜର କ୍ରମବର୍ଦମାନ ଆତ୍ମୋପଲବ୍ଧି, 
ନିଜର ନିତ୍ଯ ବୈଚିତ୍ର୍ୟମୟ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ, ପୂର୍ଣ୍ଣ ସିଛ୍ଧି ଦିଗରେ ଦୃଶ୍ୟତଃ ଅନିଶ୍ଚିତ 
କିନ୍ତୁ ନିଗୂଢ଼ଭାବେ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପ୍ରଗତିକୁ ନିୟନ୍ତଣ କରେ । ତାହାହିଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵଭାବ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନିଜର ସତ୍ଯ-ପ୍ରକୃତିକ ତାହାହିଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ତାର 
ସତ୍ୟ, ତାହା ଏହି ଜଗତରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବିଚିତ୍ର ବିବର୍ତନରେ ବର୍ତମାନ 
କେବଳ ଆଂଶିକ ଭାବରେ ପ୍ରକଟ ହେଉଛି। କର୍ମର ଯେଉଁ ନୀତି ଏହି 
ସ୍ବଭାବ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦାରିତ ହୁଏ, ତାହାହିଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆତ୍ମ- ସଂଗଠନ, କର୍ତବ୍ୟ 
ଓ କର୍ମଧାରାର ଯଥାର୍ଥ ଧର୍ମ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସ୍ଵଧର୍ମ । 

ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ଏହି ନୀତି ପରିବ୍ଯାପ୍ତ। ସର୍ବତ୍ର ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି 
କ୍ରିୟାଶୀଳ, ଏକ ସାଧାରଣ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତି କର୍ମରତ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତର, 
ରୂପ, ଶକ୍ଥଚି, ଗଣ, ଜାତି ଓ ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ ଜୀବ ମଧ୍ୟରେ ସେ ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରଧାନ ଭାବ ଏବଂ ନିତ୍ଯ ଓ ଜଟିଳ ପରିବର୍ତନର କେତୋଟି ଅପ୍ରଧାନ 
ଭାବ ଓ ନୀତି ଅନୁସରଣ କରୁଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକର ସ୍ଥାୟୀ ଓ ଅସ୍ଥାୟୀ ଧର୍ମ 
ଏହାରି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। ଏହିସବୁ ନୀତି ଧାର୍ଯ୍ୟକରେ ବିବର୍ତନ ମଧ୍ୟରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକର ସତ୍ତାର ଧାରା, ତାହାର ଜନ୍ମ, ସ୍ଥିତି ଓ ପରିବର୍ଭନର ମାର୍ଗ, 


ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ଵଧର୍ମ ୬୫୯ 


ତାହାର ଆତ୍ମରକ୍ଷା ଓ ଆତ୍ମ-ବିବର୍ଦନର ଶକ୍ତି, ତାହାର ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠ ଓ କ୍ରମବିକାଶଶୀଳ 
ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ଓ ଆତ୍ମୋପଲବ୍ରିର ଗତି, ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତର 
ଅବଶିଷ୍ଟ ଅଂଶ ସହିତ ତାହାର ସମ୍ବନ୍ଧର ଧାରା। ନିଜ ସତ୍ତାର ଧର୍ମ, ସ୍ବଧର୍ମ 
ଅନୂସରଣ କରିବା, ନିଜ ସତ୍ତାର ଧାରା, ନିଜ ସ୍ଵଭାବର ବିକାଶ କରିବା - 
ଏହାହିଁ ବ୍ଯକ୍ତିର ନିର୍ବିଘ୍ନ ପ୍ରତିଷ୍ଟା, ଯଥାଯଥ ପନ୍ଥା ଓ ପଦ୍ଧତି। ପରିଶେଷରେ 
ତାହା ଜୀବକୁ କୌଣସି ଉପସ୍ଥିତ ରୂପାୟଣ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ରଖେ ନାହିଁ; 
କିନ୍ତ ବିକାଶର ଏହି ପଥ ଅନୁସରଣପୂର୍ବକ ଜୀବ ନିଜ ଧର୍ମ ଓ ନୀତି 
ସହିତ ଅଙ୍ଗୀଭୂତ ନୂତନ ନୂତନ ଅଭିଜ୍ଞତା ଦ୍ବାରା ନିଜକୁ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବରେ ସମ୍ଦ୍ଧ କରେ ଏବଂ ପ୍ରବଳତମ ଶକ୍ତିରେ ବଦ୍ଧିତ ହୋଇ, ଯଥାସମୟରେ 
ବର୍ଭମାନ ଅବୟବ-ସମୂହକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଉଚ୍ଚତର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶର ସ୍ତରକୁ 
ଉନ୍ନୀତ ହୋଇପାରେ। ନିଜ ଧର୍ମ ଓ ନୀତିକୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ଅସମର୍ଥ 
ହେବା, ପରିବେଷ୍ଠନୀ ସହିତ ନିଜକୁ ଖାପ ଖୁଆଇବାରେ ଅପାରଗ ହେବା 
ଏବଂ ତେଣୁ ତାହାକୁ ନିଜର ଜୀବନଧାରାର ଓ ପ୍ରକୃତିର ଉପଯୋଗୀ କରିବାରେ 
ଅକ୍ଷମ ହେବା, ¬ ଏହିସବୁ ଅସାମର୍ଥ୍ଯର ଅର୍ଥ ନିଜକୁ ବିନଷ୍ଟ କରିବା, 
ଆତ୍ମ-ଅଧ୍‌କାରରୂ ନିଜକୁ ବଞ୍ଚ୍‌ତ କରିବା, ଆତ୍ମାର ପଥରୁ ବିଚ୍ଯୁତ ହେବା। 
ଏହାହି ବିନଷ୍ଠି, ମିଥ୍ଯା, ମୃତ୍ଯୁ, କ୍ଷୟ ଓ ଧ୍ବଂସର କଷ୍ଟକର ଯନ୍ତ୍ରଣା। ଅନେକ 
ସମୟରେ. ଏପରି ନିର୍ବାଣ ଓ ବିଲୁପ୍ତ ପରେ ଆତ୍ମାର ପୁନଚୁୂଦ୍ଧାର ନିମିତ୍ତ 
କଷ୍ଟକର ସାଧନା ଆବଶ୍ଯକ ହ୍ୁଏ। ଏହା ଭ୍ରାନ୍ତ ପଥରେ ବୃଥା ପରିକ୍ରମଣ, 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ପ୍ରଗତିର ପରିପନ୍ଥୀ। ଏହି ନୀତି ପ୍ରକୃତିର ସର୍ବତ୍ର 
କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଆକାରରେ ପ୍ରଚଳିତ ରହିଛି। ଜଡ଼ବିଜ୍ଞାନର ସକଳ ସାର୍ବଭୌମ 
ବିଧାନ ଓ ସକଳ ବୈଚିତ୍ର୍ୟର ବିଧାନ ମୂଳରେ ଏହି ନୀତି ନିହିତ ରହିଛି। 
ମନୁଷ୍ଯର ଜୀବନରେ, ତାହାର ଜନ୍ମ-“ପରଂପରାରେ ବହୁ ମାନବୀୟ ଶରୀରରେ 
ସେହି ନୀତି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି। ଏଠାରେ ଏହି ଜଗତରେ ଏହାର ଗୋଟିଏ 
ବାହ୍ଯ କ୍ରିୟା ରହିଛି ଏବଂ ଗୋଟିଏ ଆନ୍ତର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତା ରହିଛି। ଯେତେବେଳେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ସେହି ଆନ୍ତର ସତ୍ୟଟି ଲାଭକରୁ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ 
କର୍ମକୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମୂଲ୍ଯ ବା ମାନ ଦ୍ବାରା ଜ୍ଞାନୋନ୍ନତ କରୁ ସେତେବେଳେ . 
ସେହି ବାହ୍ୟ କ୍ରିୟା ତାହାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସମଗ୍ର ସାର୍ଥକତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଆତ୍ମଜ୍ଞାନରେ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରଗତି ଅନୁପାତରେ ଏହି ମହାନ୍‌ ଓ ବାଞ୍ଚନୀୟ ରୂପାନ୍ତର 
ଦତ ଓ ବଳିଷ୍ଠଭାବେ ସଂପାଦିତ ହୋଇପାରେ। 

ପ୍ରଥମତଃ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରିବାକୁ ହେବ ଯେ ଉଚ୍ଚତମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ପ୍ରକୃତିରେ “ସ୍ଵଭାବଂର ଅର୍ଥ ଏକ ପ୍ରକାର ଏବଂ ପ୍ରେରଣାତ୍ବିକା ନିମ୍ନତନ 
ପ୍ରକୃତିରେ ଏହାର ରୂପ ଓ ଅର୍ଥ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ। ନିମ୍ବତନ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ 


୬୬୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏହା କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ସଂପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ନିଜର ସତ୍ଯରୂପ ଜାଣିପାରେ 
ନାହିଁହଁ ଯେପରିକି ଅର୍ଦ୍ଧ ଆଲୋକ ବା ଅନ୍ଧକାର ମଧ୍ୟରେ ତାହାକୂ ନିଜର 
ସତ୍ୟ -ଧର୍ମଟିକୁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ ହୁଏ । ବହୁ ନିମ୍ନତମ ରୂପ, ବହୁ ମିଥ୍ଯାରୂପ, 
ଅନ୍ତହୀନ ତ୍ରୁଟି ବିକୃତି ଆତ୍ମବଇପଚୟ, ଆତ୍ମଲାଭର ମଧ୍ୟ ଦେଇ ନିଜ 
ପଥରେ ସେ ଅଗ୍ରସର ହୂଏ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଆତ୍ମଦର୍ଶନ ଓ ସିଦ୍ଧିରେ 
ଉପନୀତ ହୁଏ। ଏଠାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତି ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଜ୍ଞାନର, ସତ୍ଯ 
ଓ ମିଥ୍ଯାର) ସଫଳତା ଓ ବିଫଳତାର, ନ୍ୟାୟ ଓ ଅନ୍ଯାୟର, ଲାଭ ଓ 
କ୍ଷତିର) ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯର ମିଶ୍ରିତ ରଚନା। ଏହିସବୁ ମାଧ୍ୟମରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵଭାବହି ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ଓ ଆତ୍ମ-ଆବିଷ୍କାରର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରୁଛି, “ ସ୍ଵଭାବସ୍ତୁ 
ପ୍ରବର୍ତତେ। ଏହି ସତ୍ଯରୂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସର୍ବତୋମୁଖୀ ଉଦାରତା ଏବଂ 
ସମଦୃଷ୍ଟି ଶିକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ, କାରଣ ଆମ୍ଭେମାନେ ସମସ୍ତେ ସେହି ଏକ 
ପ୍ରକାର ବିଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ଦୁନ୍ଦ୍ରର ଅଧୀନ। ଏହିସବୁ କ୍ରିୟା ଆତ୍ମାର ନୁହେଁ ମାତ୍ର 
ପ୍ରକୃତିର। ପୂରୂଷୋତ୍ତମ ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ସୀମାବଦ୍ଧ ନୁହନ୍ତି ସେ ଉର୍ଦ୍ଧରୁୂ 
ଏହାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ଜୀବକୁ ତାହାର ସକଳ ପରିବର୍ତନ ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ ପରିଚାଳନା କରନଚ୍ତି। ଶୁଦ୍ଧ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମା ଏହି ସକଳ କିୟାରେ 
ସଂପୃକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ସେ ତାଙ୍କର ଅନନୁଭବନୀୟ ଶାଶ୍ଵତ ପ୍ରତିଷ୍ଠାରୁ କ୍ଷରପ୍ରକୃତିକୁ 
ତାହାର ବିପର୍ଯ୍ୟୟସମୂହ ମଧ୍ଯରେ ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି ଓ ଧାରଣ କରନ୍ତି। ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ 
ଜୀବର ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ସତ୍ତାଃ ଏହି ସକଳ ବିଷୟ 
ଅପେକ୍ଷା ମହତ୍ତର କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିରେ ତାହାର ବାହ୍ଯ କ୍ରମବିକାଶରେ ସେସବୁକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି। ପୂନଶ୍ଚ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମାକୁ 
ଲାଭ କରୂ, ଯେଉଁ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ସର୍ବଗତ ଆତ୍ମା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଧାରଣ 
କରିଛନ୍ତି ତାହାଙ୍କୁ ଲାଭ କରୁ ଏବଂ ଯେ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ - ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଯେ ହୁୃଦିସ୍ଥିତ ଭଶ୍ଵର - ପ୍ରକୃତିର ସକଳ କର୍ମ ଉପରେ ଅଧ୍ଯକ୍ଷରୁପେ ବିରାଜିତ 
ରହି ସବୂରକିଛି ପରିଚାଳନା କରୁଛନ୍ତି ତାହାଙ୍କୁ ଲାଭ କରୁ, ସେତେବେଳେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜୀବନର ଧର୍ମର ସମଗ୍ର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଅର୍ଥଟିର ସନ୍ଧାନ 
ପାଉ। କାରଣ ଯେ ଜଗଦୀଶ୍ବର ଅନନ୍ତକାଳ ଧରି ତାଙ୍କର ଅନନ୍ତଗୁଣରେ 
ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ୟରେ ନିଜଜ ପ୍ରକଟ କରୁଛନ୍ତି, ଆମ୍ଭେମାନେ ତାହାଙ୍କୁ ଅବଗତ 
ହେଉ। ଆମ୍ଭେମାନେ ୮“ଆବାନଙ୍କର ଚତୂର୍ବିଧ ଅସ୍ତିତ୍ସ ବା ସତ୍ତା ବିଷୟରେ 
ସଜ୍ଞାନ ହେଉ - ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଓ ବିଶ୍ବଜ୍ଞାନର ସତ୍ତା ବଳ ଓ ଶକ୍ତିର ସତ୍ତା 
ଯାହା ନିଜର ଶକ୍ତିସମୂହର ସଂଧାନ କରୁଛି, ଆବିଷ୍କାର କରୁଛି, ପ୍ରୟୋଗ 
କରୁଛି, ଅନ୍ଯନ୍ୟାଶ୍ରୟ ଓ ସୃଷ୍ଠି ଓ ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ଜୀବ ମଧ୍ୟରେ ପରସ୍ପର 
ଆଦାନ ପ୍ରଦାନର ସତ୍ତା, କର୍ମର ସତ୍ତା ଯାହା ବିଶ୍ପରେ ଶ୍ରମ କରୁଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକର 


ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ଵଧ ମି ୬୬୧ 


ମଧ୍ଯରେ ସକଳର ସେବା କରୁଛି ଏବଂ ପ୍ରତ୍ଯେକ ଶ୍ରମକୁ ଅନ୍ୟ ସକଳର 
ସେବାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ କରୂଛି ସେବିଷୟରେ ସଜ୍ଞାନ ହେଉ |। ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ ଶକ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ସଜ୍ଚାନ 
ହୋଇଥାଉ, ସେ ତାହାର ଏହି ଚତୁର୍ବିଧ ଶକ୍ତିକୁ ସାକ୍ଷାତ ଭାବରେ ବ୍ଯବହାର 
କରୁଛି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆତ୍ମ- ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର ଧାରା ନିର୍ଦୈଶ କରୁଛି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଦିବ୍ୟ କର୍ମ ଓ ଦିବ୍ଯ ପଦ ନିର୍ଵଦାରଣ କରୁଛି ଏବଂ ଏହିସବୁ ମାଧ୍ୟମରେ 
ତାଙ୍କର ବୈଚିତ୍ରୟୟମୟ ସାର୍ବଭୌମତା ମଧ୍ଯକୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ତୋଳିତ କରୁଛି, 
ଯେପରିକି ପରିଶେଷରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଏବଂ ବିଶ୍ବରେ ସେ 
ଯାହାକିଛି ହୋଇଛନ୍ତି ସେସବୁ ସହିତ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଏକତ୍ସ ଲାଭକରୂ। 

ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଚତୁର୍ବର୍ଣ୍ଣର ଯେଉଁ ବାହ୍ୟ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି, 
ତାହା ଦିବ୍ଯ କର୍ମଧାରାର ଏହି ସତ୍ୟର କେବଳ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ବାହ୍ୟ କ୍ରିୟା 
ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ଗୁଣତ୍ରୟର କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟରେ ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟପ୍ରଣାଳୀର କେବଳ 
ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଦିଗରେ ଏହା ସୀମାବଦ୍ଧ। ଏହା ସତ୍ଯ ଯେ ଏହି ଜୀବନରେ 
ମନୁଷ୍ୟ ମୋଟାମୋଟି ଚାରିଶ୍ରେଣୀର ଅନ୍ତର୍ଗତ ¬ ଜ୍ଞାନର ମନୁଷ୍ଯ, ପରାକ୍ରମର 
ମନୁଷ୍ଯ ଉପତ୍ପାଦନଶୀଳ ପ୍ରାଣିକ(\୪୩&ା) ମନୁଷ୍ଯ ଏବଂ ଅମିତ ପରିଶ୍ରମ ଓ 
ସେବାର ମନୁଷ୍ଯ। ଏହି ଶ୍ରେଣୀ-ବିଭାଗଗୁଡ଼ିକ ମୂଳପ୍ରକୃତିଗତ ନୂହେଁ ମାତ୍ର 
ଏଗୁଡ଼ିକ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମାନବତ୍ସଵର ଆତ୍ମବିକାଶର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତର। ମନୁଷ୍ଯ 
ଯଥେଷ୍ଟ ଅଜ୍ଞାନ ଓ ଅପ୍ରବୁତ୍ତିର ଭାର ବହନ କରି ଜୀବନଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ 
କରେ, ତାହାର ପ୍ରଥମ ଅବସ୍ଥା ହେଉଛି ଅମିତ ପରିଶ୍ରମର; ଶରୀରର ପ୍ରୟୋଜନ, 
ପ୍ରାଣର ପ୍ରେରଣା, ପ୍ରକୃତିର ଅଲଂଘ୍ୟ ନିୟମ ତାହାର ପଶୁସୁଲଭ ଆଳସ୍ଯକୁ 
ଏହି ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ କରେ। ପ୍ରୟୋଜନର ଗୋଟିଏ ସୀମାର ଅତିରିକ୍ତ 
ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ସମାଜ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭାବରେ ଅଥବା ଗୌଣ ଭାବରେ 
ତାହାକୁ ବାଧ୍ଯ କରେ। ଯେଉମାନେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ତାମସିକତାର ଅଧୀନ 
ସେମାନେ ଶୂଦ୍ର। ସମାଜର ଦାସଶ୍ରେଣୀ, ସେମାନେ ସମାଜକୁ ସେମାନଙ୍କର 
ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମ ଦାନ କରନ୍ତି ଓ ତାହା ବ୍ଯତୀତ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ବହୁମୁଖୀ 
ଧାରାରେ ସେମାନେ ଅଧୁକତର ଉନ୍ନତ ମନୁଷ୍ଯ ତୁଳନାରେ ଆଉ ଅଧ୍‌କ 
କିଛି ଦେଇପାରନ୍ତି ନାହି, ଅଥବା ଖୁବ୍‌ ଅଳ୍ପ ଦେଇଥାଂନ୍ତି। କ୍ରିୟାଶୀଳ ହେବା 
ଦ୍ବାରା ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ରଜଃ ଗୁଣର ବିକାଶ କରେ, ଏବଂ ଏ 
ସ୍ତରରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ରେଣୀର ମନୁଷ୍ଯର ପରିଚୟ ପାଉ। ସେପରି 
ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ସୃଷ୍ଟି, ଉତ୍ପାଦନ, ସଞ୍ଚୟ, ଅର୍ଜନ ଅଧ୍‌କାର ଓ ଭୋଗର 
ନିରନ୍ତର ପ୍ରେରଣା ଦ୍ବାରା ପରିଚାଳିତ ହୁଏ। ସେ ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ଆର୍ଥକ ଓ 
ପ୍ରାଣିକ (/॥&ଞା) ମାନବ, ବୈଶ୍ୟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସାଧାରଣ ପ୍ରକୃତିର ରାଜସିକତା 


୬୬୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବା ସକ୍ରିୟତାର ଆହୁରି ଉଚ୍ଚତର ସ୍ତରରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଉ 
ଏପରି କର୍ମଶୀଳ ମାନବ ଯାହାର ଥାଏ ଅଧୁ୍‌କତର ପ୍ରବଳ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି, 
ନିର୍ଭୀକଭାବାପନ୍ନ ଉଚ୍ଚାଶା, କର୍ମ କରିବାର, ଯୁଦ୍ଧ କରିବାର, ନିଜର ଇଚ୍ଛାକୁ 
ସଫଳକାମ କରିବାର ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରେରଣା ଏବଂ ଉଚ୍ଚତମ ସ୍ତରରେ ନେତୃତ୍ଵ 
କରିବାର, ପ୍ରଭୂତ୍ସ କରିବାର, ଶାସନ କରିବାର, ନିଜ ପଥରେ ଜନମଣ୍ଡଳୀକୁ 
ପରିଚାଳନା କରିବାର ପ୍ରେରଣା। ସେ ଯୋଦ୍ଧା, ନେତା, ଶାସକ, ସାମନ୍ତ, 
ରାଜା, ସେ କ୍ଷତ୍ରିୟ। ଯେଉଁଠାରେ ସାବ୍ବ୍ରିକ ମନର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ, ସେଠାରେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ। ତାଙ୍କର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଜ୍ଞାନର ଅଭିମୁଖୀ, ସେ 
ଜୀବନଧାରାରେ ରକ୍ଷଣ କରନ୍ତି ଚିନ୍ତାଃ ମନୋଭାବ, ବିଚାରଶକ୍ତି, ସତ୍ଯର 
ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ା, ଏବଂ ଏକ ବୁଦ୍ଧିସଂଗତ ବିଧାନ, ଅଥବା ଆହୁରି ଉଚ୍ଚତମ ସ୍ତରରେ 
ଗୋଟିଏ ଆଧ୍ୟାମ଼ଭିକ ବିଧାନ ଏବଂ ଏହାର ଆଲୋକରେ ସେ ଜୀବନର 
ପରିକଳ୍ପନା ଓ ପଦ୍ଧତି ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରନ୍ତି। 

ବିକଶିତ ବା ଅବିକଶିତ ହେଉ, ଉଦାର କିଂବା ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ହେଉ, 
ଦମିତ କିଂବା ପ୍ରକଟ ହେଉ, ମାନବପ୍ରକୃତିରେ ସର୍ବଦା ବ୍ଯକ୍ତିର ଉପଯୁକ୍ତ 
ଚାରିଟି ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟର କିଛି ନା କିଛି ଅଂଶ ବିଦ୍ୟମାନ। କିନ୍ତୁ ଅଧୁକାଂଶ ମନୁଷ୍ଯଠାରେ 
ଏହି ଚାରିଟି ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିକର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ, ଏବଂ 
ସମୟ ସମୟରେ ତାହାହି ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାଧାରାର ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଅଧୁକାର 
କରିଥ୍‌ବା ପରି ବୋଧହ୍ରଏ। ସକଳ ସମାଜରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ପ୍ରକାର 
ଚାରୋଟି ଶ୍ରେଣୀ ଦେଖୁବାକୁ ପାଉଁ। ଏପରିକି ବର୍ଭମାନ ଯୁଗରେ ଯେପରି 
ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଉଛି, ଆମ୍ଭେମାନେ ଯଦି କେବଳ ଉତ୍ପାଦନଶୀଳ ଓ ବ୍ୟବସାୟମୂଳକ 
ସମାଜ ଗଠନ କରୂ ଅଥବା ଆଧୁନିକତମ ମନ ଯେଉ ଦିଗରେ ଆକୃଷ୍ଟ 
ହୋଇଛି ଏବଂ ୟୁରୋପର ଏକ ଅଂଶରେ ଯେଉ ବିଷୟରେ ବର୍ଭମାନ ପରୀକ୍ଷା 
ଚାଲିଛି ଏବଂ ଅନ୍ୟତ୍ର ସମର୍ଥୁତ ହେଉଛି, ସେହିପରି ସମାଜର ଅଧଃସ୍ତନ 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ଘେନି ଯଦି ଗୋଟିଏ ଶ୍ରମିକସମାଜ, ଗୋଟିଏ ଶୂଦ୍ରସମାଜ 
ଗଠନ କରୁ ତାଂହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ଏହି ଚାରିଶ୍ରେଣୀ ବିଦ୍ୟମାନ ରହିବ। 
ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ ବୁଵିଜୀବୀ ଶ୍ରେଣୀ ରହିବେ, ସେମାନେ ନୀତି, ସତ୍ୟ ଓ 
ନିୟାମକ ବିଧାନର ଅନୁସନ୍ଧାନରେ ବ୍ରତୀ ରହିବେ; ଶ୍ରମଶିଳ୍ପର ଅଧ୍ୟକ୍ଷ ଓ 
ନେତା ରହିବେ, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଉତପ୍ପାଦନମୂଳକ କ୍ରିୟାକୁ ନିମିତ୍ତ କରି 
ନିଜର ସାହସିକତା ଓ ସଂଗ୍ରାମ ଓ ନେତୃତ୍ସ ଓ ପ୍ରାଧାନ୍ୟର ପ୍ରବୃଭିକୁ ପରିତୃପ୍ତ 
କରିବେ: କେବଳ ଉପ୍ପାଦନ ଓ ଧନ ଉପାର୍ଜନରେ ବତୀ ସାଧାରଣ ଧରଣର 
ବହୁଲୋକ ରହିବେ। ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ସାଧାରଣ ଶ୍ରମିକଶ୍ରେଣୀ ରହିବେ ଯେଉଁମାନେ 
ସାମାନ୍ୟ ଶ୍ରମମୂଳକ କର୍ମ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଶ୍ରମର ପୁରସ୍କାର ଲାଭରେ 


ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ଵଧର୍ମ ୬୬୩ 


ପରିତୃପ୍ତ ରହିବେ। କିନ୍ତୁ ଏ ସମସ୍ତ ହେଲା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବାହାରର ବିଷୟ ଏବଂ 
ଏହାହି ଯଦି ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଂଗଠନ ହୁଅନ୍ତା, ତାଂହେଲେ ମାନବଜାତିର ଏହି ଅର୍ଥନୈତିକ 
ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗର କୌଣସି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଉପଯୋଗିତା ରହନ୍ତା ନାହିଁ। ଖୁବ୍‌ ଅଧ୍‌କ 
ହେଲେ ଏହାର କେବଳ ଏହି ଅର୍ଥ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଆତମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଜଟ୍ମ 
ଜନ୍ମ ଧରି କ୍ରମବିକାଶର ଏହିପରି ସୋପାନସମୂହ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଅଗ୍ରସର 
ହେବାକୁ ହୂରଏ। ଭାରତରେ କୌଣସି କୌଣସି ସମୟରେ ଏହିପରି ମତ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି। ଏହି ମତ ଅନୁସାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଅବଶ୍ଯ ତାମସିକ, 
ରଜୋତାମସିକ, ରାଜସିକ ବା ରଜୋସାବ୍ତ୍ଵିକ ପ୍ରକୃତିର ମଧ୍ୟ ଦେଇ ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
ପ୍ରକୃତି ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ହ୍ରଏ, ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯ ମଧ୍ୟକୁ 
ଉନ୍ନୀତ ଓ ତହିରେ ପ୍ରତିଷ୍ତଠିତ ହେବାକୁ ହ୍ରଏ ଏବଂ ତପ୍ପରେ ସେହି ଭିଭି 
ଉପରେ ମୋକ୍ଷଲାଭ ନିମିତ୍ତ ସାଧନ କରିବାକୁ ହୂଏ କିନ୍ତୁ ତାଂହେଲେ ଗୀତା 
ଯେପରି ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛି ଯେ ଶୃଦ୍ର ଓ ଚଣ୍ଡାଳ ମଧ୍ୟ ନିଜର ଜୀବନକୁ 
ଭଗବନ୍ଲୁଖ୍ରୀ କରିବା ଦ୍ବାରା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷଭାବରେ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ମୁକ୍ତି ଓ ସିଦ୍ଧି ମଧ୍ୟକୁ 
ଉନ୍ନୀତ ହୋଇପାରେ, ଏକଥାର କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତତା ରହେ ନାହିଁ। 


ମୂଳ ସତ୍ୟଟି ଗୋଟିଏ ବାହାରର ବିଷୟ ନୁହେଁ, ତାହାହେଲା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସକଳ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ସତ୍ତାର ଶକ୍ତି, ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ପ୍ରକୃତିର ଚତୁର୍ବିଧ ସକ୍ରିୟ ଶକ୍ତିର 
ସତ୍ଯ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ତାହାର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ପ୍ରକୃତିରେ ଏହି ଚାରୋଟି ସତ୍ତା 
ଧାରଣ କରିଛି: ତାହାହେଲା ଜ୍ଞାନର ସତ୍ତା, ବଳ ଓ ଶକ୍ତିର ସତ୍ତା, ପରସ୍ପର 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନର ସତ୍ତା ଏବଂ କର୍ମ ଓ ସେବାର ସନ୍ତା। 
କିନ୍ତୁ କର୍ମ ଓ ଅଭିବ୍ଯକତ୍ତିରଁ ଧାରାରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଦିଗ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଲାଭ କରେ ଏବଂ ଜୀବାମ୍ମବା ସହିତ ଆଧାରଭୁତ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ 
ପ୍ରଦାନ କରେ। ତାହାହିଁ ପଥପ୍ରଦର୍ଶନ କରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ 
ନିଜର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ବିସ୍ତାର କରେ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ କର୍ମ, ପ୍ରବୂତ୍ତି ଓ ଅନୁଭୂତିର 
ପ୍ରଧାନ ଧାରାର ପ୍ରୟୋଜନରେ ନିୟୋଜନ କରେ। ସେତେବେଳେ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ସ୍ଵଭାବ ଉକ୍ତ ଧାରାଟିର ଧର୍ମ ଅନୁସରଣ କରେ, ସାମାଜିକ ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ 
ଅନୁଯାୟୀ ସ୍ଥଳ ଓ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଭାବରେ ନୁହେଁ ମାତ୍ର ସୃକ୍ଷ୍ମ ଭାବରେ, 
ନମନୀୟ ଭାବରେ ଅନୁସରଣ କରେ ଏବଂ ଏହି ଧାରାକୁ ବିକଶିତ କରିବା 
ଦ୍ବାରା ଅନ୍ଯ ତିନୋଟି ଶକ୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ବିକଶିତ କରିଥାଏ। ଏହିପରି କର୍ମ 
ଓ ସେବାର ପ୍ରେରଣାକୁ ଯଥାଯଥରୂପେ ଅନୁସରଣ କଲେ ତାହା ଜ୍ଞାନକୁ 
ପୂଷ୍ଟକରେ, ଶକ୍ତିକୁ ବଦ୍ଧିତ କରେ, ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ଘନିଷ୍ଠତା ଓ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯକୁ 
ଏବଂ ସମ୍ବନ୍ଧର କୌଶଳ ଓ ପରମ୍ପରାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାରେ ଉପଯୁକ୍ତ 


୬୬୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରେ। ଚତୁରମୁଖୀ ଦେବତାର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଦିଗର ମୁଖ୍ୟ ସ୍ବାଭାବିକ ତତ୍ଵଟି 
ଅନ୍ଯ ତିନୋଟି ଦ୍ବାରା ପ୍ରସାରିତ ଓ ସମୃଦ୍ଧ ହରଏ ଏବଂ ଏହି ଭାବରେ 
ତାହା ପୂଣ୍ଠ ସିଦ୍ଧି ଅଭିମୁଖରେ ଅଗ୍ରସର ହୂୁଏ। ଏହି କ୍ରମବିକାଶ ଗୁଣତ୍ରୟର 
ଧର୍ମ ଅନୁସରଣ କରେ। ଜ୍ଞାନମୟ ସତ୍ତାର ଧର୍ମ ତାମସିକ ଭାବରେ ଅଥବା 
ରାଜସିକ ଭାବରେ ଅନୁସରଣ କରଯାଇପାରେ। ଶକ୍ତିର ଧର୍ମ ପାଶବିକ ଓ 
ତାମସିକ ଭାବେ ଅଥବା ସମୁଚ୍ଚ ସାନ୍ତ୍ରିିଭାବେ ଅନୁସରଣ କରାଯାଇପାରେ। 
ସେହିପରି କର୍ମ ଓ ସେବାର ଧର୍ମକୁ ମଧ୍ୟ ପ୍ରବଳ ରାଜସିକଭାବେ ଅଥବା 
ସୁନ୍ଦର ଓ ଉଦାର ସାର୍ଛ୍ରିବ ଭାବରେ ଅନୁସରଣ କରାଯାଇପାରେ। ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ 
ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ ସ୍ବଵଧର୍ମର ଧାରାରେ ଉପନୀତ ହେବା ଏବଂ ଜୀବନପଥରେ ଉକ୍ତ 
ଧାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ କର୍ମରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରେ ତହିଁରେ ପ୍ରବୁତ୍ତ ହେବା ¬ 
ଏହାହିଁ ହେଲା ସିଦିଲାଭ ନିମିତ୍ତ ପ୍ରଥମ ପ୍ରୟୋଜନ। ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଏଠାରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ସେହି ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ସ୍ଵଧର୍ମ କୌଣସି ବାହ୍ୟ ସାମାଜିକ 
ବା ଅନ୍ଯପ୍ରକାର କର୍ମବୁଭି ବା ଅନୁଷ୍ଠାନ ମଧ୍ୟରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତସ୍ରୂପ କୂହାଯାଇପାରେ ଯେ କର୍ମଶୀଳ ସତ୍ତା ସେବା କାର୍ଯ୍ୟରେ ତୃପ୍ତି 
ଲାଭକରେ, ଅଥବା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ କର୍ମୀର ଭାବ ରହିଛି ତାହା 
ତାହାର ଶ୍ରମ ଦିଗରେ, ସେବା ଦିଗରେ, ଭାଗବତ ପ୍ରେରଣାକୁ ପରିତୃପ୍ତ 
କରିବାର ଉପାୟରୂପେ ଜ୍ଞାନଚର୍ଚ୍ଚାର ଜୀବନ, ସଂଘର୍ଷ ଓ ଶକ୍ତିର ଜୀବନ 
ଅଥବା ପରସ୍ପର ନିର୍ଭରଶୀଳ ଉତ୍ପାଦନ ଓ ଆଦାନ-ପ୍ରଦାନର ଜୀବନ ଗ୍ରହଣ 
କରିପାରେ । 

ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଏହି ଚଦୂଚ୍ବିଧ କ୍ରିୟାର ଦିବ୍ୟତମ ରୂପାୟଣରେ 
ଏବଂ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଓଜସ୍ଵୀ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଶଗନ୍ତିରେ ଉପନୀତ ହେବାହି ସର୍ବାପେକ୍ଷା 
ସମୁଚ୍ଚ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସିଛିର ଦୂରତତମ ଓ ଉଦାରତମ ସତ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାର 
ପ୍ରଶସ୍ତ ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହା କରିପାରୁ ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ସ୍ବଧର୍ମର 
କ୍ରିୟାକୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରରେ ଅଧ୍ଶ୍ଚିତ ଭଗବାନଙ୍କର, ବିଶ୍ପପୂରୂଷଙ୍କର ଏବଂ 
ବିଶ୍ଵାତୀତ ପୂରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଅର୍ଚ୍ଚାରେ ପରିଣତ କରିପାରୁ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ 
ସମଗ୍ର କର୍ମକୁ ତାଙ୍କ ହସ୍ତରେ ସମର୍ପଣ କରିପାରୁ, “ମୟି ସଂନ୍ୟସ୍ଯ କର୍ମାଣି” । 
ସେତେବେଳେ ଯେପରି ଆମ୍ଭେମାନେ ଗୁଣତ୍ରୟର ସୀମା ଅତିକ୍ରମ କରିଥାଉ, 
ସେହିପରି ଆମ୍ଭେମାନେ ଚତୁର୍ବର୍ଣ୍ଣର ବିଭାଗ ଏବଂ ସକଳ ବିଶେଷ ବିଶେଷ 
ଧର୍ମର ସୀମା ମଧ୍ଯ ଅତିକ୍ରମ କରିଥାଉ, “ ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ୟଜ୍ୟଟ| ସେତେବେଳେ 
ବିଶ୍ବରପୁରୂଷ ବ୍ୟଷ୍ଠିଗତ ଜୀବକୁ ବିଶ୍ବଗତ ସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ୟକୁ ଉତ୍ତୋଳନ କରନ୍ତି, 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ ଚତୁର୍ମୁଖୀ ସତ୍ତା ରହିଛି ତାହାକୁ ସର୍ବାଙ୍ଗସିଦ୍ଧ 
ଓ ଏକୀଭୂତ କରନ୍ତି ଏବଂ ତାହାର ସ୍ବନିୟନ୍ତ୍ରିତ କାର୍ଯ୍ୟାବଳୀ ଭାଗବତ ସଂକଳ୍ପ 


ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ଵଧର୍ମ ୬୬୫ 


ଅନୁସାରେ ଏବଂ ଜୀବ ମଧ୍ୟରେ ସିଦ୍ଧ ଭାଗବତ ଶକ୍ତ ଅନୁସାରେ ସମ୍ପନ୍ନ 
କରନ୍ତି। 

ଗୀତାର ଆଦେଶ ହେଲା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନିଜର କର୍ମ ଦ୍ମାରା, ସ୍ଵକର୍ମଣା, 
ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାସନା କରିବା, ଆତ୍ଭମାନଙ୍କର ଅର୍ପଣ ଯେପରି ହୁଏ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସତ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତିର ନିଜସ୍ଵ ଧର୍ମ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଧାରିତ କର୍ମ। କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ 
ସକଳ ସୃଷ୍ଟିର ଧାରା ଓ କର୍ମର ପ୍ରେରଣା ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରାହିଁ 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବ ବିସ୍ତୃତ ହୋଇଛି ଏବଂ ଜଗତ୍‌ସମୂହକୁ ସଂରକ୍ଷିତ ରଖ୍‌ବା ନିମିତ୍ତ 
ସେ ବ୍ଯକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ୟଦେଇ `ସକଳ କର୍ମ ପରିଚାଳନା କରୁଛନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ରୂପଦାନ କରୁଛନ୍ତି।। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟାବଳୀ ଦ୍ବାରା 
ତାହାଙ୍କୁ ଉପାସନା କରିବା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମଗ୍ର ଜୀବନକୁ ପରମତମଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କର୍ମ-ଯାଜ୍ଚରେ ପରିଣତ କରିବା - ଏହାହିଁ ହେଲା ସକଳ ସଂକଳ୍ପ 
ଓ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଏକ ହୋଇଭଠିବା ନିମିତ୍ତ ନିଜକୁ 
ପ୍ରସ୍ଥୁତ କରିବାର ସାଧନା । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଅନ୍ତରର ସତ୍ଯ ଅନୁଯାୟୀ, ତାହା ଯେପରି କୌଣସି ବାହ୍ଯ ଓ କୃତ୍ରିମ 
ଆଦର୍ଶ ସହିତ ଏକପ୍ରକାର ଆପୋଷ ନ ହୁଏ, ତାହା ଯେପରି ଅନ୍ତରାତ୍ମାର 
ଓ ତାହାର ସହଜାତ ଶକ୍ତିସମୂହର ଜୀବନ୍ତ ଓ ଯଥାର୍ଥ ଅଭିଦବ୍ଯକ୍ତି ହୁଏ । 
କାରଣ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବର୍ତମାନ ପ୍ରକୃତିରେ ଅନ୍ତଃପୁରୁଷଙ୍କର ଜୀବନ୍ତ ଅନ୍ତରତମ 
ସତ୍ୟ ଅନୁସରଣ କଲେ ତାହା ଯଥାସମୟରେ ଆପାତ ଅତିଚେତନ ପରାପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ଯରେ ସେହି ଅନ୍ତର୍ପୂରୂଷଙ୍କର ଅମୃତ ସତ୍ୟରେ ଉପନୀତ ହେବାକୁ ସାହାଯ୍ୟ 
କରେ। ସେଠାରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସତ୍ଯ-ସତ୍ତା ସହିତ ଏବଂ ସର୍ବଭୂତ ସହିତ ଏକତ୍ସରେ ବାସ କରିପାରୁ ଏବଂ 
ସର୍ବାଙ୍ଗସିନ୍ତ ହୋଇ ଅମ୍ବତଧର୍ମର ମୁକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଦିବ୍ଯ କର୍ମର ଅନବଦ୍ଯ 
ଯନ୍ତ୍ର ହୋଇଉଠୁ। 


୨୧ 
ପରମ ରହସ୍ଯ ଅଭିମୁଖେଂ 


ଜଗଦ୍‌ଗୁରୂ ତାଙ୍କର ଯାହାକିଛି ବକ୍ତବ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକ ଥୁଲା ତାହା କହିସାରିଛନ୍ତି, 
ତାଙ୍କ ବାଣୀର ସମସ୍ତ ମୂଳନୀତି, ଅନୁକୂଳ ପ୍ରସ୍ତାବସମୂହ ଏବଂ ନିଗୂଢ଼ ଅର୍ଥ 
ଅନୁଶୀଳନ କରିଛନ୍ତି ସେବିଷୟରେ ଯାବତୀୟ ସଂଶୟ ଓ ପ୍ରଶ୍ନର ବିଶଦ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିସାରିଛନ୍ତି ଏବଂ ବର୍ଭମାନ କେବଳ ଅବଶିଷ୍ଟ ରହିଲା ତାଙ୍କର 
ଏକମାତ୍ର ଚରମ ଆଦେଶ, ତାଙ୍କ ବାଣୀର ଅନ୍ତରତମ ମର୍ମ ଓ ତାଙ୍କର 
ଶିକ୍ଷାର ସାରତତ୍ତକୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମୂଳକ ଶବ୍ଦଗୁଚନ୍ଛ ଏବଂ ହୃଦୟସ୍ପର୍ଶୀ ସୂତ୍ର ମଧ୍ୟରେ 
ଗ୍ରଥ୍ତ କରିବା। ପୁନଶ୍ଚ ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଉ ଯେ ତାଙ୍କର ଏହି 
ଚରମ ଓ ଚ଼ଡ଼ାନ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପୂର୍ବବଣ୍ଠିତ ବିଷୟର କେବଳ ସାରାଂଶ ମାତ୍ର 
ନୂହେଁ। ଏହା କେବଳ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ଆତ୍ମ-ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ତଥା ସାଧନାର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ 
ବିବରଣୀ ନୂହେଁ, ଏହା ସକଳ ପ୍ରକାର ପ୍ରଯତ୍ନ ଓ ତପସ୍ୟା ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ତ 
ମହତ୍ତର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଚେତନାର କେବଳ ସାରମର୍ମ ନୁହେଁ। ଏହା ଯେପରି ଏକ 
ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ସତ୍ଯର ପ୍ରବାହ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୀମା, ବିଧ, ନୀତି ଓ ସୂତ୍ରକୁ 
ଏହା ଅତିକ୍ରମ କରେ। ଏହା ଏକ ଉଦାର ଓ ସୀମାହୀନ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ଯର 
ଦ୍ବାର ଉନ୍ମୋଚନ କରେ ଏବଂ ସେହି ସତ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଅନନ୍ତ ସମ୍ଭାବନାର 
ବିଷୟୀଭୂତ ଦ୍ୟୋତନା ରହିଛି। ଏହାହି ଗୀତା-ଶିକ୍ଷାର ନିଗୂଢ଼ତା, ସୁଦୂର 
ପ୍ରସାରତା, ଭାବ-ମହତ୍ତଵ ଓ ମାହାତ୍ମ୍ୟର ନିଦର୍ଶନ। ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟର କେତେକ 
ମହାନ୍‌ ଓ ଜୀବନପ୍ରଦ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ଆଲମ୍ବନ ଆୟତ୍ତ କରିପାରିଲେ ଏବଂ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବ୍ୟବହାର- ଉପଯୋଗୀ ମତବାଦ ଓ ଉପଦେଶ, ପଦ୍ଧତି ଓ ସାଧନାର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁୂନ୍ତ କରିପାରିଲେ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ତର୍ଜୀବନର ପରିଚାଳନା, ତାହାର 
କର୍ମର ନୀତି ଓ ଧାରା ତଦ୍ଧାରା ନିର୍ଦାରଣ କରିପାରିଲେ ସାଧାରଣ ଧର୍ମୋପଦେଶ 
ବା ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୂଏ। ଏହା ଆଉ ଅଧୁକ ଦୂର ଅଗ୍ରସର 
ହୁଏ ନାହିଁ, ନିଜର ନିଦିଁଷ୍ଠ ପଦ୍ଧତିର ବେଷ୍ଟନୀରୁ ବହିର୍ଗତ ହେବା ପାଇଁ 
କୌଣସି ଦ୍ବାର ଉନ୍ଲକ୍ତ ରଖେ ନାହିଁ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ କୌଣସି ବିଶାଳତମ 


× ଗୀତା : ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧାୟ, ୪୯-୫୬ 


ପରମ ରହସ୍ୟ ଅଭିମୁଖେ 


ସ୍ବାଧୀନ ଚିନ୍ତାଧାରା ଏବଂ ଅସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ସଦାଶୟତା ମଧ୍ଯକୁ ପରିଚାଳିତ କରେ 
ନାହି। ଏପରି ସୀମାବଦ୍ଧତା ପ୍ରୟୋଜନ ହୋଇପାରେ, ବସ୍ତୃତଃ ସାମୟିକ 
ଭାବରେ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପାରେ । ମନୁଷ୍ଯର ମନ ଓ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ସୀମାବଦ୍ଧ, 
ମନୁଷ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ତାହାର ଚିନ୍ତା ଓ କର୍ମ-ନିର୍ବାଚନ ନିମିତ୍ତ ଗୋଟିଏ ନୀତି 
ଓ ବିଧାନ, ଗୋଟିଏ ନିଦିଷ୍ଟ ପଦ୍ଧତି, ଗୋଟିଏ ନିଦିଷ୍ଠ ପ୍ରଥାର ଆବଶ୍ଯକ 
ହୁରଏ। ସେ ଚାହେଁ ଏକ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ସୁନିମିତ ପଥ ଯାହାର ଉଭୟ ପାର୍ଶ୍ବରେ 
ବାଡ଼ ଦିଆଯାଇଥ୍‌ବ, ଯାହା ମଜଭୂତ ହୋଇଥ୍‌ବ, ଯାହା ଉପରେ ନିରାପଦରେ 
ଚାଲିହେବ। ସେ ମଧ୍ୟ ଚାହେଁ ଜ୍ଞାନ, ଅଭିଜ୍ଞତା, ଚିନ୍ତାଧାରା ପ୍ରଭୃତିର ଗୋଟିଏ 
ସୀମା ଏବଂ ବିଶ୍ରାମ କରିବା ପାଇଁ ନିରାପଦ ଆଶ୍ରୟ। ଅତି ଅଳ୍ପ ସଂଖ୍ଯକ 
ବ୍ଯକ୍ତି ମୁକ୍ତ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ୟଦେଇ ମୁକ୍ତ ଅବସ୍ଥା ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରନ୍ତି। 
ଅଥଚ ମନୁଷ୍ଯର ମନ ଯେଉଁସବୁ ସଂସ୍କାର ଓ ବିଧ୍‌-ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ୟରେ ସନ୍ତୋଷ 
ଲାଭକରେ ଏବଂ ସୀମିତ ସୁଖ ଲାଭକରେ, ମୁକ୍ତଜୀବ ପକ୍ଷରେ ପରିଶେଷରେ 
ତାହାର କୌଣସି ଅନ୍ତିମ ପରିଣତିରେ ପହଞ୍ଚାବା ଉଚିତ। ଯେଉଁ କ୍ରମୋନ୍ନତିର 
ଧାରାରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଉର୍ତ୍ଧକୁ ଉନ୍ନୀତ ହେଉଛୁ ତାହାର ସୀମା ଲଂଘନ କରିବା 
ଦ୍ବାରା, ଉଚ୍ଚତମ ସୋପନରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ଲେ ମଧ ସେଠାରେ କ୍ଷାନ୍ତ ନ ହୋଇ, 
ପରନ୍ତୁ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ କ୍ଷେତ୍ରର ବିଶାଳତା ମଧ୍ୟରେ ଅବ୍ୟାହତ ଓ ମୁକ୍ତଭାବରେ 
ଉର୍ଵ୍ବତନ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ଯକୁ ଗତି କରିବା ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ଏପରି ଏକ 
ମୁକ୍ତ ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ଯାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ନିମିତ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ । 
ଆତ୍ମାର ଚରମ ସ୍ବାଧୀନତାହି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ପ୍ରତିଷ୍ଠା। 
ଗୀତା ଏହିରୂପେ ଆତମ୍ଭମାନଙ୍କଠାରେ ପଥପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛି। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଉତ୍ଥାନ 
ନିମିତ୍ତ ଏହା ଏକ ସୁଦୁଢ଼, ସୁନିଶ୍ଚିତ ଓ ପ୍ରଶସ୍ତ ମାର୍ଗ) ଏକ ମହାନ୍‌ ଧର୍ମର 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛି, ତପୂ୍ପରେ ଏହା ସକଳ ନିଦିଷ୍ଠ ଧାରାର, ସକଳ ଧର୍ମର 
ଅତୀତ ଅସୀମ ଉଚ୍କକ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରମଧ୍ଯକୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ପରିଚାଳିତ କରୁଛି। ଏହା 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଏକ ଚରମ ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ଚରମ ପୂର୍ଣ୍ଠଣତାର ରହସ୍ଯ ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରିଛି ତହିଁରେ ଆଶାନ୍ଦିତ ହେବା 
ପାଇଁ ପ୍ରକାଶ କରିଛି। ସେହି ରହସ୍ଯହି ଗୁହ୍ଯତମ ବିଷୟ, ଗୀତାର ମହାବାକ୍ଯର 
ସାରମର୍ମ, ତାହାହିଁ ଗୂଢ଼ ବିଷୟ, ନିଗୂଢ଼ ଜ୍ଞାନ। 

ପ୍ରଥମତଃ ଗୀତା ତାହାର ବାଣୀର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ପୂନରୂଲ୍ଲେଖ କରିଛି। ପନ୍ଦରଟି 
ଶ୍ଳୋକର ସ୍ଵଳ୍ପ ପରିସର ମଧ୍ୟରେ ଗୀତା ସେହି ବାଣୀର ସମଗ୍ର ପରିକଳ୍ପନା 
ଓ ସାରତତ୍ତ୍ଵ ସଂକ୍ଷେପରେ ବଣ୍ତିନା କରିଛି ଏବଂ ଏହି ଛତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ବାକ୍ଯ 
ଓ ଅର୍ଥ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଓ ସଂହତ। ଏଥ୍‌ରେ ବିଷୟବସ୍ତୂର ସାରାଂଶ କୌଣସିଠାରେ 
ବାଦ୍‌ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହାର ଭାଷା ସ୍ବଚ୍ଛ, ଯଥାଯଥ ଓ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ 


୬୬୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ହୋଇଛି। ସୁତରାଂ ଭକ୍ତ ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକୁ ସତର୍କତା ସହ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବାକୁ 
ହେବ, ପୂର୍ବବଣ୍ତିତ ବିଷୟର ଞ୍ଞାନ ସାହାଯ୍ୟରେ ଗଭୀର ଭାବରେ ଅଧ୍ୟୟନ 
କରିବାକୁ ହେବ, କାରଣ ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଗୀତାର ମତରେ ତାହାର 
ଶିକ୍ଷାର ମୂଳ ଅର୍ଥଟି ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧୁତ ହୋଇଛି। ଯେଉଁ ମୂଳସୂତ୍ର ଅନୁସାରେ 
ଗୀତା ତାହାର ବକ୍ତବ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରିଛି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାନବର କର୍ମଧାରାର ପ୍ରହେଳିକା, - 
ସାଂସାରିକ କର୍ମରେ ବ୍ୟାପୃତ ରଖ୍‌ସୁଦ୍ଧା ନିଜର ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ତା ଓ ଆତ୍ମାରେ 
ନିବାସ କରିବାରେ ଦୃଶ୍ଯତଃ ଯେଉଁ ଦୁରତିକ୍ରମ୍ଯ ବାଧାବିଘ୍ନ ରହିଛି - ଏଠାରେ 
ସେହି ସମସ୍ଯାକୁ ନେଇ ବିବୂତିଟି ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି। ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା 
ସହଜ ଉପାୟ ହେଲା ଏହି ସମସ୍ଯାର ସମାଧାନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ ବୋଲି 
ବିଚାର କରି ସମସ୍ଯାଟିକୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା, ସଂସାରର ମାୟାଜାଲରୁ ବାହାରି 
ଆସି ଅଧ୍ଧାତ୍ମ ସତ୍ତାର ସତ୍ଯ ମଧ୍ଯକୁ ପ୍ରବେଶ କରିବା ଦ୍ବାରା ଜୀବନ ଓ 
ଜୀବନର କର୍ମକୁ ମିଥ୍ୟା-ମାୟାରୂପେ ଅଥବା ସୃଷ୍ଠିର ଏକ ନିମ୍ନତନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରୂପେ 
ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା। ଏହାହିଁ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଧର୍ମର ସମାଧାନ ଯଦିଚ ଏହାକୁ 
ଏକପ୍ରକାର ସମାଧାନ ବୋଲି ଧରିନିଆ ଯାଏ । ଯାହାହେଉ, ମନୁଷ୍ୟ କର୍ମଜୀବନର 
ପ୍ରହେଳିକାରୂ ଉଦ୍ଧାର ପାଇବା ନିମିତ୍ତ ଏହା ଏକ ନିଶ୍ଚିତ ଓ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ 
ପଜ୍ଥା। ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଚିନ୍ତାର ଉଚ୍ଚତମ ଓ ସମଧ୍‌କ ଧ୍ୟାନଶୀଳ 
ଧାରା ଯେତେବେଳେ ତାହାର ପ୍ରଥମ ଉଦାର ଏବଂ ସ୍ଵାଧୀନ ସମନ୍ନୟର 
ପଦ୍ଧତି ତ୍ୟାଗକରି ଏକମୁହାଁ ହୋଇ ଗୋଟିଏ ଦିଗରେ ତୀବ୍ର ଅନୁରାଗ ସହ 
ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲା ସେହି ସମୟରୁ ଏହା ଏହି ପନ୍ଥାଟି ଅନୁସରଣ 
କରିଆସିଛି ଏବଂ ସର୍ବଦା ଏହାକୁ ଅଧ୍‌କରୂ ଅଧ୍‌କତର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଦେଇଛି। 
ତନ୍ତ୍ରଶାସ୍କ ପରି ଗୀତା ଓ କେତେକ ଦିଗରେ ପରବର୍ତୀ କାଳର ଧର୍ମମତସମୂହ 
ମଧ୍ୟ ଉକ୍ତ ପ୍ରାଟୀନ ସମନୂୟଟିକୁ ବଜାୟରଖ୍‌ବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛି; ସେହି 
ଆଦି ସମନ୍ୟର ସାରତତ୍ତ୍‌ ଓ ଭିଭିଟି ଗୀତା ରକ୍ଷା କରିଛି, କିନ୍ତୁ ତାହାର 
ସ୍ଵରୂପ ପରିବର୍ତିତ ହୋଇଛି ଏବଂ କ୍ରମବିକଶିତ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଉପଲଚ୍ଷିର ଆଲୋକରେ 
ପୂନରାୟ ନୂତନଭାବରେ ପ୍ରବର୍ତିତ ହୋଇଛି। ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ତା ଓ ଆତ୍ମାସଂପୃକ୍ତ 
ମନୂଷ୍ଯର ଆନ୍ତର ଜୀବନ ସହିତ ପୂର୍ଣ୍ଣ କର୍ମଜୀବନର ସମନୃୟସ୍ଥାପନର କଠିନ 
ସମସ୍ୟାକୁ ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା ଏଡ଼ିଦେଇ ଯାଇ ନାହିଁ ବରଂ ଗୀତାର ମତରେ 
ଯାହା ପ୍ରକୃତ ସମାଧାନ ତାହା ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛି। ଜୀବନଂ-ସନ୍ନ୍ୟାସ ଦ୍ବାରା 
ସନ୍ନ୍ୟାସର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଯେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇପାରେ ଗୀତା ତାହା ଅସ୍ଵୀକାର 
କରି ନାହିଁ) ମାତ୍ର ଏପରି ପନ୍ଥା ସମସ୍ଯାର ଗ୍ରନ୍ଥିକୁ ଖୋଲି ନ ଦେଇ 
ତାହାକୁ କାଟିଦିଏଃ ତେଣୁ ଏହାକୁ ଏକ ନିକୃଷ୍ଠ ପନ୍ଥାରୂପେ ଏବଂ ନିଜର 
ପନ୍ଥାଟିକୁ ଏକ ଉତ୍କ୍ଟଷ୍ଠତର ବୋଲି ଗୀତା ବିବେଚନା କରେ। ଦୁଇଟି ପନ୍ଥା 


ପରମ ରହସ୍ୟ ଅଭିମୁଖେ ୬୬୯ 


ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ନିମ୍ନତନ ଅଜ୍ଞାନ ସାଧାରଣ ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଦ୍ଧିକୁ ନେଇଯାଏ ଏବଂ 
ଶୁଦ୍ଧ ଅଧ୍ୟାମ୍ବଚେତନା ମଧ୍ଯକୁ ପରିଚାଳିତ କରେ, ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୁଇଟି ପନ୍ଥା 
ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ ଏପରିକି ମୂଳତଃ ଏକ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ହେବ। 
କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ ଧାରା ମଧ୍ଯପଥରେ ବିରତ ହୋଇଛି ଓ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ 
କରିଛି, ଅନ୍ଯଟି ସେତେବେଳେ ଅବିଚଳ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଅଦମ୍ଯ ସାହସ 
ସହିତ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି, ଅନାବିଷ୍କ୍ରତ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ୟକୁ ଗୋଟିଏ ପ୍ରବେଶଦ୍ବାର 
ଉନଲକ୍ତ କରିଛି, ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଭାଗବତ ସତ୍ତାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣବିକଶିତ କରିଛି, 
ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ପୁରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତିର ସମନ୍ରଧୟସାଧନ କରିଛି। 

ସେଥ୍ନିମିତ୍ତ ଏହି ପ୍ରଥମ ପାଞ୍ଚୋଟି ଶ୍ଲୋକରେ ଗୀତା ତାଂର ବକ୍ତବ୍ଯ 
ଏପରି ଭାଷାରେ ପ୍ରକାଶ କରିଛି ଯାହା ଅନ୍ତର୍ମୂଖୀ ତ୍ୟାଗ ଓ ବହିର୍ମୂଖୀ 
ତ୍ଯାଗ ଉଭୟ ପନ୍ଥା ପ୍ରତି ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ହୋଇପାରେ, ଅଥଚ ଏପରି ଭାବରେ 
ତାହା ପ୍ରକାଶ କରିଛି ଯେ ତନ୍ମଧ୍ୟରୁ କେତୋଟି ସାଧାରଣ କଥାର ଗଭୀରତର 
ଓ ଅଧ୍୍‌କତର ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଗୀତାର ଅନୁମୋଦିତ 
ପ୍ରଣାଳୀର ଧାରଣା ଓ ଭାବଧାରା ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିପାରୂ। ମାନବର କର୍ମ ସମସ୍ୟାଟି 
ଏହି ଯେ ମନୁଷ୍ଯର ଅନ୍ତଃପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ସାଂଘାତିକ ଭାବରେ ନାନା 
ପ୍ରକାର ବନ୍ଧନର ବଶୀଭୂତ ¬ ଅଜ୍ଞାନର କାରାଗାର, ଅହଂ ଦ୍ବାରା ବିସ୍ତୃତ 
ଜାଲ, ରିପୁଗଣର ଶୃଙ୍ଖଳ, ବାଧ୍ୟବାଧକତାପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପସ୍ଥିତ ଜୀବନଧାରା, ଏକ: 
ଅଜ୍ଞାତ ଓ ସୀମାବଦ୍ଧ ଆବର୍ତ ଯାହା ମଧ୍ୟରୂ ବହିର୍ଗତ ହେବାର କୌଣସି 
ପଥ ନ ଥାଏ। ଜୀବନର କର୍ମଧାରାର ଏହି ଆବର୍ତ ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ଜୀବର 
କୌଣସି ସ୍ଵାଧୀନତା ନ ଥାଏ, ତାହାର ଆତ୍ମାକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବା, ଜୀବନର 
ପ୍ରକୃତ ମୂଲ୍ୟ ଜଗତରେ ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ଵର ଅର୍ଥ ଆବିଷ୍କାର କରିବା ପାଇଁ 
କୌଣସି ଅବସର ବା ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର ଆଲୋକ ସେ ପାଏ ନାହିଁ। ସେ ତାହାର 
ସକ୍ରିୟ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ଏବଂ କ୍ରିୟାମ୍ମିକା ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ତାହାର ସତ୍ତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ କେତେକ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ପାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ସେପରି ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ତାହାର ପୂର୍ଣ୍ଣତାର 
ଯେଉଁସବୁ ଆଦର୍ଶ ଗଢ଼ିଥାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକ ଏତେ ପରିମାଣରେ ଏହିକ, ସୀମାବଦ୍ଧ 
ଓ ଆପେକ୍ଷିକ ହୁଏ ଯେ ସେଗୁଡ଼ିକ ସାହାଯ୍ଯରେ ସେ ତାହାର ନିଳଛସ୍ଵ 
ସମସ୍ଯାର କୌଣସି ସନ୍ତୋଷଜନକ ସମାଧାନର ସୂତ୍ର ପାଏ ନାହିଁ। ତାହାର 
ସକ୍ରିୟ ପ୍ରକୃତିର ନିରନ୍ତର ଆହ୍ବାନରେ ତନ୍ମୟହୋଇ ଯେତେବେଳେ ସେ ବାରଂବାର 
ବହିର୍ମୂଖୀ ହେବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୂଏ ସେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ କିପରି ତାହାର ପ୍ରକୃତ 
ସତ୍ତା ⁄3 ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଜୀବନକୁ ଫେରିପାଇବ? ସନ୍ନ୍ୟାସ ଧର୍ମର ତ୍ୟାଗ ପନ୍ଥା 
ଏବଂ ଗୀତାର ପନ୍ଥା ଉଭୟତ୍ର ସ୍ଵୀକୃତ ହୂଏ ଯେ ପ୍ରଥମରେ ଜୀବକୁ ଏହି 
ତନ୍ମୟତା ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ହେବ, ତାହାର ବାହ୍ୟ ବିଷୟସମୂହ ପ୍ରତି ବହିର୍ମୁଖୀ 


୬୭୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆକାଙ୍‌କ୍ଷା ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ; ନୀରବ ନିଷ୍ପିୟ ପୁରୂଷଙ୍କୁ ସକ୍ରିୟ 
ପ୍ରକୃତିଠାରୂ ପୃଥକ୍‌ କରିବାକୁ ହେବ; ନିଶ୍ଚଳ ଆତ୍ମା ସହିତ ଏକାତ୍ମ ତଥା 
ତାହାର ନୀରବତା ମଧ୍ୟରେ ବାସକରିବାକୁ ହେବ। ଏକ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ନିଷ୍ପିୟତା 
ଓ ନୈଷ୍ପର୍ମ୍ଯରେ ତାହାକୁ ଉପନୀତ ହେବାକୁ ହେବ। ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଏହି ମୁକ୍ତିପ୍ରଦ 
ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଆସକ୍ତିହୀନତାକୁ ଗୀତା ଏଠାରେ ତାହାର ଯୋଗର ପ୍ରଥମ 
ଲକ୍ଷ୍ୟରୁପେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛି, ଏହାହିଁ ଉକ୍ତ ଯୋଗର ପ୍ରଥମ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ 
ସିଵି। “ଯାହାର ବ୍ରଛି ସକଳ ବିଷୟରେ ଆସକ୍ତିରହିତ, ଯାହାର ଆତ୍ମା 
ସ୍ବବଶ ଓ ବାସନାଶୂନ୍ଯ, ସେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଦ୍ବାରା ପରମ ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ଯ- ସିଦ୍ଧି ଲାଭ 
କରନ୍ତି। '” 

ଏହି ତ୍ଯାଗର ଆଦର୍ଶ, ଆତମ୍ମଜୟଲନ୍ଧ ନୀରବତା, ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ନିଷ୍କ୍ରିୟତା, 
କାମନାଶୂନ୍ଯତା, ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର ସକଳ ବିଜ୍ଞ ମନୀଷୀଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସ୍ବୀକୃତ 
ହୋଇଛି। ଗୀତା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସମକ୍ଷରେ ଏହାର ମନସ୍ତାକ୍ଵିକ ଭିରିଟିକୁ ଆତୁଳନୀୟ 
ପୂର୍ଣ୍ଚତା ଓ ପ୍ରାଞ୍ଜଳନା ସହ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛି। ସକଳ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ- ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ଥୁ 
ସାଧକଙ୍କର ଗୋଟିଏ ସାଧାରଣ ଉପଲବ୍ଧି ଉପରେ ଏହା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। ସାଧାରଣ 
ଉପଲବ୍ଧଟି ଏହି ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକୃତି ବିଦ୍ୟମାନ, 
ଯେପରିକି ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଆତ୍ମା। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅଜ୍ଞାନାଚ୍ଛନ୍ନ ମାନସିକ, 
ପ୍ରାଣିକ ଓ ଭୌତିକ ପ୍ରକୃତିଗତ ନିମ୍ନତନ ଏକ ଆତ୍ମା ବିଦ୍ଯମାନ। ଏହି 
ନିମ୍ନତନ ଚେତନାର ପ୍ରଧାନ ଉପାଦାନ - ବିଶେଷତଃ ଜଡ଼ପଦାର୍ଥ ସମ୍ପର୍କୀୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ - ଅଜ୍ଞତା ଓ ଜଡ଼ତାର ଅଧୀନ । ଅବଶ୍ଯ ଜୀବନୀ ଶକ୍ତି ଯୋଗେ 
ଏହି ପ୍ରକୃତି କ୍ରିୟାଶୀଳ ଓ ଜୀବନ ପକ୍ଷରେ ବିଶେଷ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ହୁଏ, 
ମାତ୍ର ଏହାର କ୍ରିୟାଧାରାରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ଆତ୍ମବଶ୍ୟତା ଓ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ନ ଥାଏ। 
ମାନସିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିମ୍ନତନ ପ୍ରକୃତି କେତେକ ପରିମାଣରେ ଜ୍ଞାନ ଓ ସୁସଙ୍ଗତି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଏହା କେବଳ କଷ୍ଟକର ପ୍ରୟାସ ଓ ନିଜର ଅସାମର୍ଥ୍ଯ 
ସହିତ ନିରନ୍ତର ସଂଘର୍ଷ ଦ୍ବାରା ସମ୍ଭବ ହ୍ୂରଏ। ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାର ଉର୍ଵ୍ବତନ ପ୍ରକୃତି ଓ ଆତ୍ମା ବିଦ୍ୟମାନ। ଏହା ଆତ୍ମ- ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ˆ ଓ ସ୍ଵୟଂପ୍ରଭ; କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସାଧାରଣ ମନୋରାଜ୍ୟରେ ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଅନୁଭୂତିର ଅନଧୁଗମ୍ୟ। ସମୟ ସମୟରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ଏହି 
ମହତ୍ତର ବସ୍ତଫୂଟିର ଆମ୍ଭେମାନେ ଆଭାସମାତ୍ର ପାଉ, କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ସଜ୍ଞାନରେ 
ଏହା ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରୁ ନା, ଏହାର ଜ୍ଞାନାଲୋକ ଏବଂ ଶାନ୍ତ ଓ ଅସୀମ 
ଜ୍ୟୋତି ମଧ୍ଯରେ ଜୀବନଯାପନ କରୁ ନା। ଏହି ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମଟି ଗୀତାର ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ନିମ୍ନତନ ପ୍ରକୃତି। ଏହା ନିଜକୁ ଅହଂକେନ୍ଦ୍ରିକ 
ମନୋଭାବ ସହ ନିରୀକ୍ଷଣ କରେ, ଏହାର କର୍ମର ନୀତି ଅହଂଭାବରୁ ଜାତ 


ପରମ ରହସ୍ୟ ଅଭିମୁଖେ ୬୭୧ 


ମନର ବାସନା। ମନର ଓ ଭଇନ୍ଦ୍ିୟର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯସମୂହ ପ୍ରତି ଏବଂ ଜୀବନର 
ବାସନା ପ୍ରତି ଆସକ୍ତିହିଁ ଅହଂଭାବର ବନ୍ଧନ। ଏହି ସକଳ ବିଷୟର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ପରିଣାମ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ବନ୍ଧନ, ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଥାୟୀ ଦାସତ୍, ଆତ୍ମଜୟର 
ଅଭାବ, ଆତ୍ମଜ୍ଞାନରଉ ଅଭାବ। ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାର ମହତ୍ତର ଶକ୍ତି ଓ ସତ୍ତ୍ରା, 
ଅହଂ ଦ୍ବାରା ଅନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମାର ପ୍ରକୃତି ଓ ସତ୍ତାରୂପେ ଆବିଷ୍କୃତ 
ହରଏ। ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରର ଏହି ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ନିର୍ଗୁଣ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ବ୍ରଦ୍ମ 
ବୋଲାଯାଏ। ମୂଳତଃ ଏହା ଏକ ଅନନ୍ତ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସତ୍ତା, ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ୟରେ 
ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନରୂପେ ବିରାଜିତ, ଏବଂ ଯେହେତୁ ଏହି ନୈବର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସତ୍ତା 
ଅହଂବର୍ଜିତ, ଗୁଣ-ଉଭପାଧ୍ବର୍ଜିତ ବାସନା, ପ୍ରୟୋଜନ ବା ଉଦ୍ଦୀପନାବର୍ଜିତ 
ତେଣୁ ଏହା ନିଶ୍ଚଳ ଓ ଅକ୍ଷର, ଚିରକାଳ ସମବସ୍ଥ। ଏହା ବିଶ୍ବକର୍ମର 
ଉପଦ୍ରଷ୍ଟା। ଅନୁମନ୍ତା ଓ ଭର୍ତା କିନ୍ତୁ ତହିଁରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ 
କିଂବା ତାହାର ପ୍ରବର୍ଭକ ହୂରଏ ନାହିଁ। ଯେତେବେଳେ ଜୀବ ନିଜକୁ ସକ୍ରିୟ 
ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରେ, ସେତେବେଳେ ସେ ହୁଏ ଗୀତାର କ୍ଷରପୁରୂଷ, 
ଗୀତାର କାର୍ଯ୍ୟକର ବା ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପୁରୁଷ। ସେହି ଜୀବ ଯେତେବେଳେ 
ନିଜକୁ ସଂବୃତ କରିବା ଦ୍ବାରା ଶୁଦ୍ଧ ନୀରବ ନିଶ୍ଚଳ ଆତ୍ମା ଓ ମୂଳ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ସତ୍ତାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୂଏଥ ସେତେବେଳେ ସେ ହୁଏ ଗୀତାର ଅକ୍ଷର, ଗୀତାର 
ନିଶ୍ଚଳ ଓ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ପୁରୁଷ । 

ତା'ହେଲେ ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ସକ୍ରିୟ ପ୍ରକୃତିର ନିବିଡ଼ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 
ହେବାର ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସ୍ଵାଧୀନ ଅବସ୍ଥାକୁ ଫେରିଯିବାର ସରଳ ଓ ସର୍ବାପେକ୍ଷା 
ସହଜ ଉପାୟ ହେଲା ଅଞ୍ଚତାର କ୍ରିୟାଧାରା ସଂପର୍କୀୟ ସକଳ ବିଷୟ ପରିହାରପୂର୍ବକ 
ଅନ୍ତର୍ପୂରୂଷଙ୍କ ଶୁଦ୍ଧ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସତ୍ତାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା। ଏହାକୁହିଁ ବୋଲାଯାଏ 
ବ୍ରହ୍ମ ହେବା, “ବ୍ରହ୍ମଂଭୂୟ୮”।। ଏହାର ଅର୍ଥ ମନ, ପ୍ରାଣ, ଶରୀରର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ନିମ୍ନତନ ଜୀବନକୁ ସ୍ଥଗିତ ରଖ୍‌ବା ଦ୍ବାରା ଶୁଦ୍ଧ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାରେ ଉପନୀତ 
ହେବା। ଏହା ଉକ୍ର୍ରଷ୍ଟରୂପେ ସମ୍ପାଦିତ ହୋଇପାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବୁଦି ଓ 
ସଂକଳ୍ପ ଦ୍ବାରା ଯାହାକି ବର୍ଭମାନ ମନୁଷ୍ଯର ଉଚ୍ଚତମ ସାରସତ୍ତା। ନିମ୍ନତନ 
ଜୀବନର ସକଳ ନିମ୍ନାଭିମୁଖୀ ବିଷୟରୁ ପ୍ରତ୍ୟାବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ହେବ; ପ୍ରଥମତଃ 
ଓ ମୂଳତଃ ଜୀବନର କ୍ଷମତାଶାଳୀ ବନ୍ଧନସ୍ଵରୂପ କାମନା-ବାସନାରୂକ ମନ 
ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମୂହ ଯେଉଁ ସକଳ ବିଷୟ ଦିଗରେ ଧାବିତ ହ୍ରୁଏ, ସେଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରତି ଆସକ୍ତିରୂ ପ୍ରତ୍ୟାବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ହେବ। ସର୍ବତ୍ର ମନୁଷ୍ଯକୁ ଅସକ୍ତବୁଦି 
ହେବାକୁ “ ହେବ। ସେତେବେଳେ ନୈଶଜ୍ଦ୍ଯରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଆତ୍ମାରୂ ସକଳ ବାସନା 
ଦୂରୀଭୂତ ହେବ, ଆତ୍ମା ହେବ “ ବିଗତସ୍କୃହଃ । ଏହା ଫଳରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ନିମ୍ନତନ ସତ୍ତା ଉପରେ ଆଧ୍‌ପତ୍ୟ ତଥା ଉର୍୍ବତନ ସତ୍ତାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ 


୬୭୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ହୁଏ ବା ତାହା ସମ୍ଭବ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ସେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନିର୍ଭର କରେ ସଂପୂର୍ତ 
ଆମ୍ମଜୟ ଉପରେ ଏବଂ ଏହା ଅର୍ଜନ କରାଯାଇପାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକ୍ରିୟ 
ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ମୌଳିକ ବିଜୟ ଓ ଆଧପତ୍ୟ ଦ୍ବାରା, ଜିତାତ୍ମା ହେବା 
ଦ୍ଧାରା। ପୁନଶ୍ଚ ଏସବୁର ଅର୍ଥ ନିଃଶେଷରେ ଅନ୍ତରରୂ ବିଷୟବାସନାର ବର୍ଜନ, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସନ୍ଯ୍ଯାସ। ଏଥ୍‌ରେ ପୂର୍ଣ୍ଣତାଲାଭର ପନ୍ଥା ହେଲା ତ୍ୟାଗ ବା ବର୍ଜନ- ପନ୍ଥା 
ଏବଂ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଏହିପରି ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଭାବରେ ସକଳ ବିଷୟ ବର୍ଜନ 
କରନ୍ତି ତାଙ୍କୁ ଗୀତା ପ୍ରକୃତରେ “ସନ୍ନ୍ୟାସୀ” ନାମରେ ଅଭିହିତ କରିଛି। 
କିନ୍ତୁ ଯେହେତୂ ଏହି ଶବ୍ଦଟି ସାଧାରଣତଃ `ବାହ୍ଯ ସନ୍ନ୍ଯାସ” ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶ 
କରେ ଅଥବା କୌଣସି ସମୟରେ କେବଳ ବାହ୍ୟ ସନ୍ନ୍ଯାସକୁ ବୁଝାଏ, 
ତେଣୁ ଜଗଦ୍‌ଗୁରୂ “ତ୍ଯାଗ” ଶବ୍ଦଟି ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ବର୍ଜନ 
ସହିତ ବାହ୍ଯବର୍ଜନର ପ୍ରଭେଦ ପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ। ସେ କହିଛନ୍ତି ଯେ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ଅପେକ୍ଷା ତ୍ଯାଗୀ ଉକ୍କ୍ଟଷ୍ଟତର। ସନ୍ନ୍ଯାସମାର୍ଗ କ୍ରିୟାମ୍ବିକା ପ୍ରକୃତିରୂ 
ପ୍ରତ୍ୟାବ୍ତନରେ ଆହୁରି ଅଧୁକ ଦୂର ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି। ସନ୍ନ୍ଯାସ- ମାର୍ଗ ବର୍ଜନ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବର୍ଜନର ଅନୂରାଗୀ ହୂରଏ, ବାହ୍ଯ ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ତ୍ଯାଗ 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ, ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରକୃତିର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିସ୍ତନ୍ତତା ଉପରେ ଜୋର୍‌ 
ଦିଏ। ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଗୀତା କହିଛି ଯେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେତେଦିନ ଶରୀର 
ଘେନି ସଂସାରରେ ବାସ କରୁଛୁ, ସେତେଦିନଯାଏ ଏହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ପରିଣତ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ ଏହା କରାଯାଇପାରେ, 
କିନ୍ତ ଏପରି ଭାବରେ କଠୋରତା ସହ ଜୀବନର କିୟାକଳାପକୁ ହ୍ରାସ କରିବା 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ। ବସ୍ତୃତ, ସାଧାରଣତଃ ଏହା ମଧ୍ଯ ସମୀଚୀନ ନୂହେ। 
ଏକମାତ୍ର ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ବିଷୟ ହେଲା ଅନ୍ତରର ସ୍ଥିରତା ଓ ଶାନ୍ତି। ଗୀତାରେ 
ନୈଷ୍କର୍ମ୍ୟର ଅର୍ଥ ଏହାହିଁ ଏବଂ ଏହାଠାରୁ ଅଧ୍କ କିଛି ନୂହେଁ। 

ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ଜିଜ୍ଞାସା କରୁ ଏପରି ହସ୍ତକ୍ଷେପର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ କ”ଣ, 
ଯେତେବେଳେ ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମାରେ ପରିଣତ ହେବା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ 
ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମାଙ୍କ ନିଷ୍କ୍ରିୟ ଅକର୍ତାରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ସେତେବେଳେ ଜୀବନର 
ସକ୍ରିୟତାକୁ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦେବାର କାରଣ କଂଣ? ଏହାର ଉତ୍ତର ଏହି 
ଯେ ନିଷ୍ରରିୟତା ଏବଂ ପ୍ରକୃତିଠାରୂୁ ପୁରୂଷର ପୃଥକୀକରଣ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ମୂକତ୍ତିର ସମଗ୍ର ତଥ୍ୟ ନୂହେଁ। ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ପରିଶେଷରେ ଏକ ଓ 
ଅଭିନ୍ନ। ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସର୍ବାଙ୍ଗୀଣ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ପୂରୁଷ ମଧ୍ୟରେ 
ଭଗବାନ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନ-- ସକଳଙ୍କ ସହିତ ଏକ ଓ 
ଅଭିନ୍ନ କରିଦିଏ। ବସ୍ତୃତଃ ଏହିପରି ବ୍ରମ୍ମରେ ପରିଣତ ହେବା, ଚିର ନୈଶବ୍ଦମୟ 
ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ଗୃହୀତ ହେବା, `ବ୍ରହ୍ମଭୂୟଂ”, - ଏହାହିଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମଗ୍ର 


ପରମ ରହସ୍ୟ ଅଭିମୁଖେ ୬୭୩ 


ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେ, ପରନ୍ତୁକ ଏହା ହେଲା କେବଳ ଆହୁରି ମହତ୍ତର ଏବଂ ବିସ୍କୟକର 
ଭାଗବତ ଜୀବନ ୯ମଦ୍‌ଭାବ”) ନିମିତ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ବିଶାଳ ଭିଭ୍ତି। ସେହି 
ମହତ୍ତମ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସିଦ୍ଧି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଲାଭ କରିବାକୁ ହେଲେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ଆତ୍ମାରେ ନିଶ୍ଚଳ ହେବାକୁ ହେବ, ସକଳ ଅଂଶରେ ନିସ୍ତବ୍‌ଧ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ 
ଏବଂ ଅଧୁକନ୍ତୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତିରେ ଆତ୍ମାର ସତ୍ଯ ଓ ସମୁଚ୍ଚ ଶକ୍ତି 
ସାହାଯ୍ୟରେ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ। ଏବଂ ଯଦି ପ୍ରଶ୍ନ କରାଯାଏ ଯେ 
ପରସ୍ପର ବିପରୀତ ମନେହେଉଥ୍୍‌ବା ଏହି ଦୁଇଟି ସାଧନ-କ୍ରିୟା ଯୁଗପତ୍‌ କିପରି 
ସମ୍ଭବ ହେବ - ତାହାର ଉତ୍ତର ଏହି ଯେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସତ୍ତାର 
ଏହାହିଁ ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସକଳ ସମୟରେ ଏପରି ଅଧ୍ୟାମ୍‌ ସନ୍ତା 
ମଧ୍ଯରେ ଅନନ୍ତଙ୍କର ଏହି ଦ୍ରିବିଧ ଭଙ୍ଗିମା ଅଛି। ନୈର୍ବ୍ୟକତ୍ତିକ ସତ୍ତା ନୀରବ, 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଅଭ୍ଯନ୍ତରରେ ନୀରବ, ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ହେବାକୁ ହେବ, ଆତ୍ମାରେ 
ଅଧ୍‌ଷ୍ତିତ ହେବାକୁ ହେବ। ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସତ୍ତାସକଳ କର୍ମକୁ ତାହାଦ୍ବାରା କୃତ 
ହେଉ ନାହିଁ ବୋଲି ବିଚାର କରେ, ପରନ୍ତୁ ବିଚାର କରେ ଯେ ତାହା 
ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା କୃତ। ପ୍ରକୃତିର ସକଳ ଗୁଣ, ସକଳ ଧାରା, ସକଳ ଶକ୍ତିର 
କ୍ରିୟାକୁ ସେ ଶୁଦ୍ଧସମତା ସହିତ ବିଚାର କରେ। ସେହିପରି ଜୀବ ଆତ୍ମାର 
ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକି ଭାବ ଲାଭକଲେ, ଅବଶ୍ଯ ବିବେଚନା କରିବ ଯେ ତାହାର 
ସକଳ କର୍ମ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣସମୂହ ଦ୍ବାରା ସମ୍ପନ୍ନ ହେଉଛି ଏବଂ ତାହାର 
ନିଜ ଦ୍ବାରା ନୁହେ। ତାହାକୁ ସର୍ବତ୍ର ସମବୁରଦ୍ଧିସମ୍ପନ୍ନ ହେବାକୁ ହେବ। ସେହି 
ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେପରି ଏଠାରେ ବିରତ ନ ହେଉ, ଯଥାସମୟରେ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରୁ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମର ଗୋଟିଏ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ନୀତି ଓ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ- କେବଳ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ନିଶ୍ଚଳତା ଓ ନୀରବତାର ନୀତି 
ନୁହେଁ ଲାଭକରିପାରୂ। ସେଥ୍‌ ପାଇଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଏହି ଆଦେଶ ଦିଆଯାଉଛି 
ଯେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ବୁଦ୍ଧି ଓ ସଂକନ୍ଥ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ 
ମାନସିକ ପ୍ରକୃତିର ଉତ୍ସର୍ଗର ଭାବ ଆରୋପ କରିପାରୁ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ 
କର୍ମ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଭାବରେ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀଶ୍ଵରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ। ଯେଉଁ ପରମ 
ପୂରୂଷଙ୍କର ସେ ଆତ୍ମଶକ୍ତି, “ସ୍ଵା ପ୍ରକୃତି, ତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆହୂୁତିରୂପେ, 
ଅର୍ଘ୍ୟରୂପେ ନିବେଦନ କରିପାରୂ। ଏପରିକି ଯଥାସମୟରେ ତାଙ୍କ ହସ୍ତରେ 
ସକଳ ବିଷୟ ସନ୍ନ୍ୟସ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ, ସକଳ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କର୍ମର ପ୍ରବର୍ଭନା -- 
“ସର୍ବାରମ୍ଭା, ବର୍ଜନ କରିବାକୁ ହେବ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସ୍ବାଭାବିକ ସତ୍ତାକୁ 
କେବଳ୍ଵ ତାଙ୍କର କର୍ମର ଏବଂ ତାଙ୍କର ଅଭିପ୍ରାୟର. ଯନ୍ତ୍ରରୂପେ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ 
ହେବ। ଏହିସବୁ ବିଷୟ ଇତିପୂର୍ବେ ପୂଣ୍ଠି ଭାବରେ ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି। 
ଏଠାରେ ଗୀତା ସେସବୁ ବିଷୟ ଉପରେ ଜୋର୍‌ ଦେଇ ନାହି, କେବଳ 


୬୭୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଦୁଇଟି ସାଧାରଣ ଶବ୍ଦ - ସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ଯକୁ ଅଧୁକ ବିଶେଷିତ ନ 
କରି ବ୍ୟବହାର କରିଛି। 

ଶୁଦ୍ଧ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ବାସକରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆବଶ୍ୟକ 
ସାଧନାରୂପେ ପୂରଣ୍ଠତମ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଶାନ୍ତଭାବ ସ୍ଵୀକୃତ ହେବା ପରେ ଏ 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଏପରି ସାଧନା ଯୋଗେ ସେହି ଫଳ ଲନଜ୍ଧ 
ହୁଏ କିପରି? ଏହି ସାଧନାରେ ସିଵିଲାଭ କରିବା ଦ୍ବାରା ମନୂଷ୍ଯ କିପରି 
ବ୍ରହ୍ମକୁ ପ୍ରାପ୍ତି କରେ, ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ ତାହା ମୋଠାରୁ ଶ୍ରବଣ କର ଯାହାକି 
ଜ୍ଞାନର ପରମ ନିଷ୍ଠା।।” ଏଠାରେ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନର ବିଷୟ ଉଲ୍ଲିଖ୍‌ତ ହୋଇଛି, 
ତାହା ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ। ଗୀତାର ନିଜର ଯୋଗ ସହିତ ଏହାର ଯେତେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 
ରହିଛି, ସେହି ଅନୁପାତରେ ଗୀତା ଏହି ଶୁଦ୍ଧ ଞ୍ଚାନଯୋଗକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି -- 
ହ୍ହାନଯୋଗେନ ସାଂଖ୍ଯାନାମ୍‌ଂ ଏବଂ ଗୀତାର ଯୋଗ ମଧ୍ଯରେ କର୍ମଯୋଗ 
ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ - “କର୍ମୟୋଗେନ ୟୋଗିନାମ୍‌”।। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଆପାତତଃ 
କର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କଥା ଉହ୍ୟ ରଖାଯାଇଛି। କାରଣ ଏଠାରେ ବ୍ମହ୍ମ କହିଲେ 
ପ୍ରଥମତଃ ନୀରବ, ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମକୁ ବୁଝାଏ। ଅବଶ୍ଯ ଉପନିଷଦ 
ପରି ଗୀତାର ମତରେ ଯାହାକିଛି ବର୍ତମାନ, ଯାହାକିଛି ଜୀବନ୍ତ ଓ ଗତିଶୀଳ 
ସବୁହିଁ ବ୍ରମ୍ମ। ଏହା କେବଳ ନୈର୍ବ୍ଯକତ୍ତିକ ଅନନ୍ତ ନୂହେଁ। ଅଥବା କେବଳ 
ଏକ ଅଚିନ୍ତ୍ୟଅ ଅବ୍ଯବହାର୍ଯ୍ୟକ କୈବଲ୍ଯାତ୍ମକ ସତ୍ତା ନୁହେଁ। ଉପନିଷଦରେ 
କ୍ରହାହୋଇଛି --_° ସର୍ବଂ ଖଲୁ ଇଦଂ ବୃହ୍ନ': ଗୀତା କହେ -_ “ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମ୍‌' | 
ସ୍ଥାବର ଜଙ୍ଗମ ଯାହାକିଛି ଅଛି, ସେସବୁ ପରମ ବ୍ରହ୍ମ ଏବଂ ତାଙ୍କର ହସ୍ତ, 
ପଦ, ଚକ୍ଷୁ, ମସ୍ତକ ଓ ମୁଖ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସବୁଦିଗରେ ବିଦ୍ଯମାନ। ତଥାପି 
ଏହି “ସର୍ବଂର ଦୁଇଟି ବିଭାଗ ବା ଅବସ୍ଥା ରହିଛି- ତାଙ୍କର ଅକ୍ଷର ଶାଶ୍ବତ 
ସତ୍ତା ସୃଷ୍ଟିକୁ ଧାରଣ କରିଛି ଏବଂ ତାଙ୍କର ସକ୍ରିୟ ଶକ୍ତିର ସତ୍ତା ଜଗତ୍‌ 
ମଧ୍ଯରେ କର୍ମରେ ବ୍ଯାପୃତ ହେବା ପାଇଁ ବହିର୍ଗତ ହୋଇଛି। ଯେତେବେଳେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କ୍ଷୁଦ୍ର ଅହଂର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସକୁ ଆତ୍ମାର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା 
ମଧ୍ୟରେ ଲୁପ୍ତ କରିଦେଉଭଃ କେବଳ ସେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଶାନ୍ତ ଓ 
ମୁକ୍ତ ଏକତ୍ବରେ ଉପନୀତ ହେଉ ଏବଂ ତାହାଦ୍ରାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଜଗତ୍‌-ରୂପ କର୍ମଧାରାରେ ଯେଉଁ ବିଶ୍ବଶକ୍ତି କ୍ରିୟାଶୀଳଳ ତାହା ସହିତ ଏକ୍ଯରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରୂ। ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକତାର ଅର୍ଥ ସୀମା ଓ ଭେଦର ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ । 
ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକତା ସତ୍ଯ- ସତ୍ତାର ସ୍ଵାଭାବିକ ଅବସ୍ଥା, ସତ୍ଯାଞ୍ଚାନର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ଉପକ୍ରମ, ଏବଂ ତେଣୁ ଏହା ସତ୍ଯ-କର୍ମର ପ୍ରଥମ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ଅବସ୍ଥା। 
ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଅହଂର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ସରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଲେ, ଆମ୍ଭେମାନେ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଏକାମ୍ମ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ କିଂବା ବିଶ୍ବପୁରୁଷଙ୍କ ସହିତ 


ପରମ ରହସ୍ୟ ଅଭିମୁଖେ ୬୭୫ 


ତାଙ୍କର ବିଶାଳ ଆମ୍ମଜ୍ଞାନନ ତାଙ୍କର ବହୁମୁଖୀ ସଂକଳ୍ପ ଓ ତାଙ୍କର ବହୁଧା 
ବିସ୍ତୃତ ବିଶ୍ବଂଭଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସହିତ ଏକ ହୋଇପାରିବୁ ନାହିଁ, କାରଣ ଅହଂଚାଳିତ 
ବ୍ଯକ୍ତିଡ୍ବ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରେ, ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ କର୍ମ- ପ୍ରବୃତ୍ତିରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ଓ ସ୍ଵାର୍ଥାନେଷୀ କରେ। 
ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵ ମଧ୍ଯରେ ଆବଦ୍ଧ ହେବାରୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ସହାନୂଭୂତି ଦ୍ବାରା 
ବା ଅପରର ଅଭିମତ, ଅନୁଭୂତି ଓ ସଂକଳ୍ପ ସହିତ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଆପେକ୍ଷିକ 
ସମନୂୟ-ସାଧନ ଦ୍ବାରା ଗୋଟିଏ ସୀମାବଦ୍ଧ ଏକ୍ଯରେ ଉପନୀତ ହୋଇପାରୂ। 
ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଏକାତ୍ମ ହେବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵଗତ 
ଇଚ୍ଛା ସହିତ ଏକ ହେବା ପାଇଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଥମରେ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ହେବାକୁ 
ପଡ଼ିବ: ଅହଂ ଓ ତାହାର ଦାବିସମୂହରୁ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନିଜ ସମ୍ବନ୍ଧରେ, 
ଜଗତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଓ ଅପର ବ୍ୟକ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅହଂଭାବମୂଳକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରୂ 
ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହା କରିପାରିବୁ ନାହିଁ ଯଦି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅହଂଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଏପରି 
କିଛି ନ ଥାଏ ଯାହା ସର୍ବଭୂତ ସହିତ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଆତ୍ମା । 
ଅତଏବ ଅହଂର ଲୟ ଦ୍ବାରା ଏହି ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଆମ୍ମା ହେବା, ଚେତନା -କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏହି ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ବ୍ରହ୍ମ ହେବା - ଏହାହି ଏହି ଯୋଗର ପ୍ରଥମ ସାଧନା। 
ତା'ହେଲେ ଏହାକୁ କିପରି କରିବାକୁ ହେବ? ଗୀତା କହେ ଏହା 
ନିମିତ୍ତ ପ୍ରଥମରେ ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବିଶୁଦ୍ଧୀକୃତ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ବିଶୁଦ୍ଧ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତା ସହିତ ସଂଯୋଗ ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ହେବ। 
ବୁଦ୍ଧିର ବହିମୁଁଖୀ ଓ ନିମ୍ନମୁଖୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ଫେରାଇ ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ ଓ ଭର୍ତ୍ଧମୁଖୀ 
କରିବା - ବୁଦ୍ଧିର ଏହି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ପରିବର୍ତନ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ସାରମର୍ମ। ବିଶୁଦ୍ଧ 
ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମଗ୍ର ସତ୍ତାକୁ ସଂଯତ କରିବାକୁ ହେବ -- 'ଆତ୍ମାନଂ 
ନିୟମ୍ଯ।। ଦୃଢ଼ ଓ ଅବିଚଳ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପିତ ହେଲେ, ଧୃତ୍ଯା” ବିଶୁଦ୍ଧ 
ବୁଦ୍ଧି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ନିମ୍ନତନ ପ୍ରକୃତିର ବହିର୍ମୁଖୀ ବାସନା ପ୍ରତି ଆସଜ୍ିରୂ ପ୍ରତ୍ୟାବୃଭ୍ତ 
କରିବ। ଏହି ସଂକଳ୍ପ ଏକାଗ୍ର ହେବା ଦ୍ବାରା ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମାର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତାର 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଭିମୁଖୀ ହେବ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହ ସେମାନଙ୍କର ଆକାଙ୍କ୍ଷିତ 
ବିଷୟସମୂହ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବେ ଏହି ସକଳ ବିଷୟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମନରେ 
ଯେଉଁ ରାଗ ଓ ଦ୍ବେଷ ସୃଷ୍ଠିକରେ, ମନ ତାହାକୁ ପରିହାର କରିବ; କାରଣ 
ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଆମ୍ବାର କୌଣସି ବାସନା, କୌଣସି ବିଦ଼େଷ ନାହିଁ। ବସ୍ତୁସମୂହର 
ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵବର ପ୍ରାଣଗତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା। ଏହି ସକଳ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର ଅବଲମ୍ବନ ଓ ଭିତ୍ତି ବିଷୟସଂସ୍ପର୍ଶରେ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ଉଦ୍ଦୀପନା 
ମାତ୍ର। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମନ, ବାକ୍ୟ ଓ ଶରୀର ଉପରେ ଏପରିକି କ୍ଷୁଧା, 


୬୭୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଶୈତ୍ଯ ଓ ଉଷ୍ଟତାର ଅନୁଭୂତି, ଶାରୀରିକ ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରାଣଗତ 
ଓ ଶରୀରଗତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଉପରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କର୍ତୃତ୍ଵ ଅର୍ଜନ କରିବାକୁ ହେବ। 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମଗ୍ର ସତ୍ତା ନିରପେକ୍ଷଭାବରେ ଏହି ସକଳ ବିଷୟ ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରଭାବିତ ହେବ ନାହିଁ) ସକଳ ବାହ୍ୟ ସ୍ପର୍ଶ ଓ ତଜ୍ଷନିତ ସକଳ ଆନ୍ତର 
ପ୍ରତିକିୟା ଓ ସକଳ ପ୍ରକାର ଆଚରଣରେ ସମଭାବାପନ୍ନ ହେବ। ଏହାହିଁ 
ସର୍ବାପେକ୍ଷା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପ୍ରଣାଳୀ ତଥା ଯୋଗର ସରଳ ଓ 
ସୁନିଦିଷ୍ଠ ପଥ। ଏଥୁନିମିତ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ କାମନା-ବାସନା ଓ ଆସକ୍ତିର ସଂପୂର୍ଣ୍ର 
ବିରତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୈରାଗ୍ଯ। ସାଧନାକୁ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ନିଃସଙ୍ଗତାର ଆଶ୍ରୟଲାଭ 
କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଧ୍ଧାନ ସାହାଯ୍ୟରେ ସର୍ବଦା ଅନ୍ତରତମ ଆତ୍ମା ସହିତ 
ସଂଯୁକ୍ତ ରହିବାକୁ ହେବ। ତଥାପି ଏହି କଠୋର ସାଧନା ଓ ନିୟମାନୂବର୍ଭିତାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ ଜାଗତିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣର ଯାବତୀୟ ଜଞ୍ଜାଳ 
ପ୍ରତି ବିମୁଖ ପ୍ରାଜ୍ଞବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ଦାର୍ଶନିକଙ୍କ ପରି ନିଜକୁ ଏକାନ୍ତ 
ଅହଂସର୍ବସ୍ସ ଭାବେ ପୃଥକ୍‌ କରି ନିଭୃତରେ ରକ୍ଷା କରିବା ଓ ଶାନ୍ତ ଅବସ୍ଥା 
ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବା, ମାତ୍ର ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସକଳ ପ୍ରକାର ଅହଂଭାବକୁ 
ଦୂର କରିବା। ପ୍ରଥମରେ ରାଜସିକ ଅହଂଭାବ, ଅହଂକାରପୂର୍ଣ୍ଣ ପରାକ୍ରମ ଓ 
ଉଗ୍ରକର୍ମ)। ଦର୍ପ, ବାସନା, କ୍ରୋଧ, ପରିଗ୍ରହହ ରିପୁୂସମୂହର ତାଡ଼ନା ଏବଂ 
ଜୀବନର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଭୋଗଲାଳସାସବୁକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ବର୍ଜନ କରିବାକୁ ହେବ । 
କିନ୍ତ ତପ୍ପରେ ସକଳ ପ୍ରକାର ଅହଂଭାବ, ଏପରିକି ସର୍ବାପେକ୍ଷା ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
ଅହଂଭାବକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ହେବ କାରଣ ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା ଆତ୍ମା 
ଓ ମନ ଓ ପ୍ରାଣକୁ ପରିଶେଷରେ ସକଳ ପ୍ରକାର “ମୁ” ଏବଂ ମୋର 
ଏହି ସୀମିତ ଭାବରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା - ନିର୍ମମ। ଅହଂ ଓ ଅହଂର ସକଳ 
ପ୍ରକାର ଦାବି ବିଲୁପ୍ତ କରିବାର ସାଧନ- ପଦ୍ଧତି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥାପନ 
କରାଯାଇଛି। କାରଣ ଶୁଦ୍ଧ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଅବିଚଳ ଆତ୍ମା ଏହି ବିଶ୍ଵକୁ ଧାରଣ 
କରିଛନ୍ତି ତାଙ୍କର କୌଣସି ପ୍ରକାର ଅହଂଭାବ ନାହିଁ। ସେ କୌଣସି ବିଷୟରେ 
ବା କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ନିକଟରେ କୌଣସି ଦାବି କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ଶାନ୍ତ, 
ଉତ୍ଜଵ୍‌ଳ ଓ ନିଷ୍ରିୟ ନୀରବରେ ଆତ୍ମଧ୍ଞାନ ଓ ବିଶ୍ଵଜ୍ଞାନର ସମତାପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ 
ନିରପେକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସକଳ ବିଷୟ, ସକଳ ବ୍ଯକ୍ତକୂ ଗ୍ରାହ୍ଯ କରନ୍ତି। ସୁତରାଂ 
ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଅନ୍ତରରେ ସେହିପରି ବା ଅଭିନ୍ନ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକତା ମଧ୍ୟରେ 
ବାସ କରିବା ଦ୍ରାରା ଏବଂ ସକଳ ବିଷୟର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ଦ୍ବାରା 
ଅନ୍ତର୍ବାସୀ ଆତ୍ମା ସର୍ବୋକ୍କ୍ଟଷ୍ଟ ଭାବେ ସେହି ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସହିତ ଏକତ୍ସଲାଭରେ 
ସମର୍ଥ ହୋଇପାରେ। ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ ବିଶ୍ଵର ସକଳ ନାମ-ରୂପ ଓ ପରିବର୍ତନର 
ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ଜ୍ଞାତା କିନ୍ତୁ ସେସବୁ ଦ୍ବାରା ସେ ପ୍ରଭାବିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। 


ପରମ ରହସ୍ୟ ଅଭିମୁଖେ ୬୭୭ 

ଗୀତା ପ୍ରଥମତଃ ଯେଉଁ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ସାଧନାର ଉପଦେଶ ଦେଇଛି ତାହା 
ସ୍ପଷ୍ଟତଃ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣତମ ଆନ୍ତର ଶାନ୍ତି ଆନୟନ କରେ, ଏହାର ଅନ୍ତଗୁଢ଼ 
ପ୍ରେରଣା ଏବଂ ସାଧନ-ତତ୍ତ୍‌ ବିଷୟରେ ଏହା ସନ୍ଧ୍ଯାସ-ମାର୍ଗ ସହିତ ଏକ 
ଓ ଅଭିନ୍ନ। ତଥାପି ଏହି ସାଧନାରେ ଏପରି ଗୋଟିଏ ସ୍ଥିତି ରହିଛି, ଯେଉଁଠାରେ 
କ୍ରିୟାମ୍ମିକା ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ବାହ୍ୟ ଜଗତର ଦାବି ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରିବା ପ୍ରଭୂତିକୁ 
ସଂଯତ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ନିସ୍ତହ୍ପତା ସ୍ଵୀୟ ପ୍ରଗାଢ଼ତା ଯୋଗୁଁ 
ଯେପରି କର୍ମ-ସନ୍ଯ୍ଯାସ ଓ ଏକ ପ୍ରକାର ବାହ୍ଯ ସନ୍ନ୍ଯାସରେ ପରିଣତ ନ 
ହୁଏ ସେଥ୍ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ସୀମା ନିର୍ଵଦାରଣ କରିଛି। ଇନ୍ଦିୟସମୂହକର୍ତୂକ ବିଷୟସମୂହର 
ଯେଉଁ ପରିବର୍ତନ, ତାହା ଯେପରି “ତ୍ଯାଗଂରେ ପରିଣତ ହୁଏ; ଏହା ହେବ 
ସକଳ ରସ ବା ଭୋଗାସକ୍ତିର ତ୍ଯାଗ, କିନ୍ତୁ ଏହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହର ନିଜସ୍ଵ 
ପ୍ରୟୋଜନୀୟ କ୍ରିୟାର ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ନୁହେଁ। ମନୁଷ୍ଯକୁ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ବସ୍ଥ ବସ୍ତୁରାଜି 
ମଧ୍ଯରେ ଚଳପ୍ରଚଳ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଷୟସମୂହ 
ଉପରେ ଶୁଦ୍ଧ, ସତ୍ଯ ଓ ପ୍ରଗାଢ଼ ଏବଂ ସରଳ ଓ ଢ଼ୃଢ଼ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ-କ୍ରିୟା 
ସାହାଯ୍ୟରେ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ। ଏପରି କର୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେବ ଦିବ୍ଯକର୍ମର 
ପ୍ରୟୋଜନ-ସାଧନରେ ଇନ୍ଦିୟସମୂହର କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା ନିମିତ୍ତ, କିନ୍ତୁ ଏହା ଆଦୌ 
ବାସନା- ଚରିତାର୍ଥ ନିମିତ୍ତ ସଂପାଦିତ ହେବ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ୟ ବୈରାଗ୍ୟର ପ୍ରୟୋଜନ 
ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଜୀବନ ପ୍ରତି ବିତୃଷ୍ଣା ବା ସାଂସାରିକ 
କର୍ମ ପ୍ରତି ବିରାଗ୍: ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ “ରାଗ ବର୍ଜନ” ଓ ତାହାର ବିପରୀତ 
'ଦେଷ ବର୍ଜନଂ। ମନ ଓ ପ୍ରାଣର ସକଳ ପ୍ରକାର ଅନୁରାଗ ବର୍ଜନ କରିବାକୁ 
ହେବ ଏବଂ ସେହିପରି ମନ ଓ ପ୍ରାଣର ସକଳ ପ୍ରକାର ବିରାଗ ପ୍ରତ୍ଯାହାର 
କରିବାକୁ ହେବ। ଏପରି ସାଧନାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନିର୍ବାଣ ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ଏହାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏପରି ଏକ ସର୍ବାଙ୍ଗୀଣ ଓ କର୍ମକ୍ଷମ ସମଦର୍ଶିତାରେ ଆତ୍ମାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା, 
ଯାହାଫଳରେ ସକଳ ବିଷୟରେ ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ଓ ବ୍ୟାପକ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର 
ରାଜ୍ଯରେ ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ଦିବ୍ୟକର୍ମ। ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅପରିସୀମ ଓ ଅବ୍ୟାହତ 
ସମ୍ମତି ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ଆତ୍ମା ସମର୍ଥ ହେବ। “ଧ୍ୟାନୟୋଗପରୋ ନିତ୍ଯଂ”, 
ସର୍ବଦା ଧ୍ୟାନରତ ହେବା ଅବଶ୍ଯ ଏକ ସୁଦୂଢ଼ ପନ୍ଥା ଯାହାଦ୍ବାରା ମାନବର 
ଆମ୍ମା ତାହାର ଶକ୍ତି -ସତ୍ତାକୁ ଏବଂ ତାହାର ନୀରବ ସତ୍ତାକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରେ । 
ତଥାପି କେବଳ ଶୁଦ୍ଧ ଧ୍ୟାନରତ ଜୀବନ ନିମନ୍ତେ କର୍ମମୟ ଜୀବନ ପରିତ୍ଯାଗ 
ଅବଶ୍ଯ ଉଚିତ ହେବ ନାହିଁ କାରଣ ସକଳ କର୍ମ ପରମପୁରୁଷଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଉତ୍ସର୍ଗବରୂପେ ସର୍ବଦା ସମ୍ପାଦିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ। ସନ୍ନ୍ୟାସ ମାର୍ଗରେ ଏହିପରି 
ବୈରାଗ୍ଯ ସାଧନା ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ମଗ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତିର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ରୟ- ଲୋପରେ 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିପାରେ ଏବଂ ସାଂସାରିକ ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ବର୍ଜନ 


୬୭୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଏହି ସାଧନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଗୋଟିଏ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ପଦକ୍ଷେପ। କିନ୍ତୁ ଗୀତାର 
ତ୍ୟାଗ-ପନ୍ଥା ହେଲା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମଗ୍ର ଜୀବନ ଏବଂ ସତ୍ତାକୁ ଏବଂ 
ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରଶାନ୍ତ ଅପରିମେୟ ସତ୍ତା ଓ ଚୈତନ୍ୟ 
ଓ ସଂକଳ୍ପ ସହିତ ସର୍ବତୋମୁଖୀ ଏଁକ୍ୟରେ ପରିଣତ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୃତି। 
ଏହା ଜୀବ ପକ୍ଷରେ ଅବନତ ଅହଂମୟ ଅବସ୍ଥାରୁ ପରମା ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ପ୍ରକୃତି, 
ପରା ପ୍ରକୃତିର ଅନିର୍ବଚନୀୟ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ମଧ୍ଯକୁ ବ୍ୟାପକ ଓ ସମଗ୍ରଭାବେ ଉତ୍ତୀଣ୍ତ 
ହେବାର ପୂର୍ବସୂଚନା ଏବଂ ଏହା ତାହାର ସମ୍ଭାବନାର ସୂଚନା ଦିଏ । 

ଗୀତାର ଚିନ୍ତାଧାରାର ଏହି ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ନୂତନ ଧାରାଟି ପରବର୍ତୀ ଦୁଇଟି 
ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଛି। ତନ୍ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକଟିର ତାପୃର୍ଯ୍ୟ ବିଶେଷ 
ଅର୍ଥସୂଚକ। “ଯେ ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇଛନ୍ତି ଯେ ଶୋକ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ଆକାଙ୍କ୍ଷା 
କରନ୍ତି ନାହିଁ, ଯେ ସର୍ବଭୂତରେ ସମଭାବାପନ୍ନ, ସେ ମୋ ପ୍ରତି ପରମ 
ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତ ଲାଭ କରନ୍ତି।”” କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ସଂକୀଣ୍ତ ପନ୍ଥାରେ 
ସଗଣ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି କେବଳ ଗୋଟିଏ ନିକୃଷ୍ଟ ଓ ପ୍ରାଥମିକ କ୍ରିୟା 
ହୋଇପାରେ; କିନ୍ତୁ ଏହାର ଶେଷ ପରିଣତି ନିର୍ଗ୍ରଣ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସହିତ 
ନିର୍ବିଶେଷ ଏକ୍ଯରେ ବ୍ଯକ୍ତି-ଓସତ୍ତାର ବିଲୟ। ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଭକ୍ତିର କୌଣସି 
ସ୍ଥାନ ରହିପାରେ ନା, କାରଣ ସେଠାରେ କେହି ଉପାସ୍ୟ ନାହିଁ, କେହି 
ଉପାସକ ନାହିଁ। ସେଠାରେ ସବୁକିଛି ଆତ୍ମାସହିତ ଜୀବର ନୀରବ ନିଶ୍ଚଳ 
ତାଦାତ୍ମ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ବିଲୁପ୍ତ ହୂୁଏ। ଗୀତାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ 
ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କ କିଛି ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି। ଏଠାରେ ଦୃଷ୍ଟି ରଖାଯାଇଛି 
ପରମ ଆତ୍ମାଙ୍କ ଉପରେ, ଯେ ମଧ୍ଯ ପରମେଶ୍ବର, ପରମ ପୁରୂଷ, ତାଙ୍କର 
ପରମା ପ୍ରକୃତି ଉପରେ, ଦୃଷ୍ଠି ରଖାଯାଇଛି ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଉପରେ, ଯେ 
କି ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୂଣ ଉଭୟର ଅତୀତ ଏବଂ ଯେ ତାଙ୍କର ଚିରନ୍ତନ ସମୁଚ୍ଚ 
ପଦରେ ଉଭୟର ସମନ୍ୟ କରିଛନ୍ତି। ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଅହମିକାଯୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ 
ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ବ୍ରହ୍ମକ୍ଣ ନୀରବତା ମଧ୍ୟରେ ବିଲୁପ୍ତ ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ଉକ୍ତ ସମୟରେ 
ନିଶ୍ଚଳ ନୀରବତା ମଧ୍ଯରେ ଏକ ପରମପୁରୂଷଙ୍କ କର୍ମଧାରା ବଳବତ୍‌ ରହେ, 
ଏବଂ ଏହି ପରମପୁରୂଷ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ବ୍ରହ୍ମକ୍କ ଅପେକ୍ଷା ମହତ୍ତର। ସେତେବେଳେ 
ଅହଂ ଓ ଗୁଣତ୍ରୟର ଅଜ୍ଞାନ ଓ ପଙ୍ଗୁକ୍ରିୟା ଆଉ ଚଳେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ତାହା 
ପରିବର୍ତେ ଏକ ଅନନ୍ତ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଶନ୍ତିର ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ ଅପରିମେୟ ଶକ୍ତିର 
ବିରାଟ ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦ କ୍ରିୟା ସଂଚାରିତ ହରୁଏ। ସକଳ ପ୍ରକୃତି ହୁଏ ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଏବଂ ସକଳ କର୍ମ ହୁଏ ଆଧାର ଓ ନିମିତ୍ତସ୍ଵରୂପ ବ୍ୟଷ୍ଚିସତ୍ତା 
ମାଧ୍ଯମରେ ଭଗବାନଙ୍କର କର୍ମ । ଅହଂ ସ୍ଥାନରେ ଯଥାର୍ଥରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବ୍ୟଭ୍ତି ସତ୍ତା 
ସଚେତନ ଓ ପ୍ରକଟ ହୂଏ ଓ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସେ। ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବ୍ଯଷ୍ଟିସତ୍ତା ତାହାର 


ପରମ ରହସ୍ୟ ଅଭିମୁଖେ ୬୭୯ 


ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପର ସ୍ଵାଧୀନତା ତାହାର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସ୍ଥିତିର ଶକ୍ତି, ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ତାହାର ଚିରନ୍ତନ ସମ୍ବନ୍ଧର ମହିମା ଓ ଗୌରବ ପ୍ରକାଶ କରେ। 
ଏହା ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ଅବିନଶ୍ଵର ଅଂଶ, ପରାପ୍ରକୃତିର ଅବିନଶ୍ବର ଶକ୍ତି 
“ ମମୈବାଂଶଃ ସନାତନଃ, ପରା ପ୍ରକୃତିର୍ଜୀବଭୂତା |'” ମନୁଷ୍ୟର ଆତ୍ମା ସେପରି 
ଅବସ୍ଥାରେ ଏକ ପରମ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ନୈର୍ବ୍ୟକତ୍ତିକତାରେ ନିଜକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ 
ସହିତ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନରୂପେ ଅନୁଭବ କରେ ଏବଂ ନିଜର ବିଶ୍ବପ୍ରସାରିତ 
ବ୍ଯକ୍ତିନ୍ଧରେ ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ପ୍ରକଟ ଶକ୍ତିରୂପେ ଅନୁଭବ କରେ। 
ତାହାର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ଭଗବାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନର ଗୋଟିଏ ଅଂଶ; ତାହାର ସଂକଳ୍ପ 
ହ୍ରଏ ଭଗବତ୍‌ ସଂକଳ୍ପର ଗୋଟିଏ ଶକ୍ତି ବିଶ୍ବର ସକଳଙ୍କ ସହିତ ତାହାର 
ଏକ୍ଯ ହୁଏ ଭଗବାନଙ୍କର ଶାଶ୍ବତ ଏଁକ୍ଯର ଗୋଟିଏ ସଂଚାର। ଏହି ଯୁଗ୍କ୍‌ 
ଉପଲବ୍ଧିର, ସତ୍ତାର ଏହି ଅନିର୍ବଚନୀୟ ସତ୍ଯର ଦୁଇଟି ପକ୍ଷର ସଂଯୋଗର 
ଅବଲମ୍ବନରେ ଏହି ଦୂଇଟି ମଧ୍ଯରୁ ଯେକୌଣସି ଗୋଟିଏ ଅଥବା ଉଭୟ 
ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ୟ ତାହାର ଅନନ୍ତ ସତ୍ତା ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରେ ଓ 
ତାହା ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିପାରେ; ଏହା ମଧ୍ୟରେହିଁ ମୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯକୁ ବାସ 
କରିବାକୁ ହେବ, କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଅଭିଜ୍ଞତା ଲାଭ କରିବାକୁ 
ହେବ। ସର୍ବଭୂତ ସହିତ ଏବଂ ନିଜର ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ଯକ୍ରିୟାସମୂହ 
ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ନିର୍ଦାରଣ କରିବାକୁ ହେବ କିଂବା ତାହା ତାହାର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ସତ୍ତାର ମହତ୍ତମ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ତାହା ସକାଶେ ନିର୍ଣ୍ରୀତ ହେବ 
ଏବଂ ସେହି ଏକ୍ଯମୂଳକ ଉପଲବ୍ଧିରେ ମଧ୍ୟ ଯେ କେବଳ ଉପାସନା, ପ୍ରେମ 
ଏବଂ ଭକ୍ତି ସମ୍ଭବପର ତାହା ନୂହେ, ପରନ୍ତୁ ଏହା ଉଚ୍ଚତମ ଉପଲବ୍ଧର 
ଏକ ପ୍ରଶସ୍ତ, ଏକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଚରମ ଲଭ୍ୟାଂଶସ୍ଵରୂପ। ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟ 
ଭଗବାନ ଅନନ୍ତକାଳ ଧରି ବହୁ ହୋଇଛନ୍ତି; ସେହି ବହୂ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର 
ଦୃଶ୍ୟତଃ ବିଭେଦ ମଧ୍ୟରେ ଚିରକାଳ ଏକ; ପରମପୁରୁଷ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଜଗତର ନିଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯ ଓ ତତ୍ଵ୍‌ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ ତାଙ୍କର 
ବହୁତ୍ବ ଦ୍ବାରା ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୂଅନ୍ତି ନାହି ଓ ତାଙ୍କର ଏକତ୍ସ ଦ୍ବାରା ସୀମିତ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ - ଏହାହିଁ ପୂର୍ଣ୍ଣଜ୍ଞାନନ ଏହାହିଁ ସମନ୍ମୟକାରୀ ଉପଲବ୍ଧି, ଏହାହିଁ ମନୁଷ୍ଯକୁ 
“ମୁକ୍ତସ୍ୟ କର୍ମ, ମୁକ୍ତ କର୍ମ ସଂପାଦନ ନିମିତ୍ତ ସମର୍ଥ କରେ । 

ଗୀତା କହେ ଯେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ପରମ ଭକ୍ତିର ପରିଣାମ। ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ଲାଭ କରାଯାଏ ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯର ମନ ସକଳ ବିଷୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଅତିମାଚସ ଓ ସମୁଚ୍ଚ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଦୃଷ୍ଟି ସାହାଯ୍ୟରେ ନିଜର ସୀମା ଅତିକ୍ରମ 
କରେ, ଯେତେବେଳେ ହୃଦୟ ମଧ୍ୟ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତର ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଅଜ୍ଞାନ 
ଓ ମାନସିକ ରୁପ ଅତିକ୍ରମପୂର୍ବକ ଏପରି ପ୍ରେମଭାବରେ ଆବିଷ୍ଟ ହୁଏ ଯାହା 


୬୮୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଶାନ୍ତ ଓ ଗଭୀର ଏବଂ ପ୍ରଶସ୍ତତମ ଜ୍ଞାନାଲୋକରେ ସମୁଜ୍ଜଵଳକ ଯେତେବେଳେ 
ସେ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ପରମ ପ୍ରୀତି, ଅପରିମେୟ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଅବିଚଳିତ ଦିବ୍ଯାନନ୍ଦ, 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ। ଜୀବ ଯେତେବେଳେ ତାହାର ଭେଦାମ୍ବକ 
ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଧର ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟ ଲୋପ କରିଛି, ବ୍ରମ୍ଟଲ୍‌ ହୋଇଛି, ସେତେବେଳେ ସେ 
ସତ୍ୟପୁରୂଷଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବାସ କରିପାରେ, ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ପ୍ରତି ପରମଭାବ 
ପ୍ରକାଶକ ଭକ୍ତି ଲାଭ କରିପାରେ ଏବଂ ତାହାର ଗଭୀର ଭକ୍ତି, ତାହାର 
ହୃଦୟର ଜ୍ଞାନଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ପୂର୍ଣ୍ତତମଭାବେ ଜାଣିପାରେ ¬ “ ଭକ୍ତ୍ୟା 
ମାମଭିଜାନାତି। ଯେତେବେଳେ ହୃଦୟର ଅତକସ୍ପର୍ଶୀ ଦୃଷ୍ଟି ମନର ଚରମ 
ଉପଲବ୍ଧିକୁ ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ କରି ଗଢ଼େ, ତାହାହିଁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ - “ସମଗ୍ରଂ ମାଂ ଜ୍ଞାତ୍ସା' । 
ଗୀତା କହେ ¬ “ମୁଁ କିଏ, ମୋର ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ କେତେ ତାହା ସେ ଜାଣିପାରେ, 
ମୋର ସତ୍ତାର ସକଳ ସତ୍ୟ ଓ ତତ୍ତ୍‌ ବିଷୟରେ ସେ ଅବଗତ ହୋଇପାରେ” ¬ 
ୟାବାନ୍‌ ୟଶ୍ଚାସ୍ଟି ତତ୍ଵ୍ଵତଃ।। ଏହି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ବ୍ଯଷ୍ଠି ମଧ୍ଯରେ ଅଧ୍‌ଷ୍ଠିତ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ। ଏହା ମନୁଷ୍ଯର ହୃଦୟର ଗୋପନରେ ଅଧୁଧ୍ଠିତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର 
ସଂପୂର୍ଣ ଉପଲନ୍ଧଥ୍ର। ବର୍ତମାନ ସେ ତାହାର ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲେ 
ତାହାର ଜୀବନର ପରମ ସତ୍ତାରୂପେ, ତାହାର ସକଳ ଜ୍ଞାନାଲୋକିତ ଚେତନାର 
ପରମ ଜ୍ୟୋତିଃରୂପେ, ତାହାର ସକଳ କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ଵର ଓ ଶକ୍ତିରୂପେ, 
ତାହାର ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ସକଳ ପ୍ରେମ ଓ ଆନନ୍ଦର ଉତ୍ସରୂପେ, ତାହାର ଅର୍ଚ୍ଚନା 
ଓ ଉପାସନାର ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେମିକ ଓ ପ୍ରିୟ ରୂପେ। ଏହି ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ବବ୍ଯାପୀ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ, ଏହି ଜ୍ଞାନ ସେହି ଶାଶ୍ବତ ପୁରୁଷଙ୍କର ଯାହାଙ୍କଠାରୁ 
ସବ୍ରୁକିଛି ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି, ଯାହାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସବୁକିଛି ବାସ କରନ୍ତି ଓ 
ଯାହାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସକଳ ସତ୍ତା ବିଧୃତ ରହିଛି। ଏହି ଜ୍ଞାନ ବିଶ୍ଵର ଅନ୍ତର୍ପୂରୂଷ 
ଓ ବିଶ୍ବାତ୍ମାଙ୍କର ଏହି ଜ୍ଞାନ ସେହି ବାସୁଦେବଙ୍କର ଯେକି ସକଳ ରୁପ 
ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି, ଏହି ଜ୍ଞାନ ବିଶ୍ବର ଅଧୀଶ୍ଵରଙ୍କର ଯେ ବିଶ୍ବ-ପ୍ରକୃତିର ସକଳ 
କର୍ମ ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି। ଏହି ଜ୍ଞାନ ସେହି ଦିବ୍ୟ ପୁରୁଷଙ୍କର ଯେକି 
ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାତୀତ ଶାଶ୍ମତ ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାନରେ ଜ୍ୟୋତିଷ୍କାନ୍‌, ଯାହାଙ୍କର ସତ୍ତାର 
ରୂପ ମନର ଚିନ୍ତାର ଅଗୋଚର ହେଲେ ମଧ୍ୟ ନୀରବ ମନର ଅଗୋଚର 
ନୂହେଁ। ଏହା ଦିବ୍ଯ ପୁରୁଷଙ୍କର କୈବଲ୍ଯାତ୍ମକ ସତ୍ତାରୂପେ, ପରମବ୍ରହ୍ମ ପରମ 
ପୁରୂଷନ, ପରମ ଭଗବାନ ରୂପେ ଅତି ସ୍ବଷ୍ଠ ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପଲନ୍ର୍ରଥ କାରଣ 
ସେହି ଆପାତ ଅବର୍ଣ୍ଣନୀୟ କୈବଲ୍ଯାତ୍ମକ ସତ୍ତା ଯୁଗପତ୍‌ - ଏବଂ ସେହି 
ଉଚ୍ଚତମ ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାନରେ ମଧ୍ୟ - ବିଶ୍ଵକର୍ମଧାରାର ସୃଷ୍ଟିକର୍ଭାସ୍ଵବରୂପ ପରମାତ୍ମା 
ଏବଂ ଏହି ସର୍ବଭୂତର ଭଶ୍ଵର । ମୁକ୍ତ ପୁରୂଷଙ୍କର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଏହିରୂପେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରେ ଏବଂ ଯୁଗପତ୍‌ ବିଶ୍ଵାତୀତ ଭଗବାନ, ବ୍ଯଶ୍ଚିଗତ 


ପରମ ରହସ୍ୟ ଅଭିମୁଖେ ୬୮୧ 


ଭଗବାନ ଓ ବିଶ୍ବଗତ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପୂଣ୍ଠତମ ପ୍ରେମ ପ୍ରୀତି ଦ୍ବାରା ପୁରୂଷୋ ନ୍ତମଙ୍କୁ 
ଉପଲବ୍ଧି କରେ ଓ ତାଙ୍କର ଅନ୍ତଃସ୍ଥଳରେ ସ୍ଥାନ ପାଏ “ମାଂ ବିଶତେ 
ତଦନନ୍ତରମ୍‌' । ସେ ତାହାର ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଓ ଆତ୍ମୋପଲବ୍ଧି ଯୋଗେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ 
ସହିତ ମିଳିତ ହୁଏ, ଏକ ହ୍ରଏ; ନିଜର ସତ୍ତା ଟୈତନ୍ଯ ଓ ସଂକଳ୍ପରେ 
ଏବଂ ଜଗତ୍‌-ଜ୍ଞାନ ଓ ଜଗତ୍‌-ପ୍ରେରଣାରେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଏକ ହୁଏ। ବିଶ୍ଵବାସୀ 
ସକଳ ଜୀବ ସହିତ ନିଜର ଏକ୍ଯ ଯୋଗେ ସେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଏକ ହୁଏ; 
ଜଗତର ଓ ବ୍ୟଯଭଷ୍ଠିର ଅତୀତ ଅବ୍ଯୟ ଓ ଶାଶ୍ବତ ପଦରେ ତାଙ୍କ ସହିତ 
ଏକ ହୁଏ - “ଶାଶ୍ବତଂ ପଦଂ ଅବ୍ଯୟମ୍‌।। ଏହାହି ପରମ ଭକ୍ତିର ପରାକାଷ୍ଠା, 
ପରମ ଜ୍ଞାନର ଚରମ ପରିଣତି। 

ସୁତରାଂ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ବୁଝାଯାଏ ଯେ କି ଉପାୟରେ କ୍ରମାଗତ ଓ 
ଅବିରତ ଭାବେ କର୍ମର କୌଣସି ଅଂଶର ହ୍ରାସ ଓ ବର୍ଜନ ବିନା ଜୀବନର 
ଯାବତୀୟ କର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ କେବଳ ଯେ ଚରମ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଉପଲବ୍ଧ ସହିତ 
ପୂର୍ଣରୂପେ ସୁସଂଗତ ହୋଇପାରେ ତାହା ନୂହେଁ, ପରନ୍ତୁ ଭକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନ 
ତୁଲ୍ଯ ଏହି ଉଚ୍ଚତମ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସ୍ଥିତିରେ ଉପନୀତ ହେବା ପାଇଁ ଏହା 
ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସାଧନପ୍ରଣାଳୀ ହୋଇପାରେ। ଏ ବିଷୟରେ ଗୀତାର ବିବୃତି 
ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କ ବାସ୍ତବ ବଚନ ଅନ୍ଯକିଛି ନାହିଁ। ““ଏବଂ ମୋତେ ଆଶ୍ରୟ 
କରି ସର୍ବଦା ସର୍ବକର୍ମ ସଂପାଦନ ଦାରା ସେ ମୋର ପ୍ରସାଦ ଶାଶ୍ବତ ଅବ୍ଯୟ 
ପଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି।” ଏହି ମୁକ୍ତିପ୍ରଦ କର୍ମଧାରା ସ୍ଵରୂପତଃ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଏବଂ ବିଶ୍ବ ମଧ୍ଯରେ ବିରାଜିତ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସଂକଳ୍ପର 
ଓ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର ସକଳ କର୍ମପ୍ରବଣ ଅଂଶର ଗଭୀରତମ ଯୋଗାଯୋଗ 
ଦ୍ବାରା ସଂପାଦିତ କର୍ମଧାରା। ପ୍ରଥମରେ ଏପରି କର୍ମ କରାଯାଏ ଉତ୍ସର୍ଗରୁପେ, 
ନିବେଦନରୂପେ ଏବଂ ଏଠାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ଭାଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ମୁଁ କର୍ତା” 
ଏପରି ଭାବ ଥାଏ। ତପ୍ଵରେ ଏପରି କର୍ମ କର୍ତ୍ତାଭାବ ବ୍ଯତୀତ ସଂପାଦିତ 
ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିହି ଯେ ପ୍ରଧାନ କର୍ତା ଏହି ବୋଧ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ପରିଶେଷରେ 
ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନଙ୍କର ପରାଶକ୍ତି - ଏହି ଜ୍ଞାନ ସାହାଯ୍ୟରେ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସକଳ କର୍ମ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ନ୍ୟାସ କରିବା ଦ୍ବାରା, ସମର୍ପଣ କରିବା 
ଦାରା, ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସତ୍ତାକୁ କେବଳ- ଏକ ମାଧ୍ୟମରୂପେ ଏବଂ ଯନ୍ତ୍ରରୂପେ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଦ୍ବାରା ଏ କର୍ମ ସଂପାଦିତ ହୁଏ । ସେତେବେଳେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସକଳ କର୍ମର ପ୍ରବର୍ତନା ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭାବେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଏବଂ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରରେ ବିରାଜିତ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ଆସେ। ଏହା ଅବିଭାଜ୍ୟ 
ବିଶ୍ବଜନୀନ କର୍ମର ଗୋଟିଏ ଅଂଶ ହୁଏ ଏବଂ ଏହା ଆରସବ୍ଧ ହୁଏ, ସଂପାଦିତ 
ହୁଏ ଏକ ବିଶାଳ ବିଶ୍ଵାତୀତ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନୂହେଁ। 


୬୮୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେଉଁସବୂ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁ ସେସମସ୍ତ କରାଯାଏ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ହୃଦ୍‌ଦେଶରେ ଅଧୁଷ୍ଠିତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିମିତ୍ତ, ବ୍ଯଷ୍ଠି ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ, 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ତାଙ୍କର ସଂକଳ୍ପ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ୟରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ, ସର୍ବଭୂତର କଲ୍ୟାଣ ନିମିତ୍ତ, ବିଶ୍ବ-କର୍ମ ଓ ବିଶ୍ବ-ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ସାଧନ ନିମିତ୍ତ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ କଥାରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଏବଂ 
ବସ୍ତୁତଃ ତାହା ସଂପାଦିତ ହୁଏ, ତାଙ୍କରି ଦ୍ବାରା, ତାଙ୍କର ବିଶ୍ବଶକ୍ତି ମାଧ୍ଯମରେ । 
ଏହି ସକଳ ଦିବ୍ଯକର୍ମ। ତାହାର ରୂପ ଓ ବାହ୍ୟ ଲକ୍ଷଣ ଯାହା ହେଉ 
ପଛକେ, ତାହା ବନ୍ଧନ ସୃଷ୍ଠି କରେ ନାହି, ବରଂ ସେହି କର୍ମଧାରା ଏହି 
ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ମିକା ନିମ୍ବତନ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରୁ ପରମା, ଦିବ୍ଯା ଓ ଚିନ୍ମୟୀ ପ୍ରକୃତିର 
ପୂର୍ଷ୍ଚତା ମଧ୍ଯକୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହେବା ନିମିତ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସାଧନପଦ୍ଧତିସ୍ବରୂପ ହୋଇଥାଏ । 
ଏହି ସକଳ ବିମିଶ୍ର ଓ ସୀମିତ ଧର୍ମସମୂହରୂ ବିମୁକ୍ତ ହେବା ଦ୍ରାରା ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଅମୃତ ଧର୍ମରେ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇପାରୂ, ଏବଂ ଏହା ଅପ୍ରତ୍ୟାଶିତ ଭାବେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଲାଭକରୂ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ ଚେତନା ଓ କର୍ମଧାରାରେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସହିତ ନିଜର ଏକତ୍ସ ସ୍ଥାପନ କରିପାରୂ। ଏଠାରେ 
ସେହି ଏକତ୍ସ କାଳାତୀତ ଅମୃତତ୍ସ ମଧ୍ଯକୁ ଆରୋହଣ କରିବାର ଶକ୍ତି ନେଇଆସେ। 
ସେଠାରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ପୁରୂୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଶାଶ୍ବତ ଅବ୍ୟୟ ପଦରେ ବାସ 
କରିବୁ। 

ଅତଏବ ଦିବ୍ଯଗୁରୂ ଇତିପୂର୍ବେ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦାନ କରିଛନ୍ତି, ତାହାରି 
ଆଲୋକରେ ଏହି ସାତୋଟି ଶ୍ଳୋକ ଅଭିନିବେଶ ସହକାରେ ପାଠକରିବା 
ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ତନ୍ମଧ୍ୟରେ ଗୀତାର ଯୋଗର ସମଗ୍ର ତତ୍ତ୍ଵ ସଂପୂର୍ଣ୍ର 
ମୂଳପଦ୍ଧତି, ସମସ୍ତ ସାରମର୍ମର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଅଥଚ ବ୍ୟାପକ ପରିଚୟ ଲାଭକରୁ। 


୨୨ 
ପରମ ରହସ 


ଶିଷ୍ୟକୂ ତାହାର କର୍ମକ୍ଷେତ୍ର ଓ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ଦିବ୍ଯଗୁରୂ ତାଙ୍କ ଶିକ୍ଷା 
ଓ ଯୋଗର ସାରତତ୍ବଵଟି ଏହିପରି ଭାବରେ ପ୍ରଦାନ କରିଥ୍‌ଲେ। ବର୍ଭମାନ 
ସେହି ସାରତତ୍ଵକୁ ଶିଷ୍ୟର କର୍ମ-ସମସ୍ଯାର ମୀମାଂସାରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ 
ଅଗ୍ରସର ହେଲେ, ଯେପରିକି ତାହା ସକଳ କର୍ମର ମୀମାଂସାରେ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ 
ହୋଇପାରେ । ଗୋଟିଏ ବିଷମ ସମସ୍ୟାମୂଳକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସହିତ ସମ୍ପୃକ୍ତ, କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରର 
ନାୟକଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଉକ୍ତ ଏହି ଆଦେଶସମୂହର ସାର୍ଥକତା ଅଧ୍‌କ ବ୍ୟାପକ 
ଏବଂ ଯେଉମାନେ ସାଧାରଣ ମାନବପ୍ରକୃତିର ଉତର୍ଧ୍ଧିକୁ ଉଠିବାକୁ ଏବଂ ଉଚ୍ଚତମ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଚେତନା ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବାକୁ, କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଛନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଏହି ବଚନସମୂହ ସାର୍ବଜନୀନ ସାଧାରଣ ବିଧ୍‌। ଅହଂର 
ଏବଂ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ମନର ବଶତାରୂ ମୁକ୍ତହେବା ଏବଂ ସକଳ ବିଷୟକୁ ଆତ୍ମାର 
ପ୍ରସାରତା ମଧ୍ଯରେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବା, ଭଗବାନଙ୍କୁ ବୁଝିବା ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ସମଗ୍ର ସତ୍ୟ ଏବଂ ତାଙ୍କର ସକଳ ବଦିଭାବଦୂୃଷ୍ଟିରୁ ତାହାଙ୍କୁ ଉପାସନା କରିବା, 
ପ୍ରକୃତି ଓ ବିଶ୍ଵସତ୍ତାର ବିଶ୍ବାତୀତ ଆତ୍ମାଙ୍କ ନିକଟରେ ନିଜକୁ ସମଗ୍ରଭାବେ 
ସମପିତ କରିବା, ଭାଗବତ ଚେତନାକୁ ଅଧ୍‌କାର କରିବା ଏବଂ ତାହାଦ୍ବାରା 
ଅଧୁକୃତ ହେବା, ପ୍ରେମ ଓ ଆନନ୍ଦ ଓ ସଂକଳ୍ପ ଓ ଜ୍ଞାନର ସର୍ବବ୍ଯାପକତା 
ଯୋଗେ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଏକଙ୍କ ସହିତ ଏକାତ୍ମ ହୋଇଯିବା, ତାଙ୍କ ହେତୁ ସକଳ 
ଜୀବ ସହିତ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ ହେବା, ଯେଉଁ ଜଗତରେ ସକଳ ବିଷପୟହିଁ 
ଭଗବାନ, ସେହି ଜଗତର ଭାଗବତ ଭିତ୍ତିରେ ଏବଂ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାର ଦିବ୍ୟସ୍ଥିତିରେ 
ଅଧୁଷ୍ତିତ ରହି ସକଳ କର୍ମକୁ ଉପାସନା ଓ ଯଜ୍ଞକର୍ମରୂପେ ସଂପାଦନ କରିବା - 
ଏହାହି ଗୀତା-ଯୋଗର ମର୍ମକଥା। ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ତାର ଆପାତଦୃଷ୍ଟ 
ସତ୍ୟର ପରମ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଓ ପ୍ରକୃତ ସତ୍ଯରେ ବିବର୍ତନ। ଭେଦାତ୍ମକ ଚୈତନ୍ଯର 
ନାନା ଅସାମର୍ଥ୍ଯ ପରିହାରପୂର୍ବକ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଲାଳସା, ଅସ୍ଥିରତା ଓ ଅଜ୍ଞତା 
ପ୍ରତି, ନ୍ଯୁନତର ଆଲୋକ ଓ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରତି, ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯ ପ୍ରତି, ନିମ୍ନତନ 


× ଗୀତା : ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧାୟ, ୫୭-୬୬, ୭୩ 


୬୮୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରକୃତିର ଦ୍ବୈତଧର୍ମ ଓ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ବର୍ଜନପୂର୍ବକ ସାଧକ ଏଥ୍‌ରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୂଏ । ଅତଏବ ଦିବ୍ୟଗୁରୂ କହିଲେ - “ନିଜେ ସଂପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ମୋଠାରେ 
ଅଭିନିବିଷ୍ଟ ହୁଅ ତୂମର ସଚେତନ ମନ ସାହାଯ୍ୟରେ ତୂମର ସକଳ କର୍ମ 
ମୋତେ ଅର୍ପଣ କର, ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ଆଶ୍ରୟକରି ସର୍ବଦା ହୃଦୟ ଚେତନାରେ 
ମୋ ସହିତ ଏକୀଭୂତ ହୋଇ ବାସକର। ଯଦି ତୁମେ ସର୍ବଦା ଏହି ଭାବରେ 
ଅବସ୍ଥାନ କର, ତା”ହେଲେ ମୋର ପ୍ରସାଦ ଦ୍ବାରା ତୁମେ ସକଳ ଦୁର୍ଗମ 
ଓ ସଙ୍କଟମୟ ପଥ ନିରାପଦରେ ଅତିକ୍ରମ କରିବ; କିନ୍ତୁ ଅହଂଭାବ ହେତୁ 
ଯଦି ତୂମେ ଏହା ଶ୍ରବଣ ନ କର, ତାହାହେଲେ ତୁମେ ନାଶପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 
ଅହଂଭାବର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ତୂମେ ଭାବୁଛ - ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଁ; 
ତୂମର ଏ ସଂକଳ୍ପ ବୁଥା, କାରଣ ତୁମର ପ୍ରକୃତି ତୂମକୁ ଏ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ନିଯୁକ୍ତ କରିବ। ମୋହବଶତଃ ତୁମେ ଯାହା ନ କରିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛାକରୂଛ, 
ତୂମର ସ୍ଵଭାବଜାତ ନିଜ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ବାଧ୍ଯହୋଇ ଅବଶ ଭାବରେ ତୁମକୁ 
ସେହି କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ। ହେ ଅର୍ଜୁନ, ଭଶ୍ଵର ସର୍ବଭୂତର ହୃଦୟରେ 
ଅଧୁଷ୍ଠିତ ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ ମାୟା ଦ୍ବାରା ଯନ୍ତ୍ରାରୂଢ଼ ସର୍ବଭୂତକୁ ଘୂରାଉଛନ୍ତି। 
ତୂମ ସତ୍ତାର ସକଳ ଅଂଶରେ ତାଙ୍କର ଶରଣାଗତ ହୁଅ, ତାଙ୍କର କୃପାରୁ 
ତୂମେ ପରମ ଶାନ୍ତି ଓ ଶାଶ୍ବତ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ।”” 

ଏହି ଉକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ଯୋଗର ଅନ୍ତରତମ ମର୍ମଟି ନିହିତ 
ହୋଇଛି ଏବଂ ଏହାର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଉପଲବ୍ଧିର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ମଧ୍ଯ ରହିଛି। ଏବଂ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଏହାର ଅନ୍ତରତମ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ସେହି ସମୁଚ଼୍ଚ ଉପଲବ୍ଧିର 
ସମଗ୍ର ବ୍ୟାପକତାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବାକୁ ହେବ । ଏହି ମନ୍ତବ୍ୟଗୁଡ଼ିକ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ମନୂଷ୍ଯର ପୂର୍ଣ୍ଣତମ, ଘନିଷ୍ଠତମ ଓ ଜୀବନ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧ ବ୍ଯକ୍ତ 
କରୁଛି। ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାତୀତ ଓ ବିଶ୍ଵଗତ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ମନୂଷ୍ଯ ଆସିଛି 
ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସେ ବାସକରୁଛି ତାଙ୍କର ଅବିମିଶ୍ର ଉପାସନା, ତାଙ୍କଠାରେ 
ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ଉର୍କ୍ଧମୁଖୀ ଆତ୍ମସମର୍ପଣ, ତାଙ୍କଠାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣତମ ଅକପଟ 
ଆମ୍ମନିବେଦନଜାତ ଭଶ୍ଵରନିଷ୍ଠାର କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ଶକ୍ତିର ଅନୁପ୍ରାଣନୀରେ ଏହିସବ୍ରୁ 
କଥା ପୂର୍ଣ୍ଣ। ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ କର୍ମର ଅନ୍ତରତମ ଭାବ ଓ ପ୍ରେରଣାରୂପେ ଏବଂ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଜ୍ଞାନର ପରାକାଷ୍ଠା ଓ ସାରବସ୍ତୂରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି, 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଓ ପରମତମଙ୍କ ଉପାସନାକୁ ଗୀତା ଯେଉଁ ସମ୍ବଚ୍ଚ 
ଓ ସ୍ଥାୟୀ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛି, ତାହା ସହିତ ଏହି ହୃଦୟାନୂରାଗ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ 
ସୁସଙ୍ଗତ । ବ୍ୟବହୃତ ଭାଷାର ପ୍ରକାଶଭଙ୍ଗୀ, ଏବଂ ତନ୍ମଧସ୍ଥ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଭାବାବେଗର 
ସ୍ପନ୍ଦନ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସମ୍ବନ୍ଧର ସତ୍ଯ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଉପସ୍ଥିତିକୁ ସର୍ବାଧୁକ ଗୁରୂତ୍ସ ଏବଂ ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ ତାହାକୁ ଅତି ଶକ୍ତିଶାଳୀ 


ପରମ ରହସ୍ୟ ୬୮୫ 


ଭାବରେ ଉଚ୍ଚସ୍ଥାନ ଗୀତା ଅର୍ପଣ କରିଛି ବୋଲି ମନେହୁଥ । ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କର 
ଏକ ନିର୍ବିଶେଷ ବ୍ରହ୍ମ ଅଥବା କୌଣସି ଉଦାସୀନ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସତ୍ତା ଅଥବା 
ସକଳ ପ୍ରକାର ସମ୍ବନ୍ଧ- ଅସହିଷ୍ଣୁ କୌଣସି ଏକ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ନୀରବତା ନିକଟରେ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ କର୍ମର ଏପରି ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମର୍ପଣ କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ 
ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସଚେତନ ସତ୍ତାର ସର୍ବାଂଶରେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଏପରି 
ଘନିଷ୍ଠତା ଏବଂ ଏକତ୍ସର ଅନ୍ତରଙ୍ଗତାକୂୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣତାଲାଭର ସର୍ତ 
ଓ ବିଧାନ କରାଯାଇପାରେ ନାହି, କିଂବା ତାଙ୍କଠାରୂ ଏହିପରି ଦିବ୍ଯ ସହାୟତା 
ଓ ଅଭୟ ଦାନ ଓ ଉଦ୍ଧାରର ପ୍ରତିଜ୍ଞାବାଣୀ ଆଶା କରାଯାଏ ନାହିଁ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସକଳ କର୍ମର ଯେ ପ୍ରଭୂ, ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆତ୍ମାର ପ୍ରେମିକ ଓ ସୁହୂଦ୍‌, 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜୀବନର ଯେ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ପରମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଓ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ସତ୍ତାର ଓ ପ୍ରକୃତିର ଯେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଓ ସର୍ବେସର୍ବା 
ଅଧୀଶ୍ବର, ସେହି କେବଳ ଏହି ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଓ ମର୍ମସ୍ପର୍ଶୀ ବାଣୀ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରକାଶ କରିପାରନ୍ତି। ସାବ୍ବ୍ରିକ କିଂବା ଅନ୍ୟପ୍ରକାର ଅହଂଭାବାପନ୍ନ 
ମନ ମୀଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଜୀବନଯାପନ କରୁଛି, ତାହା ସହିତ ଇଷ୍ଟ 
ଦେବତାର ଯେପରି ସାଧାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ଲୌକିକଧର୍ମସମୂହ ସ୍ଥାପନ କରେ 
ଏହା ତାହାଠାରୂ ଭିନ୍ନ। ଭଗବାନଙ୍କର କୌଣସି ବିଶେଷ ରୂପ ଓ ଭାବକୁ 
ଇଷ୍ଟଦେବତାରୂପେ ସେହି ମନ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟି କରାହୁଏ କିଂବା ତାହାର ସୀମାବଦ୍ଧ 
ଆଦର୍ଶ, ଅଭୀପ୍‌ସା ବା ବାସନାକୁ ତୃପ୍ତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତାହାକୁ ଦିଆଯାଏ। 
ସାଧାରଣ ମାନସ-ଧର୍ମୀ ମାନବର ଭଗବଦ୍‌ ଭକ୍ତିର ଏହାହିଁ ସାଧାରଣ ଅର୍ଥ 
ଓ ବାସ୍ତବ ରୂପ। କିନ୍ତୁ ଏହି ନୂତନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ରହିଛି ଗୋଟିଏ ବ୍ୟାପକତର 
ବିଷୟ, ଯାହା ମନ ଏବଂ ତାହାର ସୀମା ଓ ଧର୍ମସମୂହର ଅତୀତ। ଯେଉଁମନ 
ଅର୍ପଣ କରେ ତାହା ଅପେକ୍ଷା ଏହା ଗଭୀରତର ଏବଂ ଯେଉଁ ଇଷ୍ଟଦେବତା 
ଏହି ସମର୍ପଣ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ତାଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଏହା ମହତ୍ତର। 

ଏଠାରେ ଆତ୍ମସମର୍ପଣ କରେ ଜୀବ, ମନୁଷ୍ଯର ମୂଳସତ୍ଯ ଆତ୍ମା, 
ମନୁଷ୍ଯର ଆଦି, କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା, ବ୍ଯଷ୍ଠିପୂରୂଷ। ସୀମିତ ଓ 
ଅଜ୍ଞାନପ୍ରସୂତ ଅହଂଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ଜୀବହି ଉଚିତ ଆତ୍ମସମର୍ପଣ କରେ। ସେ 
ନିଜକୁ ପୃଥକ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତିସତ୍ତାରୂପେ ବୋଧକରେ ନାହିଁ, ମାତ୍ର ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସନାତନ ଅଂଶ, ଶକ୍ତି ଓ ଆମ୍ମରୂପୀ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ, “ ଅଂଶଃ ସନାତନଃ”, 
ବୋଲି ବିଚାର କରେ; ଏପରି ଜୀବ ଅଜ୍ଞାନ-ଅପସରଣ ହେତୁ ବନ୍ଧନମୂକ୍ତ 
ଓ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ନିଜର ସତ୍ଯ ଓ ପରମ ପ୍ରକୃତିର ଜ୍ଞାନାଲୋକିତ 
ଓ ମୁକ୍ତାବସ୍ଥାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିଥାଏ। ତାହାର ସତ୍ଯ ଓ ପରମ ପ୍ରକୃତି 
ଶାଶ୍ଵତଙ୍କର ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ ହ୍ରଏ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଏହି କେନ୍ଦ୍ରୀୟ 


୬୮୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅଧ୍ୟାମ୍୍‌ ସତ୍ତାହି ଏହିପରି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜୀବନର ମୂଳ, ଜୀବନର ଆଧାର, 
ଜୀବନର ନିୟନ୍ତା ପରମାତ୍ମା ଓ ପରମଶକ୍ତିଙ୍କ ସହିତ ଆନନ୍ଦ ଓ ମିଳନର 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ସମ୍ବନ୍ଧସ୍ଥାପନରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୂଏ ଏବଂ ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଆତ୍ମସମର୍ପଣ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ସେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ସୀମାବଦ୍ଧ ଦେବତା ନୁହନ୍ତି, 
ପରନ୍ତୁ ସେ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ, ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଶାଶ୍ବତ ଭଗବାନ, ଯେ ସମଗ୍ର 
ସୃଷ୍ଠିର ଏବଂ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବ-ପ୍ରକୂୃତିର ପରାପ୍ବରା ଆତ୍ମା, ଜଗତର ଆଦି, 
ବିଶ୍ଵାତୀତ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତା। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବିମୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଉପଲବ୍ଧି 
ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଥମତଃ ସେ ସ୍ଵୟଂ ତାଙ୍କର ଏକ ଅକ୍ଷର ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସ୍ଵପ୍ରତିଷ୍ଠ 
ସତ୍ତାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟତଃ ଉପସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି। ଏହାହିଁ ତାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତିର ପ୍ରଥମ 
ଲକ୍ଷଣ, ତାଙ୍କର ନିଗୂଢ଼ ସତ୍ତାର ପ୍ରଥମ ସ୍ପର୍ଶ ଓ ଚିତ୍ତ ଉପରେ ପ୍ରଥମ 
ପ୍ରଭାବ। ଏକ ବିଶ୍ବଗତ ଓ ବିଶ୍ବାତୀତ ଅନନ୍ତ ମୂର୍ଭି ବା ପୁରୂଷ ତାଙ୍କର 
ନିଜ ସତ୍ତାର ନିଗୂଢ଼ ଗୂପ୍ତ ରହସ୍ୟ। ମନଗଠିତ କୌଣସି ରୂପରେ ସେ 
ଅଚିନ୍ତନୀୟ ¬ ଅଚିନ୍ତ୍ଯରୂପ। କିନ୍ତୁ ସେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଚେତନାର ଶକ୍ତିରାଜି, 
ଭାବାବେଗ, ସଂକଳ୍ପ ଓ ଜ୍ଞାନ ନିକଟରେ ଅତି ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଓ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ହୁଅନି 
ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଏହି ଶକ୍ତିସମୂହ ଅନୁନ୍ନତ ଅବମ୍ମାରୂ ଉନ୍ନତ 
ହୁଏ, ନିଜର ଅନ୍ଧକାରାଚ୍ଛନ୍ନ ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ରୂପରାଜି ଅତିକ୍ରମପୂର୍ବକ ଏକ ଭାସ୍ଵର 
ଅଧ୍ୟାତମ୍ମମ ଏକ ଅପରିମେୟ ଅତିମାନସ ଆନନ୍ଦ, ଶକ୍ତ ଓ ବିଜ୍ଞାନଘନ ଚେତନାକୁ 
ଉନ୍ନୀତ ହରଏ। ସେ ଅନିର୍ବଚନୀୟ କୈବଲ୍ୟାତ୍ମକ ସତ୍ତା, ସେ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସୁହୃଦ୍‌, ପ୍ରଭୂ ଜ୍ଞାନଦାତା ଓ ପ୍ରେମିକ, ସେହି ଏହି ପୂର୍ଣ୍ଣତମ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ 
ଉପାସନାର, ଏହି ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଆନ୍ତର ବିବର୍ଭନ ଓ ଆତ୍ମସମର୍ପଣର ପାତ୍ର। 
ଏହି ମିଳନ, ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ଏପରି ଏକ ବିଷୟ ଯାହା ସୀମିତ ମନର 
ଧାରଣା ଓ ବିଧୁସମୂହର ଅତୀତ, ଏହିସବୁ ନିମ୍ନତନ ଧର୍ମ ପକ୍ଷରେ ଏହା 
ଅତି ଉର୍ଦ୍ବତନ ବିଷୟ। ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆତ୍ମା ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାର 
ସତ୍ଯ। ତଥାପି ଅଥବା ସେହି କାରଣରୁ ଯେହେତୁ ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଆତ୍ମା ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାର ସତ୍ୟ ଏବଂ ଯେଉଁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସକଳ 
ବସ୍ତୁ ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଛି ଏବଂ ଯାହାଙ୍କଠାରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ ସଙ୍କେତ 
ଦ୍ବାରା ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ ବସ୍ତରୂପେ ସକଳ ବସ୍ତୁ ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଛି, କର୍ମ ଓ ପ୍ରୟାସ 
କରୁଛି ସେହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା ହେତୁ ଏହା ସତ୍ଯ ତେଣୁ 
ମନ ଓ ପ୍ରାଣର ଲକ୍ଷ୍ୟର ବିଷୟ ଏବଂ ମନ ଓ ପ୍ରାଣ ଯାହାକିଛି ନିଜ 
ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଏବଂ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ସାର୍ଥକତା ରୂପେ ବହନ କରେ, ଏହି ସତ୍ଯ 
ତାହାର ବିରୋଧୀ ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ଏହାଦ୍ବାରା ସେଗୁଡ଼ିକ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସଫଳ ହୁଏ । 
ଅତଏବ ଆମ୍ଭେମାନେ ବର୍ତମାନ ଯେପରି ହୋଇଛୁ, ତାହାର ନିର୍ବାଣ ଦ୍ବାରା, 


ପରମ ରହସ୍ୟ ୬୮୭ 


ତାହାର ବର୍ଜନ ଓ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ଦାରା ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ଅଞ୍ଚାନ ଓ ଅହଂରହିତ 
ନିର୍ବାଣ ଦ୍ବାରା, ଅହଂର ବର୍ଜନ ଓ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ଦ୍ବାରା ଏବଂ ତାହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଓ ସଂକଳ୍ପ ଓ ହୃଦୟର ଅଭୀପ୍‌ସାର ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ସଫଳତା ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ ବିଷୟ ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, 
ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଉନ୍ନତ ଓ ସୀମାହୀନ ଭାବରେ ବାସ କରିପାରୁ ¬ “` ନିବସିଷ୍ୟସି 
ମୟ୍ଯୟେବ”” ଏବଂ ଏକ ମହତ୍ତର ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ସ୍ଥିତିରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମଗ୍ର 
ଚେତନାର ରୂପାନ୍ତର ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଦ୍ବାରା ଏହି ପରମ ସିଦ୍ଧି ଏବଂ 
ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ ଏହି ବିମୁକ୍ତି ଲାଭ କରିପାରୂ। 

ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ମାନବର ଅହଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଜ୍ଞାନ ଜୀବନ ଏବଂ ବିମୁକ୍ତ 
ଜୀବର ଯଥାର୍ଥ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଉଦାର ଓ ଜ୍ଞାନୋଜ୍ଵଳ ଜୀବନ 
ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହିଛି, ସେହି କାରଣରୁ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସମସ୍ଯାର ଜଟିଳତା 
ଏବଂ ଏହି ବିବର୍ଭନର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପର ମର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସାଧାରଣ 
ମାନବ-ମନ ପକ୍ଷରେ ଏପରି କଠିନ ହୁଏ। ପ୍ରଥମ ପ୍ରକାର ଜୀବନର ପରିବର୍ଜନ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବା ଉଚିତ, ଦ୍ରିତୀୟ ପ୍ରକାର ଜୀବନ ନିମିତ୍ତ କ୍ରମିକ ପରିବର୍ଭନ 
ଚରମ ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ବା ଉଚିତ। ଏହି ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଜୀବନର ସ୍ବାତନ୍ତ୍ର୍ଯ 
ଉପରେ ଗୀତା ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଗୁରୂତ୍ସ ଅର୍ପଣ କରିଛି। ଏକ ଦିଗରେ ରହିଛି 
ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ଭୀତତ୍ରସ୍ତହ ଦାମ୍ଭିକ ଅହଂପୂଣ୍ଣ୍ଚ ଚେତନା, ““ଅହଂକୃତ ଭାବ”, 
ଏହି ନଗଣ୍ୟ ନିଃସହାୟ ଭେଦାମ୍ମକ ବ୍ଯକ୍ତି- ସତ୍ତାର ସାମର୍ଥ୍ଯହୀନ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା, 
ଯାହାର ବିଚାରଧାରା ଅନୁସାରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ସାଧାରଣତଃ ଚିନ୍ତାକରୂ, କର୍ମ 
କରୂ, ଅନୂଭବ କରୂ ଏବଂ ଜୀବନ-କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ସଂସ୍ପର୍ଶ ଅନୁରୂପ ଆଚରଣ 
କରିଥାଉ। ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ରହିଛି ମୃତ୍ଯୁହୀନ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିଣତି, ଆନନ୍ଦ, ଜ୍ଞାନର 
ଏକ ବିଶାଳ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ କ୍ଷେତ୍ର ଯାହା ମଧ୍ଯକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଭାଗବତ ସତ୍ତା 
ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହେବା ଦ୍ବାରା ପ୍ରବେଶ କରିପାରୁ। ସେଠାରେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ସେହି ଶାଶ୍ବତ ଜ୍ଞାନାଲୋକ ମଧ୍ଯରେ ତାଙ୍କରହିଁ ପ୍ରକାଶ ଓ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିରୂପେ 
ବାସକରୂ ଏବଂ ଅହଂ-ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ଦକାର ମଧ୍ଯରେ ଛଦ୍ମବେଶଧାରୀରୂପେ ଆଉ 
ବାସକରୁନା। ଗୀତାର “ସତତଂ ମଜ଼୍ଚିତ୍ତଃ'' ଅର୍ଥ ଏହି ମିଳନର ସଂପୂୂର୍ଣ୍ରତା। 
ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଶରୀର ଘେନି ଗଠିତ ବାହ୍ଯ ଦୃଶ୍ୟ-ସତ୍ୟ ଉପରେ ଅହଂମୟ 
ଜୀବନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଏହିପରି ଜୀବନପ୍ରକୃତି ସହିତ ବ୍ୟଷ୍ଟିଗତ ଆତ୍ମାର ବ୍ୟବହାରିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧସମୂହର ବନ୍ଧନ ଉପରେ ସ୍ଥାପିତ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କ୍ଷୁଦ୍ର ସୀମାବଦ୍ଧ 
ମୁଁ” ବିଶ୍ଵର ବିରାଟ କର୍ମଧାରା ମଧ୍ଯରେ ତାହାର ନିଜର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଓ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ 
ବ୍ଯକତ୍ତିସତ୍ତାର ଧାରଣା ଓ ବାସନାସମୂହକୁ ବଜାୟ ରଖିବା ଓ ତୃପ୍ତ କରିବା 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ପ୍ରକାର ବୁଦ୍ଧଦିଗତ ହୃଦୟାବେଗଗତ ଏବଂ ଉତ୍ତେଜକ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 


୬୮୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଉପସ୍ଥାପିତ କରେ ତାହାରି ଉପରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅହଂମୟ ଜୀବନ ନିର୍ଭର 
କରେ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ ଧର୍ମ ଏବଂ ଯେଉଁସବୁ ସାଧାରଣ ମାନଦଣ୍ଡ 
ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ଯାବତୀୟ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମ ନିର୍ଵାରଣ କରିଥାଉ, ସେସବୁ 
ଏହି ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଓ ସୀମାବଦ୍ଧ ମୂଳସୂତ୍ରକୁ ଅନୁସରଣ କରିଥାଏ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଅହଂକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ସର୍ବାପେକ୍ଷା ବିସ୍ତାରିତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ମୂଳସୂତ୍ର ଅନୁସରଣ 
କଲେ ସୁଦ୍ଧା ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ଚଉହଦିର ବାହାରକୁ ଯାଇପାରୁୂ ନା। 
ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ଚଉହଦି ମଧ୍ଯରେ ଜୀବାମ୍ମା ଚିରକାଳ ପ୍ରକୃତିର ବିବିଧ ବାଧ୍ଯବାଧକତାର 
ଅଧୀନ ହୋଇଥାଏ; ସେ ତହିରେ ଆବଦ୍ଧ ରହି ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୂଏ ଅଥବା ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ 
ଅସ୍ଥିର ହୁଏ । 

କାରଣ ଏହି ଆବର୍ତନ ମଧ୍ୟରେ ପରମ ପୁରୂଷ ନିଜକୁ ଅନ୍ତରାଳରେ 
ରଖନ୍ତି, ନିଜର ଦିବ୍ୟ ଓ ଅମର ସତ୍ତାକୁ ଅଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଆବୁତ ରଖନ୍ତି 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ଅପରିବର୍ତିତ ଓ ସୀମାବଦ୍ଧ ନିୟମର ବଶବର୍ତୀ ହ୍ରଅନି। 
ଏହି ନିୟମ ଗୁଣତ୍ରୟର ଦୂର୍ଲଂଘ୍ୟନୀତି। ଦିବ୍ୟଜ୍ୟୋତି ଦିଗରେ ଉଠିବା ନିମିତ୍ତ 
ଏହି ତିନୋଟି ସୋପାନ ଅଧୁକ ଦୂଢ଼ ନୂହେଁ ଏବଂ ସେହି ସୀମାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସାଧକକୁୂ ପହଞ୍ଚାଇପାରେ ନାହିଁ। ତ୍ରିବିଧ ସୋପାନର ସର୍ବନିମ୍ନାଂଶରେ ଜଡ଼ତ୍ଵର 
ନିୟମ ବା ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଠାରେ ତାମସିକ ମାନବ ତାହାର 
ଜଡ଼ଧର୍ମୀ ଓ ଆଂଶିକ ମାନସଧର୍ମୀ ପ୍ରାଣଗତ ଉତ୍ତେଜନାଜନକ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରବୂଭ୍ତି - ଚକ୍ର 
ଓ ତାହାର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଓ ପ୍ରେରଣାସମୂହକୁ ଗତାନୁଗତିକ ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ କର୍ମଧାରାରେ 
ଜଡ଼ ଭାବରେ ଅନୁସରଣ କରେ। ମଧ୍ୟବର୍ଭୀ ସୋପାନରେ ସକ୍ରିୟ ଗତିଶୀଳ 
ଧର୍ମ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରେ ଏଠାରେ ରାଜସିକ ମାନବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାଣବନ୍ତ, 
ବେଗବନ୍ତ ଓ କର୍ମରତ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜକୁ ତାହାର ସଂସାର ଓ ପରିବେଷ୍ଠନୀ 


=`. 


ଉପରେ ଆରୋପ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ, କିନ୍ତୁ ଏହାଦ଼ାରା ସେ କେବଳ 
ତାହାର ଦୁରନ୍ତ ରିପୂଥୁ କାମନା-ଦାସନା ଓ ଅହମିକାର ପୀଡ଼ାଦାୟକ ଭାର 
ଏବଂ ଦୁଃସହ ବଶ୍ୟତାକୁ ବର୍ଛିତ କରେ, ତାହାର ଅସ୍ଥିର ସ୍ଵେଚ୍ଛାଚାରର ଗୁରୂଭାରକୁ 
ବଢ଼ାଏ, ତାହାର ରାଜସିକ ସ୍ଵଭାବର ଶୃଙ୍ଖଳକୁ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରେ। ଭର୍ତ୍ବସ୍ଥିତ 
ସୋପାନରେ ମନୁଷ୍ଯର ଜୀବନ ସଂଗତି-ବିଧାୟକ ଧର୍ମ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୁଏ। ଏଠାରେ ସାତ୍ତ୍ରିକ ମାନବ ତାହାର ଯୁକ୍ତିମୂଳକ ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ଞାନୋନ୍ନତ 
ହିତକାରିତା ବା ଗତାନୂଗତିକ ପୁଣ୍ୟର ସୀମିତ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଆଦର୍ଶସମୂହ 
ସ୍ଥାପନ ଓ ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ। ସେ ତାହାର ସ୍ଵକୀୟ 
ଧର୍ମଃ ଦର୍ଶନ ଓ ନୈତିକତାର ସୂତ୍ରାବଳି, ମନ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ବିଧୁ-ବିଧାନ, 
ତାହାର ଚିନ୍ତା ଓ ଆଚରଣର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରଣାଳୀ ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରେ; 


ପରମ ରହସ୍ୟ ୬୮୯ 


କିନ୍ତୁ ଜୀବନର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ଏହାର ସଂଗତି ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ ନାହିଁ 
ଏବଂ ଏହା ଦୃହତ୍ତର ବିଶ୍ବ-ଅଭିପ୍ରାୟର ଗତିଧାରାରେ ବାରଂବାର ପଣ୍ଡ ହୂୁଏ। 
ଗୁଣତ୍ରୟର ପରିସର ମଧ୍ୟରେ ସାନ୍ତ୍ରିକ ମାନବର ଧର୍ମ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ; କିନ୍ତୁ ଏହା 
ମଧ୍ୟ ଗୋଟିଏ ସୀମିତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ଗୋଟିଏ ଖର୍ବିତ ଆଦର୍ଶ। ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର 
ଓ ଆପେକ୍ଷିକ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଦିଗକୁ ଏହା ତ୍ରୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ପଥ- ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରେ। 
ଏହାଦ୍ବାରା ଉଦାରଭାବାପନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଅହଂ ସାମୟିକ ତୃପ୍ତିଲାଭ କରିପାରେ 
କିନ୍ତୁ ଏହା ଆତ୍ମାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ଯ ବା ବିଶ୍ବ-ପ୍ରକୃତିର ସମଗ୍ର ସତ୍ଯ ଉପରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନୃହେ। 

ପ୍ରକୃତପକ୍ଷେ ମନୂଷ୍ଯର ବାସ୍ତବ ଜୀବନ କୌଣସି କାଳରେ ଏହିସବୁ 
ବିଷୟର କୌଣସିଟି ନୁହେଁ। ଏ ଜୀବନ ବିଶ୍ଵ- ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଥଳ ପ୍ରାଥମିକ ବିଧାନର 
ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ଗତାନୁଗତିକ ପ୍ରତିପାଳନ ନୂହେଁ କିଂବା ଉନ୍ନତି ନିମିତ୍ତ ସକ୍ରିୟତାରେ 
ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ ପ୍ରଚଣ୍ତ ଚେଷ୍ଟାମାତ୍ର ନୁହେଁ ଅଥବା ଆତ୍ମଟେତନ ଆଲୋକ ଓ 
ଯୁକ୍ତିବୁଦ୍ଧି ଓ ମଙ୍ଗଳ ଓ ଜ୍ଞାନର ବିଜୟସୂଚକ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ଏହିସବୁ ଧର୍ମର ଗୋଟିଏ ମିଶ୍ରଣ ରହିଛି। ଏଥ୍‌ମଧ୍ୟରୁ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସଂକଳ୍ପ ଓ ବୂଦ୍ଧି ଅଳ୍ପାଧ୍‌କ ନିଜର ଇଚ୍ଛାନୁଯାୟୀ ଗୋଟିଏ 
ଆଦର୍ଶ ରଚନା କରେ ଏବଂ ତାହାକୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ କରିବା ପାଇଁ 
ଯଥାସାଧ୍ଯ ଚେଷ୍ଟା କରେ। କିନ୍ତୁ ବିଶ୍ବ-ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅବଶ୍ୟକରଣୀୟ 
ବିଷୟସମୂହ ସହିତ ଆପୋଷ-ମୀମାଂସା ବ୍ଯତୀତ ଏହା କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ 
ହୁଏ ନାହି। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ ସଂକଳ୍ପ ଓ ବିଚାର- ବୁଦ୍ଧି-ରଚିତ ସାତ୍ତ୍ରିକ 
ଆଦର୍ଶସମୂହ ବସ୍ତୃତଃ ଏକପ୍ରକାର ଆପୋଷ-ମୀମାଂସା, ଖୁବ୍‌ ବେଶିହେଲେ 
ଏହା ଏକପ୍ରକାର ଅଗ୍ରଗାମୀ ଆପୋଷ-ମୀମାଂସା ମାତ୍ର ଯାହା ସର୍ବଦା ତ୍ରୁଟିଯୁକ୍ତ 
ଏବଂ କ୍ରମାଗତ ପରିବର୍ରିତ ହୋଇଥାଏ, କିଂବା ଯଦି ତାହା ଚରମ ମୀମାଂସା 
ହୁଏ, ତେବେ ସେହି ଆଦର୍ଶସମୂହ ପୂର୍ଣ୍ଣତାର ଏକପ୍ରକାର ଉପଦେଶବାଣୀରୂପେ 
ଅନୁସରଣ କରାଯାଇପାରେ ଏବଂ ଅଧୁକାଂଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟତଃ ତାହା 
ଉପେକ୍ଷିତ ହୁଏ; କିଂବା କେବଳ ଆଂଶିକ ପ୍ରଭାବ-ବିସ୍ତାରରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ଫଳପ୍ରଦ 
ହରଏ। ଏବଂ କୌଣସି ସମୟରେ ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ କହ୍ପନା କରୁ ଯେ 
ସେହି ଆଦର୍ଶସମୂହକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ କାର୍ଯ୍ୟତଃ ପାଳନ କରୁଛୁ, ତାହାର କାରଣ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅବଚେତନ ଓ ଅର୍ଦିଚେତନ ସ୍ତରର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଶକ୍ତ ଓ ପ୍ରେରଣାସମୂହର ସଂଯୋଗକୁ ଉପେକ୍ଷା କରୁ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଆଦର୍ଶ-ଞାନୁସରଣର ପଶ୍ଚାତରେ ଏହିସବୁ ଶକ୍ତି ସାଧାରଣତଃ ଆଦର୍ଶର ସମବର୍ଭତୀ 
ବାସ୍ତବରୂପ କିଂବା ତାହା ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କ ବାସ୍ତବ ରୂପ ଧାରଣ କରେ। 
ନିଜ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହିପରି ଅଜ୍ଞତାହିଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ମାନବୀୟ ବୁିବିଚାର 


୬୯୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ଧର୍ମପ୍ରାଣତାର ଦାମ୍ଭିକତାର କାରଣ। ମାନବୀୟ ସାଧୁତାର ନିଷ୍ଠଳଙ୍କ ଶୁଭ୍ର 
ବହିରାବରଣର ପଶ୍ଚାତରେ ଅଜ୍ଚତାର ଏହି ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଆବରଣ 
ହେତୂ ମାନବୀୟ ଜ୍ଞାନ ଓ ସୁକୃତିର ଭ୍ରାନ୍ତ ଅହମିକା ସମ୍ଭବ ହରଏ। ସର୍ବୋତ୍ତମ 
ମାନବୀୟ ଜ୍ଞାନ ଏକ ପ୍ରକାର ଅର୍ଦ୍ଧଜ୍ଥାନ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯର ଉଚ୍ଚତମ ସାଧୁତା 
ପ୍ରକୃତିର ଏକ ପ୍ରକାର ମିଶ୍ରିତ ଅବିଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରବଣତା, ଏପରିକି ଆ ଦର୍ଶଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏହା ଯଥାର୍ଥରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅବିମିଶ୍ର ଓ ବିଶୁଦ୍ଧ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା କାର୍ଯ୍ୟତଃ 
ଏହା ଯଥେଷ୍ଟ ପରିମାଣରେ ଆପେକ୍ଷିକ ତଥା ଅପୂର୍ଣ୍ଷ। ଜୀବନଧାରାର ସାଧାରଣ 
ନିୟମ ହିସାବରେ ଚରମ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଆଦର୍ଶସମୂହ କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଆଚରଣରେ ଅନୁସୃତ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଅଭୀପ୍‌ସା ଓ ଆଚରଣର ସଂସ୍କାର ଓ ଉନ୍ନତି 
ନିମିତ୍ତ ସେହି ଆଦର୍ଶସମୂହ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେଥପ୍ରତି ନିଷ୍ଠା 
ଜୀବନକୁ କେତେକ ପରିମାଣରେ କେବଳ ନିୟମିତ ଓ ସଂଯତ କରିପାରେ 
କିନ୍ତୁ ସଂପୂର୍ଷ୍ୁରୂପେେ ପରିବର୍ତିତ କରିପାରେନା। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପାର୍ଥବ ଜୀବନର 
ମିଶ୍ରିତ ଧାରାରୂ ମୁକ୍ତ ଏକ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ପ୍ରକୃତିର ଜଗତରେ ସେଗୁଡ଼ିକର ପୂର୍ଣ୍ତତମ 
ସିଛ୍ଧି କେବଳ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଏକ ସ୍ବପ୍ନରେ କଳ୍ପନା କରାଯାଏ। ଏହା ବ୍ଯତୀତ 
ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହୋଇପାରେନା, ଯେହେତୁ ଏହି ଜଗତର ପ୍ରକୃତି 
ଓ ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରକୃତି କୌଣସିଟି ବିଶୁଦ୍ଧ ସତ୍ତାର ଉପାଦାନରେ ଏକ ଅଖଣ୍ଡ 
ସତ୍ତାରୂପେ ଗଠିତ ନୁହେଁ ବା ହୋଇପାରେନା । 

ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମ୍ଭାବନାସମୂହ ଏହି ସୀମିତ ଅବସ୍ଥାରୂକ ଧର୍ମସମୂହର 
ବିଶୃଙ୍ଖଳ ଜଟିଳ ମିଶ୍ରଣରୂ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଦ୍ରାରରୂପେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖିବାକୁ 
ପାଉ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକତା ଦିଗରେ ଏକ ବିଶେଷ ପ୍ରବଣତା, ଅହଂଭାବ ଦ୍ବାରା 
ସୀମିତ ମନର ଅନ୍ତରାଳରେ କୌଣସି ଏକ ଉଦାର ବିଶ୍ବାତୀତ ଶାନ୍ତ, ମୁକ୍ତ 
ସତ୍ୟ ଓ ଶୂୁଦ୍ଧବସ୍ତୂର ଅଭିମୁଖୀ ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ ଗତିବୂତ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ସମସ୍ଯାଟି 
ଏହି ଯେ ଯଦିବା ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସତ୍ତାର ଶାନ୍ତି ଓ ନୀରବତା 
ମଧ୍ୟରେ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ଭାବରେ, ଏହି ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଭାବରେ 
ମୁକ୍ତାବସ୍ଥା ଅନୁଭବ କରିପାରୂ ତଥାପି ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକତା ମଧ୍ୟରେ ସକ୍ରିୟତା ଆଦୌ 
ସହଜରେ ଆୟତ୍ତ କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ। ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ସତ୍ୟର ଅନୁସରଣ, 
କିଂବା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଆଚରଣରେ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ସଂକନ୍ପର ଅନୁସରଣ ବିକୃତ 
ଆକାର ଧାରଣା କରେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭେମାନେ ମନରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ଓ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅବସ୍ଥା ଯୋଗେ ମନର ସାଧାରଣ ଧାରା ମଧ୍ଯରେ ଜୀବନ- ଯାପନ 
କରୁ ତଥା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵର ନୀତି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରାଣମୟ ପ୍ରକୃତିର 
ସୂକ୍ଷ୍ମ ତାଡ଼ନା ଅହଂର ମିଥ୍ଯା ଆଡ଼ମ୍ବରସମୂହର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ରହିଥାଉ । 
ଏହି ସକଳ ପ୍ରଭାବ ହେତୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ସତ୍ୟର ଅନୁସରଣ 


ପରମ ରହସ୍ୟ ୬୯୧ 


ଏକ ସନ୍ଦେହାତୀତ ଆଚ୍ଛାଦନରେ ପରିଣତ ହୁଏ ଯାହାର ଅନ୍ତରାଳରେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଧାରଣାସବୁ ବୁଦ୍ଦିର ପସନ୍ଦଦଅପସନ୍ଦ ଅନୁସାରେ ପୋଷଣ କରୁ 
ଏବଂ ଯାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମନର ସୀମିତ ତଥା ସଂକୀର୍ଣ୍ର ନିର୍ବନ୍ଧ ଦ୍ବାରା 
ସମର୍ଥ୍ତ ହୋଇଥାଏ; ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ କର୍ମ ଅନ୍ଯ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛାର ସ୍ବାର୍ଥପର ନିର୍ବାଚନ ଓ ଅନ୍ଧ ସ୍ଵେଚ୍ଛାଚାରୀ 
ଖିଆଲସମୂହକୁ ସମର୍ଥନ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅନୁସରଣ କରାଯାଏ। ଅନ୍ୟ 
ପକ୍ଷରେ ପୂର୍ଣ୍ତତମ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକତା ପୂର୍ଣ୍ଣତମ ନିଷ୍କରିୟତାକୁ ସମର୍ଥନ କରିବା ଭଳି 
ମନେହୁଏ ଏବଂ ଏହାର ଅର୍ଥ ଏହି ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ କର୍ମ ଅହଂ 
ଏବଂ ଗୁଣତ୍ରୟର ଶଙ୍ଖଳରେ ଆବଦ୍ଧ ଏବଂ ଏହି ଚକ୍ରରୂ ମୁକ୍ତିଲାଭର ଏକମାତ୍ର 
ଉପାୟ ହେଲା ଜୀବନ ଓ ତାହାର କର୍ମସମୂହରୁ ଅପସରିଯିବା। କିନ୍ତୁ ଏହି 
ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକତାର ନୀରବତାହିଁ ଏବିଷୟରେ ବିଜ୍ଞତାର ଚରମ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ନୁହେଁ, 
ଯେହେତୁ ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସାଧନାର ଅଧ୍୍‌ଗମ୍ୟ ଆମ୍ମ-ସିଦ୍ଦିର ଏକମାତ୍ର 
ବା ଚରମ ପଥ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ। ଏହା ଅପେକ୍ଷା ମହତ୍ତର ପୂର୍ଣ୍ଣତର 
ଏବଂ ଅଧୁକତର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଅନୁଭୂତି ରହିଛି ଯହିରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଅହଂଭାବାମ୍ବକ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଧର ବନ୍ଧନ ଏବଂ ଅସମର୍ଥ ମାନସିକ ଆବର୍ଭନ ଏକ 
ମହତ୍ତମ ଆତ୍ମା ଓ ଅଧ୍ୟାମୂ ସତ୍ତାର ବାଧାହୀନ ଆନନ୍ତ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ବିଲୁପ୍ତ 
ହୁରଏ। ତଥାପି ଜୀବନ ଓ ଜୀବନର କର୍ମସକଳ ସେପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ କେବଳ 
ଯେ ଗ୍ରହଣୀୟ ଓ ସମ୍ଭବପର ହ୍ରଏ ତାହା ନୂହେଁ, କିନ୍ତୁ ସେସବୁ ଏକ 
ପ୍ରଶସ୍ତତମ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ପରିପୂର୍ଷ୍ଚତାରେ ଉପନୀତ ଓ ପ୍ରସାରିତ ହୁଏ ଏବଂ ଏକ 
ସୁମହାନ୍‌ ଉତ୍ଧ୍ବମୁଖୀ ସାର୍ଥକତା ଲାଭ କରେ । 

ପୂର୍୍ତତମ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକତା ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରର୍କୃତିର କ୍ରିୟାତ୍ମକ 
ସମ୍ଭାବନୀୟତାସମୂହ ¬ ଏହି ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରେ ସଂଗତି ବା ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ସ୍ଥାପନ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବିଭିନ୍ନ ଧାରାରେ କ୍ରମୋନ୍ନରତିମୂଳକ ସାଧନା କରାଯାଇଛି। ମହାଯାନ 
ସଂପ୍ରଦାୟ ସେମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତା ଓ ଅନୁଶୀଳନରେ ଏହି ଦୁରୁହ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ -ସାଧନର 
ପ୍ରୟାସ ଏହିପରି କରିଥ୍‌ଲେ। ଏକ ଦିଗରେ ଗଭୀର କାମନାଶୂନ୍ଯତା ଏବଂ 
ମାନସିକ ଓ ପ୍ରାଣିକ ଆସକ୍ତି ଓ ସଂସ୍କାରସମୂହରୁ ଏକ ଉଦାର ବିଲୟକାରୀ 
ମୂକ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ଯ ଦିଗରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାସ୍ତବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଗତ୍‌ ଓ ତାହାର 
ସୃଷ୍ଟ ଜୀବସମୂହ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵଜନୀନ ହିତୈଷଣା ଓ ଅଗାଧ କରୁଣା ଯାହା 
ମାନବଜୀବନ ଓ ମାନବର କର୍ମ ଉପରେ ସମୁଚ୍ଚ ନିର୍ଧାରଣର ଉଚ୍ଛଳିତ ପରିପ୍ନାବନରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଥ୍‌ଲା। ଏହିପରି ସାମଞ୍ଜସ୍ଯରେ ଅନ୍ୟ ଏକପ୍ରକାର ଆଧ୍ୟାମିିକ 
ଉପଲବ୍ଧିର ଭାବ ଥୁଲା - ଏହା ବିଶ୍ଵସୃଷ୍ଟିର ତାପବର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅଧ୍କ ସଚେତନ 
ଥ୍‌ଲା, ଏହା ଅଧୁକ ଗଭୀର, ଅଧ୍‌କ ପ୍ରେରଣାମୟ, କର୍ମରେ ବହୁମୁଖୀ ଓ 


୬୯୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବ୍ୟାପକ ଥୁଲା ତଥା ଗୀତାର ଚିନ୍ତାଧାରାର ଅଳ୍ପ ଦୂରବର୍ତୀ ଥୁଲା। ଏହିପରି 
ଉପଲବ୍ଧର ପରିଚୟ ଆମ୍ଭେମାନେ ତାଓପନ୍ଥୀ (୮୫ଠା୫() ମନୀଷୀମାନଙ୍କ ବାକ୍ଯରୁୂ 
ପାଉ, ଅନ୍ତତଃ ସେମାନଙ୍କ ବାଣୀର ଏହିପରି ଅର୍ଥ କରା ଯାଇପାରେ। ସେଥୁରୁ 
ଏହା ବ୍ରଝାଯାଏ ଯେ ଏକ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା ଅଛନ୍ତି 
ଯେକି ଯୁଗପତ୍‌ ଆତ୍ମା ଓ ବିଶ୍ଵର ଏକ ଓ ଅଭିନ୍‌ ପ୍ରାଣ, ଯେ ନିରପେକ୍ଷ 
ଭାବରେ ସକଳ ବିଷୟ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି ଓ ସକଳ ମଧ୍ୟରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ରହିଛନ୍ତି, 
“ସମମ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ, ଯେକି ଅଦ୍ରିତୀୟ ଏକ, ଯେ “ଅସତ୍‌”, କାରଣ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଯାହାସବୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରୂ ତାହାଠାରୂ ଭିନ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଏହି ସର୍ବଭୂତର 
ସମଷ୍ଟି। ଏହି ଅନନ୍ତ ଉପରେ ଫେନସଦୂଶ ସୃଷ୍ଟ, ଆସକ୍ତି ଓ ବିତୃଷ୍ଣା ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରଭାବିତ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଅହଂଭାବ ଓ ତାହାର ରାଗ ଓ ଦ୍ବେଷ, ତାହାର 
ବଦ୍ଧମୂଳ ମାନସିକ ଭେଦସଜ୍ଞାନ-ସମୂହକୁ ଘେନି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଅଜ୍ଞାନ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ 
କ୍ଷମତାଶାଳୀ ଭାବରେ ରୂପାୟିତ ହୋଇଛି। ଏହି ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ନିକଟରେ 
ସତ୍ଯ ବସ୍ତୂଟିକୁ ଆବୃତ କରି ରଖେ ଏବଂ ବିକୃତ ରୂପରେ ଦେଖାଏ। ସେହି 
ସତ୍ଯବସ୍ତଟି ତାଓ (୮୫୦) ଯାହା ପରମ ସର୍ବେସର୍ବା ଓ ପରମଶୂନ୍ଯ। କେବଳ 
ସେହି ଅନଧ୍ଗମ୍ୟ ବିଶ୍ବବ୍ଯାପୀ ଓ. ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ 
ଏବଂ ତାହାର କ୍ଷୁଦ୍ର ରୂପାୟଣସମୂହକୁ ବିଲୀନ କରିବା ଦ୍ବାରା ତାହାଙ୍କୁ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରୁ ଏବଂ ଥରେ ମାତ୍ର ଏହା ଲବ୍ଧ ହେଲେ ଆମ୍ଭେମାନେ ତାହା 
ମଧ୍ଯରେ ଯଥାର୍ଥ ଜୀବନଯାପନ କରିପାରୁ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଏକ ମହତ୍ତର ଚେତନା 
ଲାଭ କରିଥାଉ, ଯାହା ଫଳରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ୟରେ ଅନୁପ୍ରବିଷ୍ଠ 
ହୋଇପାରୁ ଓ ଆମ୍ଭେମାନେ ସକଳ ଶାଶ୍ବତଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ଦ୍ବାରା ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ହେଉ। 
ଗୀତାର ବାଣୀ ସଦୂଶ ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ନିକଟରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉନ୍ଲକ୍ତତା 
ଓ ଆତ୍ମ-ସମର୍ପଣ ଉଚ୍ଚତମ ପନ୍ଥା ବୋଲି ମନେହୁଏ। ତାଓ (୩୫୦) ପନ୍ଥୀ 
ମନୀଷୀ କହନ୍ତି - “ତ୍ରମର ଶରୀର ତୂମର ନିଜର ନୁହେଁ, ଏହା ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ଭାଗବତ ବିଗ୍ରହ; ତୃୂମର ଜୀବନ ତୂମର ନିଜର ନୁହେଁ, ଏହା ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ଭାଗବତ ସଂଗତି; ତୁମର ଅସ୍ତିତ୍ବ ତୃମର ନିଜର ନୁହେ, ଏହା ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ଭାଗବତ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ।। ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ବିରାଟ ସିଦି ଏବଂ ମୁକ୍ତକର୍ମ, 
ଜୀବର ଆତ୍ମସମର୍ପଣର ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପରିଣତି। ଅହଂମୟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର କାଯ୍ୟାବଳୀ 
ହେଉଛି ବିଶ୍ବ-ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରତିକୂଳ ବିପରୀତ ଦିଗରେ ବିଚ୍ଛେଦମୂଳକ` ଅଭିଯାନ । 
ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତ ଗତିଧାରା ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ହେବ ବିଶ୍ଵଗତ ଓ ଶାଶ୍ବତ 
ଶକ୍ତିର ଅଧୀନସ୍ଥ ଜ୍ଞାନମୟ ଓ ଶାନ୍ତ ଚେଷ୍ଟାଶୂନ୍ଯ ଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏପରି 
ଏକ ଚେଷ୍ଟାଶୂନ୍ଯ ଭାବ ଯାହା ଆତମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଅନନ୍ତ କର୍ମଧାରାର ଉପଯୋଗୀ 
କରିବ, ତାହାର ସତ୍ଯ ସହିତ ସୁସଂଗତ କରିବ, ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରଦର୍ଶିତ କର୍ମପନ୍ଥା 


ପରମ ରହସ୍ୟ ୬୯୩ 


ନିକଟରେ ନମନୀୟ କରିବ। ଏହି ସୁସଂଗତି ଲାଭକରିବା ହେତୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ତରରେ 
ନିଶ୍ଚଳ ଏବଂ ନୀରବତାରେ ନିମଗ୍ନ ରହିପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମା ସକଳ 
ନୁଦ୍ଧବେଶରୁ ମୂକ୍ତ ତଥା ପ୍ରକଟିତ ହେବ। ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭାଗବତ ପ୍ରଭାବ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ ଏବଂ ସେ ସ୍ଥିରତା ଓ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ଥ୍‌ଲେ ସୁଦ୍ଧା ଅଦମ୍ଯ ଶକ୍ତି ବଳରେ କର୍ମ କରିପାରିବେ ଏବଂ 
ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବସ୍ତୁ ଓ ଜୀବ ତାଙ୍କର ପ୍ରଭାବର ଅଧୀନରେ ଚାଳିତ ହେବେ, 
ସମ୍ମିଳିତ ହେବେ। ଆତ୍ମାର ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଶକ୍ତି ତାଙ୍କର ସକଳ କର୍ମର ଭାର 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ (ସେସବୁ ଅହଂ ଦ୍ବାରା ବିକୃତ ହେବ ନାହିଁ) ଏବଂ ତାଙ୍କ 
ମାଧ୍ଯମରେ ଅପ୍ରତିହତ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବେ, ଜଗତ୍‌ ଓ ଜଗତ୍‌[ଦବାସୀଙ୍କୁ 
ସଂହତ ରଖିବା ନିମିତ୍ତ, ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ନିମିତ୍ତ “ଲୋକ- ସଂଗ୍ରାହାର୍ଥାୟ' | 
ପ୍ରଥମରେ ଗୀତା ଯେଉଁ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ କର୍ମର ଶିକ୍ଷାଦେଇଛି, ତାହା ସହିତ 
ଏହି ସକଳ ଅନୁଭୂତିର କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ଯ ନାହିଁ। ଗୀତା ମଧ୍ଯ କାମନା-ବାସନା, 
ଆସକ୍ତି ଓ ଅହଂ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ, ନିମ୍ନତନ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ, 
ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ଏବଂ ତାହାର କ୍ଷୁଦ୍ର ରୂପାୟଣସମୂହକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରିବାକୁ କହେ। ଗୀତା ମଧ୍ଯ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କଠାରୁ ଏହା ଚାହେଁ ଯେ ଆତ୍ମା 
ଓ ବୃହ୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ବାସ କରିବାକୁ ହେବ, ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଆତ୍ମା ଓ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ଏବଂ ଆତ୍ମା ଓ ବ୍ରହ୍ମ ମଧ୍ୟରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏବଂ ସକଳ 
ବିଷୟ ଆତ୍ମା ଓ ବ୍ରହ୍ମ ବୋଲି ଉପଲବ୍ଧି କରିବାକୁ ହେବ। ତାଓପନ୍ଥ୍ରୀ ମନୀଷୀମାନଙ୍କ 
ପରି ଗୀତା ମଧ୍ୟ ଦାବି କରେ ଯେ ଆମତ୍ମାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, 
ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରାକୃତ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵ ଓ ତାହାର କର୍ମସମୂହ 
ସନ୍ଧ୍ୟସ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ, “ଆତ୍ମନି ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯଃ ବ୍ରହ୍ମଣି। ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଏହିପରି 
ଏକ୍ୟର କାରଣ ଏହି ଯେ ଗତିଶୀଳ, କ୍ରିୟାତ୍ମକ ମାନବଜୀବନ ସହିତ ଶାନ୍ତିମୟ 
ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଉଦାରତା ଓ ନୀରବତାର ପୁନମ୍ମିଳନହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଯଥାସମ୍ଭବ 
ଉଚ୍ଚତମ ଓ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ସ୍ଵାଧୀନ ଉପଲବ୍ଧି - ଏକ ଅବ୍ଯୟ ଶକ୍ତି ଓ ଅଦ୍ରିତୀୟ 
ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତାର ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ଅନନ୍ତ ସତ୍ୟ ଏବଂ ଅପରିମେୟ କର୍ମଧାରା 
ମଧ୍ଯରେ ଉପଯୁକ୍ତ ଦୁଇଟି ଧାରା ଯୁଗପତ୍‌ ସହାବସ୍ଥିତ ଅଥବା ପରସ୍ପର ସମ୍ମିଳିତ। 
କିନ୍ତୁ ଏହା ସହିତ ଗୀତା ଏପରି ଗୋଟିଏ ଅତୀବ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ବାକ୍ଯ ଯୋଗକରି 
ଦେଇଛି ଯେଉଁ କାରଣରୁ ସବୁ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଛି -_ “ଆତ୍ମନି ଅଥୋ ମଯି । 
ଗୀତା ଚାହେଁ ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ସକଳ ବସ୍ତୁକୁ ଆତ୍ମା ମଧ୍ୟରେ, ତପ୍ପରେ 
“ମୋ' ମଧ୍ଯରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦେଖୁବାକୁ ହେବ; ସକଳ କର୍ମ 
ଆତ୍ମାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ତପ୍ବରେ 
ପରମପୁରୂଷ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ। ଏଠାରେ 


୬୯୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସୂଚିତ ହୋଇଛି ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଅନୂଭୂତିର ଆହୁରି ମହତ୍ତର ଓ ଗଭୀରତର ଗହନ 
ବିଷୟ, ମାନବଜୀବନର ତାପୂର୍ଯ୍ୟର ଏକ ବୁହତ୍ତର ପରିବର୍ତିତ ରୂପ, ସମୁଦ୍ର 
ମଧ୍ୟକୂ ସ୍ରୋତସ୍ପିନୀର ନିର୍ଗମନ ସଦୂଶ ଏକ ରହସ୍ୟମୟ ଓ ହୃଦୟସ୍ପର୍ଶୀ ପ୍ରବଳ 
ଆବେଗ, ଅନାଦି ଶାଶ୍ବତ କର୍ମୀଙ୍କ ନିକଟରେ ସକଳ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କର୍ମ ଓ 
ବିଶ୍ବକର୍ମର ପ୍ରତ୍ଯର୍ପଣ। ସ୍ତବ୍ପ ନୈର୍ବ୍ଯୟନ୍ତିତାର ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଅର୍ପଣ 
କଲେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ବାଧା ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ଣତାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉ ଯେ 
ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଅନ୍ତର୍ପୂରୂଷଙ୍କୂକ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏକ 
ଅଲୌକିକ ବ୍ୟାପାର ସଦୂଶ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରତମ ସତ୍ତାକୁ ଅନନ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଗୋଟିଏ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ଭ୍ରାନ୍ତିୟ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ରୂପାୟଣରୁପେ ଖର୍ବାକାର କରେ । 
ଏକମାତ୍ର ଅନନ୍ତହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ, ଏବଂ ଏକ ପ୍ରକାର ସାମୟିକ ଅଭିନୟ କରିବା 
ବ୍ଯତୀତ ଜୀବର ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଯଥାର୍ଥତା ଅଛି ବୋଲି ତାହା 
ବିଚାର କରେ ନାହିଁ। ମନୂଷ୍ଯର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ସହିତ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କର କୌଣସି 
ସତ୍ୟ ଓ ସ୍ଥାୟୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିପାରେ ନାହିଁ ଯଦି ସେହି ଆତ୍ମା ପୁନଃ ପୁନଃ 
ପରବର୍ଭନଶୀଳ ମାନବଶରୀର ପରି ଅନନ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ 
କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ପ୍ରାକୃତିକ ବ୍ୟାପାର ମାତ୍ର ହୁଏ । 

ଏହା ସତ୍ଯ ଯେ ଅହଂ ଓ ତାହାର ସୀମାବଦ୍ଧ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ପ୍ରକୃତିର ଏହିପରି 
ଗୋଟିଏ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ଓ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ରୂପ ଏବଂ ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଏହାକୁ ଭାଙ୍ଗି 
ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ ଏବଂ ଆତମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ସକଳଙ୍କ ସହିତ ଏବଂ ଅନନ୍ତଙ୍କ ସହିତ 
ଏକ୍ଯ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାକୁ ହେବ। କିନ୍ତୁ ଅହଂ ପ୍ରକୃତ ବ୍ଯକ୍ତି ନୁହେଁ। ଅହଂ 
ଲଯପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ବ୍ଯକ୍ତିଟି ବିଦ୍ୟମାନ ରହିବ, 
ସନାତନ ଜୀବଟି ବଦିଦ୍ଯମାନ ଥୁବ। ଅହଂର ସୀମାବନ୍ଧନ ଲୁପ୍ତହେଲେ, ଜୀବାମ୍ବା 
ଅଦିତୀୟ ଏଜଙ୍କ ସହିତ ଗଭୀର ଏକ୍ଯରେ ବାସ କରିବ ଏବଂ ସର୍ବଭୂତ 
ସହିତ ତାହାର ବିଶ୍ଵଗତ ଏକ୍ଯ ଉପଲବ୍ଧି କରିବ। ଅଥଟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ନିଜର ଆତ୍ମାହିଁ ଏହି ବିସ୍ତାରତା ଓ ଏକ୍ଯ ଉପଭୋଗ କରିବ। ଯଦିଚ ବିଶ୍ବର 
କର୍ମଧାରା ସକଳ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯରେ ଏକହିଁ ଶକ୍ତିର କ୍ରିୟାଧାରା ରୂପେ ଉପଲବ୍ଧ 
ହୁଏ ଏବଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ପ୍ରବର୍ଭନା ଓ କର୍ମଧାରାରୂପେ ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ, ତଥାପି 
ତାହା ବିଭିନ୍ନ ମାନବାତ୍ମାରେ (ଅଂଶଃ ସନାତନଃ) ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ଧାରଣ କରେ 
ଓ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିରେ ବିଭିନ୍ନ ଧାରା ଅନୁସରଣ କରେ। ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଜ୍ଞାନାଲୋକ, ବହୂବିଧ ବିଶ୍ଵଶକ୍ତି। ସତ୍ତାର ଶାଶ୍ବତ ଆନନ୍ଦ ଆତ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଓ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଚତୂଦିଗରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୁଏ, ଅନ୍ତରାତ୍ମାରେ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ହୁଏ 
ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ - ଯେପରିକି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ଜୀବନ୍ତ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଚେତନାର କେନ୍ଦ୍ର - ଚତୂର୍ଦିଗସ୍ଥ ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ବିସ୍ତାରଲାଭ 


ପରମ ରହସ୍ୟ ୬୯୫ 


କରେ ଏବଂ ତାହାର ପରିଧୁ ଅନନ୍ତ ମଧ୍ୟରେ ବିଲୁପ୍ତ ହୁଏ। ଏହାବ୍ଯତୀତ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଦିବ୍ୟ-ସତ୍‌ର ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ୍ର ଜଗତ୍‌ସ୍ଵରୂପ ଅବସ୍ଥାନ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ସେ ସ୍ବାଧୀନଭାବରେ ରହୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ଭାଗବତ ଆତ୍ମ-ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର 
ଯେଉଁ ସମଗ୍ର ଅନନ୍ତ ବିଶ୍ବର ସାମାନ୍ୟ ଅଂଶକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଚତୂର୍ଦ୍ଦିଗରେ ଦେଖିବାକୁ ପାଉ, ତାହାଠାରୁ ମଧ୍ଯ ସେ ଅଚ୍ଛେଦ୍ୟ। ସେ ବିଶ୍ବାତୀତ 
ସତ୍ତାର ଏକ ଅଂଶ, ସେ ସୂଜନଶୀଳ, ସେ ନିଜେ ନିଜର ଚତୁଦ୍ଦିଗରେ 
ଜଗତ୍‌ ସୃଷ୍ଟିକରନ୍ତି ଅଥଚ ସେ ନିଜଠାରେ ଏହି ବିଶ୍ବଚେତନା ବଜାୟ ରଖନ୍ତି 
ଯାହା ମଧ୍ୟରେ ସର୍ବଭୂତ ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ। ଏଠାରେ ଏପରି ଆପତ୍ତି କରାଯାଏ 
ଯେ ଏହା ଏକପ୍ରକାର ଭ୍ରାନ୍ତି ଯାହା ଦୂରୀକୃତ ହେବ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ବିଶ୍ବାତୀତ କୈବଲ୍ଯାମ୍ମକ ସତ୍ତାରେ ଅଧ୍‌ଶ୍ରିତ ହେବୁ, କିନ୍ତୁ ଏ ବିଷୟରେ 
କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତ ନିଶ୍ଚୟତା ନାହିଁ କାରଣ ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ଯର 
ଅନ୍ତରାତ୍ମାହି ସେହି ମୁକ୍ତି ଉପଭୋଗ କରେ। ଯେଉଁ ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଭାଗବତ 
କର୍ମଧାରା ଓ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ଜୀବନ୍ତ କେନ୍ଦ୍ର ଥ୍ଲା, ସେ ଏହି ମୁକ୍ତିର ଭୋକ୍ତା 
ହୁଏ। ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵଂରୂପକ ଗୋଟିଏ ଭ୍ରାନ୍ତ ଫମ୍ୟା ଆକାର ନିଜେ ନିଜେ ଭାଙ୍ଗିଯାଇ 
ଅନନ୍ତରେ ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯିବା ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କ ପରିଣତି କିଛି ଅଛି। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଅସ୍ତଡ୍ଵ“ରହସ୍ଯର ଗୋଟିଏ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅଛି: ତାହା ଏହି ଯେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ବର୍ଭମାନ ଯାହା ହୋଇଛ୍ଥୁ ତାହା “ଏଏକମେବା-ଦ୍ମିତୀୟମ୍‌, ସତ୍ତାର କେବଳ 
ଗୋଟିଏ କ୍ଷଣିକ ନାମରୂପ ମାତ୍ର ନୁହେଁ କିନ୍ତୁ ଏହା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇପାରେ 
ଯେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଭାଗବତ ଅଦ୍ରୈତ ସତ୍ତାର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ବିଶିଷ୍ଟ 
ସତ୍ତା ଓ ଚେତନା। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବ୍ୟଷ୍ଚିସତ୍ତାର ଅହଂଭାବ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଅଜ୍ଞାନର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୋଟିଏ ଭ୍ରାନ୍ତିଜନକ ଛାୟା ଓ ପ୍ରତିରୂପ; କିନ୍ତୁ ସେହି 
ବ୍ଯଷ୍ଟିସତ୍ତା ଏପରି ଗୋଟିଏ ସତ୍ଯ ବା ତାହା ମଧ୍ଯରେ ଏପରି ଗୋଟିଏ 
ସତ୍ଯ ରହିଛି ଯାହା ଅଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରର ଭର୍ଦ୍ଧରେ ମଧ୍ୟ ଅପରିବର୍ଭିତ ରହିପାରେ; 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏପରି କିଛି ଅଛି ଯାହା ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ପରମା 
ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଚିରକାଳ ବାସକରେ, ‹ ନିବସିଷ୍ଯସି ମୟି' | ଏଠାରେ ଗୀତା- ଶିକ୍ଷାର 
ଗଭୀର ବ୍ୟାପକତା ଏହି ଯେ ଏହା ଯେପରି ଏକ ଦିଗରେ ବିଶ୍ଵଭାବାପନ୍ନ 
ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକତାର ସତ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରେ -- ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅହଂର ନିର୍ବାଣ ଦ୍ବାରା 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହା ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରୁ, ବବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣ”, ବସ୍ତୃତଃ ଏହା 
ବ୍ଯତୀତ ମୁକ୍ତିଲାଭ କରାଯାଇ ନ ପାରେ, ଅନ୍ତତଃ ପରମ ମୁକ୍ତି ନୁହେଁ - 
ସେହିପରି, ଅନ୍ଯ ଦିଗରେ ଏହି ଶିକ୍ଷା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଉଚ୍ଚତମ ଉପଲବସ୍ଧିର 
ଅଙ୍ଗରୂପେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସ୍ଥାୟୀ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ଯକୂ ମଧ୍ୟ ସ୍ବୀକାର 
କରେ। ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତା ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 


୬୯୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସେହି ଭଗବତ୍‌ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ସତ୍ତା ସନାତନ ଜୀବ। ଭଶ୍ଵର, ବାସୁଦେବ ଯେ 
ସର୍ବଗତ, “ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମ୍‌, ସେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମନଂ-ପ୍ରାଣ- ଶରୀରକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଭୋଗ ନିମନ୍ତେ। ପରମା ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପରମପୁରୂଷଙ୍କର ଆଦ୍ୟା ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ପ୍ରକୃତି ଏହି ଜଗତକୁ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଜୀବରୂପେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୋଇଛନ୍ତି। ସୁତରାଂ ଏହି ଜୀବ 
ପୂରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଆଦ୍ୟ ଭାଗବତ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାରହି ଅଂଶ, ଜୀବନ୍ତ ଶାଶ୍ଵତଙ୍କର 
ଗୋଟିଏ ଜୀବନ୍ତ ଶକ୍ତି। ଏହି ଜୀବ ନିମ୍ନତନ ପ୍ରକୃତିର କେବଳ ଗୋଟିଏ 
କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ରୂପାୟଣ ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ଏହା ପରମଙ୍କର ପରମା ପ୍ରକୃତିର ଶାଶ୍ବତ 
ଅଂଶ, ଭାଗବତ ସତ୍ତାର ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଚୈତନ୍ୟମୟୀ ରଶ୍ମି ଏବଂ ସେହି 
ପରମା ପ୍ରକୃତି ସଦୃଶ ଏହା ମଧ୍ଯ ଚିରସ୍ଥାୟୀ। ତାହାହେଲେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ବିମୁକ୍ତ ଚେତନାର ଉଚ୍ଚତମ ସିଦ୍ଧି ଓ ସ୍ଥିତିର ଗୋଟିଏ ଦିଗ ଅବଶ୍ଯ ହେବ ¬ 
ପରମା ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଜୀବର ସତ୍ଯ ସ୍ଥାନଟି ଗ୍ରହଣ କରିବା, 
ସେଠାରେ ପରମପୁରୂଷଙ୍କ ମହିମା ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରିବା ଏବଂ ସେଠାରେ 
ଶାଶ୍ବତ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଏକ୍ୟର ଆନନ୍ଦ ଲାଭକରିବା। 

ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ତାର ରହସ୍ୟର ମୂଳରେ ରହିଛି ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ସତ୍ତାର 
ଏହିପରି ଏକ ପରମ ରହସ୍ଯ, “ଉତ୍ତମମ୍‌ ରହସ୍ଯମ୍‌”।। ପରମବ୍ରଦହ୍ମଙ୍କର ଶୁଦ୍ଧ 
ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକତାହିଁ ଉଚ୍ଚତମ ନିଗୂଢ଼ ତତ୍ତ୍ଵ ନୁହେଁ। ଏଠାରେ ଉଚ୍ଚତମ ରହସ୍ଯ 
ହେଲା ଏକ ଅତ୍ଯାଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ରହସ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମପୂରୂଷ ଏବଂ ପ୍ରତୀୟମାନ 
ବିରାଟ ନୈର୍ବ୍ୟନତ୍ତିକ ସତ୍ତା। ଏହି ଦୁଇଟି ଏକ ଏବଂ ଅଭିନ୍ର। ସେ ସର୍ବଭୂତର 
ଏକ ଅକ୍ଷର ବିଶ୍ବାତୀତ ଆମ୍ବା, ଏବଂ ସେହି ପୂରୂଷ ଯେ ଏଠାରେ ବିଶ୍ଵର 
ମୂଳରେ ନିଜକୁ ଅନନ୍ତ ଓ ବହୁବିଧ ବ୍ଯକ୍ତିରୂପେ ପ୍ରକଟ କରୁଛନ୍ତି, ସର୍ବତ୍ର 
କର୍ମ କରୁଛନ୍ତି ସେହିଁ ଆତ୍ମା ଓ ପୁରୂଷ ଯେ କି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଚରମତମ, 
ଅନ୍ତରତମ ଓ ଗଭୀରତମ ଅନୁଭୂତିରେ ଏକ ଅପରିମେୟ ସତ୍ତାରୂପେ ପ୍ରତିଭାତ । 
ସେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି। ନିଜ ନିକଟକୁ ନେଉଛନ୍ତି, ନିରାକାର 
ଶୂନ୍ଯ-ଗର୍ଭକୁ ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ତାଙ୍କର ଓ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସଚେତନ ଜୀବନର 
ସକଳଧାରାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷତମ ଭାବରେ, ଗଭୀରତମ ଭାବରେ, 
ଅତ୍ଯାଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ତାଙ୍କ ନିଜର ସମଗ୍ରତା ମଧ୍ଯକୁ ପରିଚାଳିତ କରୁଛନ୍ତି। 
ଏହି ଉଚ୍ଚତମ ଅନୁଭୂତି ଏବଂ ଜ୍ଞାନର ଏହି ଉଦାରତମ ଧାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ପ୍ରକୃତିର ବିଭିନ୍ଵ ଅଂଶର, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନର, ସଂକଳ୍ପର, ହୃଦ୍‌ଗତ ପ୍ରେମ 
ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଗଭୀର ମର୍ମସ୍ପର୍ଶୀ ସୀମାହୀନ ସାର୍ଥକତା ପ୍ରକଟ କରେ। କିନ୍ତୁ 
ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଉ ତାହାହେଲେ 
ଏହି ସାର୍ଥକତା ଲୁପ୍ତ ହୁଏ ଅଥବା ତାହା ହ୍ରାସ ପାଏ, କାରଣ ସେପରି 


ପରମ ରହସ୍ୟ ୬୯୭ 


ଗୁରୂତ୍ସ ଅର୍ପଣ କରିବା ଦ୍ବାରା ଯେଉଁସବୁ ବୃତ୍ତି ଓ ଶକ୍ତି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଗଭୀରତମ 
ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ, ଯେଉଁସବୁ ଆବେଗ ଓ ଦୀପ୍ତି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆତ୍ମାନୂଭୂତିର 
ନିବିଡ଼ତମ, ମୁଖ୍ୟତମ ସୂତ୍ରସମୂହ ସହିତ ଜଡ଼ିତ ସେସବୁକୁ ଅବଦମିତ ବା 
କ୍ଷୀଣ କରିଦିଏ ଅଥବା ସେମାନଙ୍କର ନିବିଡ଼ତମ ବିକାଶରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ 
ନାହିଁ। କେବଳ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗର କଠୋରତା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିପାରେ 
ନାହିଁ, ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଉଦ୍‌ଭାସିତ ଓ ସମ୍ବନ୍ନତ ହୃଦୟର ପ୍ରେମ, ଭକ୍ତି ଓ 
ଅଭୀପ୍‌ସାର ସ୍ଥାନ ଅଛି ଏବଂ ଅସୀମ ସ୍ଥାନ ଅଛି, ସେହି ଜ୍ଞାନ ହେବା 
ଉଚିତ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧୁକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ପ୍ରଶାନ୍ତ ହୃଦୟାବେଗ ହେତୁ 
ଅଧ୍କ ଶକ୍ତିଶାଳୀ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ହୃଦୟ- ଚୈତନ୍ୟ, ମାନସ- ଚୈତନ୍ୟ, ସର୍ବବିଧ 
ଚୈତନ୍ଯର ସମରୂୁପ ଏବଂ ନିରନ୍ତର ନୈକଟ୍ଯ ଦ୍ବାରାହି ଅର୍ଥାତ୍‌ “ସତତଂ 
ମଚ୍ଚିତ୍ତା ଯୋଗେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଶାଶ୍ବତ ପୁରୂଷଙ୍କ ସହିତ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଏକତ୍ସର 
ଉଦାରତମ, ଗଭୀରତମ ଏବଂ ପୂର୍ଣ୍ଚତମ ଉପଲବ୍ଧି ଲାଭ କରିପାରୁ। ସମଗ୍ର 
ସତ୍ତାର ଘନିଷ୍ଠ ଏକତ୍ସ ଦ୍ବାରା ବିଶ୍ବଭାବ ମଧ୍ୟରେ ଏପରିକି ବିଶ୍ଵାତୀତଭାବର 
ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଗାଢ଼ ଦିବ୍ୟପ୍ରେମରେ ମଗ୍ନ ଗୋଟିଏ ଜୀବରୁପେ 
ଅବସ୍ଥାନ କରିବା ଦ୍ବାରା ମାନବାତ୍ମା ଉଚ୍ଚତମଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚିବା ପଥର 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ପାଏଣ୍ଠ ଏହି ପଥରେ ଅଗ୍ରସର ହେଲେ ସେ ତାହାର ପ୍ରକୃଦତିନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାର ସିଦ୍ଧି ଓ ଦିବ୍ଯ ଚେତନାପ୍ରାପ୍ରିର ଅଧ୍‌କାରୀ ହେବ। ବୁଦି 
ଓ ସଂକଳ୍ପ ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ସକଳ ଅଂଶରେ ଶଶ୍ଵରାଭିମୁଖୀ ହେବା, ସମଗ୍ର 
ସତ୍ତାର ଦିବ୍ୟ ଆତ୍ମା ଓ ପ୍ରଭୁଙ୍କର ଅଭିମୁଖୀ ହେବା ପ୍ରୟୋଜନ। ହୃଦୟ 
ତାହାର ସକଳ ଆବେଗକୁ ତାଙ୍କ ସହିତ ମିଳନର ପରମାନନ୍ଦର ଅଭିମୁଖୀ 
କରିବ, ସର୍ବଭୂତରେ ବିରାଜିତ ସେହି ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପ୍ରେମରେ ତାହା ପରିଣତ 
ହେବ। ଅଧ୍ୟାତ୍ମଭାବାପନ୍ନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସର୍ବତ୍ର ତାହାଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ, ତାହାଙ୍କୁ ଶ୍ରବଣ 
ଓ ତାହାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜୀବନ ପୂର୍ଣ୍ଣମାତ୍ରାରେ ତାଙ୍କରହି 
ଜୀବନ ହେବ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସଂକଳ୍ପ, ଜ୍ଞାନ, କର୍ମେନ୍ଦିୟ, ଜ୍ଞାନେନ୍ଦିୟ, ଜୀବନରକ୍ଷା 
ସଂକ୍ରାନ୍ତ ବୁଦ୍ଧିବୃତ୍ତିର୍‌ ଶରୀରର ସକଳକ୍ରିୟା ଏକମାତ୍ର ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି, ତାଙ୍କର 
ପ୍ରବର୍ତନା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିବ। ଏହି ପନ୍ଥା ଗଭୀର, ଭାବରେ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ହୁଏ କାରଣ ବିଶ୍ବଭାବାପନ୍ନ ଏବଂ ବିଶ୍ଵାତୀତ ସତ୍ତାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଜୀବାମ୍ବା 
ପକ୍ଷରେ ଅହଂର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ରୀ ଲୋପ ପାଏ। ତଥାପି ଏହା ନିବିଡ଼ ଭାବରେ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗଡ କାରଣ ଏହା ସାଲୋକ୍ଯ ଓ ଏକାତ୍ମତା ନିମିତ୍ତ ତୁୂରୀୟ ଆବେଗ 
ଓ ଶକ୍ତିର ଏକ ଉର୍ଦ୍ଧିତନ ଅବସ୍ଥା। ମାନସିକ ଯୁକ୍ତିସମ୍ମତ ଆତ୍ମନିର୍ବାରର କଠୋର 
ଦାବି ଅନୂଯାୟୀ ନିର୍ବିଶେଷ ନିର୍ବାପନ ଗୋଟିଏ ପରିଣତି ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ 
ଏହାହିଁ ଉତ୍ତମ ରହସ୍ୟର ଚରମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ। 


୬୯୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଯେଉଁ ଭଗବତ୍‌-ନିୟୋଜିତ କର୍ମରେ ଉଦ୍‌ଯୋଗୀ ହେବାକୁ ଅର୍ଜୁନ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିଥ୍‌ଲେ ତାହା ତାଙ୍କର ଅହଂଭାବଜନିତ ଅହଂକାର । ତାଙ୍କର ଏହି ଅହଂକାରର 
ପଶ୍ଚାତରେ ଥୁଲା ସାର୍୍ରିକ୍‌ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ଅହଂକାରର ଧାରଣା 
ଓ ପ୍ରେରଣାସମୂହର ଏକ ମିଶ୍ରଣ, ବିଶ୍ବଖଳା ଓ ଜଟିଳ ଭ୍ରାନ୍ତି, ପ୍ରାଣ- ପ୍ରକୃତିର 
ପାପର ଭୟ ଏବଂ ପାପର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପରିଣାମ, ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଶୋକ ଓ 
ଦଃଖ ପ୍ରତି ହୃଦୟର ବିମୁଖତା, ପୁଣ୍ଯ ଓ ନ୍ୟାୟ ପକ୍ଷରେ ଆପାତ- ସୁନ୍ଦର 
ଆତ୍ମପ୍ରବଞ୍ଚନାମୟ ଯୁକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଅହଂମୁଖୀ ପ୍ରବୃତ୍ଦିସମୂଦକୂ ମୋହାଚ୍ଛନ୍ନ ବୁଦ୍ଧି 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଗୋପନ କରିବା; ଭଗବାନଙ୍କର କର୍ମଧାରାସମୂହ ମନୁଷ୍ଯର ଧାରାଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ମନେ ହେଉଥ୍‌ବାରୂ, ଏବଂ ସେହି କର୍ମଧାରାସମୂହ ମନୂଷ୍ଯର 
ସ୍ନାୟବିକ ଆବେଗମୟ ପ୍ରବୂଭି ଓ ତାହାର ବୁଦ୍ଧିବୃତ୍ତି ଉପରେ ଭୀଷଣ ଅପ୍ରୀତିକର 
ବିଷୟସମୂହ ଆରୋପ କରୁଥ୍‌ବା ହେତୁ ସେଥ୍ପ୍ରତି ମାନବପ୍ରକୃତି ବିରାଗୀ 
ହୂୁଏ। ବର୍ତମାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କଠାରେ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ଯ, କର୍ମର ଏକ ମହତ୍ତର 
ଭାବ ଓ ଧାରା ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା, ମାତ୍ର ତଥାପି ଯଦି ସେ ତାଙ୍କର ଅହଂଭାବକୁ 
ଅବଲମ୍ବନ କରିଥାଂନ୍ତି। ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା ପାଇଁ ବୁଥା ଓ ଅସମ୍ଭବ ସଂକଳ୍ପରେ 
ଆଗ୍ରହାତିଶଯ୍ଯଯୁକ୍ତ ରହନ୍ତି ତାହାହେଲେ ସେପରିସ୍ଥଳେ ତାହାର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ପରିଣାମ ପୂର୍ବାପେକ୍ଷା ଅତିଶୟ ଅଶୁଭ ହେବ । କାରଣ ତାଙ୍କର ଏହା ବୁଥାସଂକଳ୍ପ, 
ତାଙ୍କର ଏପରି ବୈରାଗ୍ଯ ନିରର୍ଥକ, ଯେହେତୁ ତାଙ୍କର ଏପରି ମନୋଭାବର 
ମୂଳକାରଣ ହେଲା ସାମୟିକ ଶକ୍ତିହୀନତା, ତାଙ୍କର ଅନ୍ତରତମ ଚରିତ୍ର ଶକ୍ତିର 
ମୂଳନୀତିରୂ “ପ୍ରବଳ କିନ୍ତୁ କ୍ଷଣିକ ବିଚ୍ଯୁତି ଏବଂ ଏହା ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର 
ଯଥାର୍ଥ ସଂକଳ୍ପ ଓ କ୍ରିୟାଧାରା ନୂହେଁ। ବର୍ତମାନ ଯଦି ସେ ଅସ୍ତ୍ର ପରିତ୍ଯାଗ 
କରନ୍ତି ତଥାପି ସେ ତାଙ୍କର ସେହି ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ପୂନରାୟ ଅସ୍ତ୍ର ଧାରଣ 
କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେବେ ଯେତେବେଳେ ସେ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରିବେ ଯେ ତାଙ୍କର 
ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ ଯୁଦ୍ଧ ଓ ହତ୍ଯାକାଣ୍ଡ ଚାଲିଛି, ତାଙ୍କର ବିରତି ଫଳରେ 
ତାଙ୍କର ଜୀବନର ସକଳ ଆଶା ଆକାଡ୍‌କ୍ଷାର ପରାଜୟ ଘଟୁଛି। ଯେଉଁ 
ବ୍ରତ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ, ସେହି କାର୍ଯ୍ୟର 
ପ୍ରଧାନ କର୍ମୀରୂପେ ତାଙ୍କର ଅନୂପସ୍ଥିତି ଓ ନିଷ୍ରିୟତା ହେତୁ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ 
ଶିଥ୍‌ଳ ଓ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହୋଇପଡ଼ୁଛି, ଅହଂମନ୍ୟ ଅଧର୍ମ ଓ ଅନ୍ୟାୟର ସମର୍ଥକଗଣଙ୍କ 
ବିଦ୍ବେଷପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ବିବେକବୋଧଶୂନ୍ଯ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ତାହା ପରାଜିତ ଓ ବିଧ୍ଵସ୍ତ 
ହେଉଛି। ଏହିପରି ଭାବରେ ପ୍ରତ୍ୟାବୂତ୍ତ ହେଲେ ତାହାର କୌଣସି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ମୂଲ୍ୟ ରହିବ ନାହିଁ। ଅହଂକୃତ ମନର ଧାରଣା ଓ ଅନୁଭବ- ସମୂହର ବିଶୃଙ୍ଖଳାହିଁ 
ତାହାଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ବିମୁଖ କରିଥୁଲା, ତାଙ୍କର ନିଜ ପ୍ରକୃତି ସେହି ଅହଂକୃତ 
ମନର ସ୍ଵଭାବସିଦ୍ଧ ଓ ଧାରଣାନୂଭୂତିସମୂହକୁ ପୁନଃସ୍ଥାପନପୂର୍ବକ ତାଙ୍କୁ ପୁଣି 


ପରମ ରହସ୍ୟ ୬୯୯ 


ଯୁଦ୍ଧରେ ଅସମ୍ମତି ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ କରିବ କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଭାବରେ 
ହେଉ ପଛକେ, ଅବିରତ ଏହିପରି ଅହଂର ବଶବର୍ତୀ ହେବାର ପରିଣାମ 
ହେବ ଆହୁରି ଅଧୁକ ମନ୍ଦ, ଆହୁରି ସାଂଘାତିକ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ଓ 
ପରିଶେଷରେ ବିନଷ୍ଠି। କାରଣ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର ଅଜ୍ଞତାବଶତଃ 
ତାଙ୍କର ସତ୍ତାର ଯେଉଁ ସତ୍ଯ ଅନୁସରଣ କରିଛନ୍ତି ବର୍ତମାନ ତାହା ଅପେକ୍ଷା 
ଏକ ମହତ୍ତର ସତ୍ୟଯରୁ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ପତନ ଘଟିବ। ତାହାଙ୍କୁ ଏକ ଉଚ୍ଚତର 
ଚେତନା-ସ୍ତରରେ, ଏକ ନୂତନ ଆତ୍ମୋପଲବ୍ଧିରେ ପ୍ରବେଶାଧ୍‌କାର ଦିଆଯାଇଛି, 
ତାଙ୍କୁ ଅହମିକାପ୍ରସୂତ କର୍ମ ପରିବର୍ତେ ଭାଗବତ କର୍ମର ସମ୍ଭାବନା ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରାଯାଇଛି। ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ କେବଳ ମାତ୍ର ବୁଦ୍ଧଦିଗତଃ ଭାବଗତ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗତ 
ଓ ପ୍ରାଣଗତ ଜୀବନ ପରିବର୍ଭେ ଏକ ଦିବ୍ୟ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଜୀବନର ଦ୍ବାରସମୂହ 
ଉନ୍ଲକନ୍ତ କରାଯାଇଛି। ବର୍ତମାନ ତାଙ୍କୁ ଏକ ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଦୃଷ୍ଟିହୀନ ଯନ୍ତ୍ରରୂପେ 
ଆହ୍ଲାନ କରାଯାଉ ନାହିଁ, ମାତ୍ର ତାଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ସଚେତନ ପୁରୂଷ, ଭଗବାନଙ୍କର 
ଏକ ଜ୍ଞାନାଲୋକପ୍ରାପ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଆଧାର ହେବାକୁ ହେବ। 

କାରଣ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି; ଆତ୍ଭମାନଙ୍କର 
ମାନବତାର ଉଚ୍ଚତମ ଶିଖରରେ ମଧ୍ୟ ଏହି ପରିଣତି ଓ ଚରମ ଉଚ୍ରର୍ଷ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଉନ୍ଲକ୍ତ ରହିଛି। ମନୁଷ୍ଯର ସାଧାରଣ ମନ ଓ ଜୀବନ 
ଅର୍ଦ୍ବଞ୍ବାନାଲୋକିତ ଏବଂ ପ୍ରଧାନତଃ ଏହା ଅଜ୍ଞାନର କ୍ରମବିକାଶ ଓ ତାହାର 
ଅନ୍ତରରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଅସଂପୂଣ୍ଠ୍ଠ ଆଂଶିକ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି। ତାହାର 
ଚେତନାର ଅନ୍ତରାଳରେ ଏକ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଭଗବଦ୍‌ ସତ୍ତା ଅଛନ୍ତି। ସେ ଏପରି 
ଏକ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଅଜ୍ଞାତ ଆବରଣର ପଶ୍ଚାତରେ ବିଦ୍ଯମାନ ଅଛନ୍ତି ଯାହା 
ସଂପୂର୍ଣ୍ୂରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତିର ନିଜର ନୁହେଁ ଏବଂ ତାହାର ରହସ୍ଯ ସେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆୟତ୍ତ କରିପାରି ନାହି। ସେ ଦେଖୁଛି ଯେ ଏହି ଜଗତରେ ସେ ଚିନ୍ତାକରୁଛି, 
ସଂକନ୍ପ କରୁଛି, ନାନା ବିଷୟ ଅନୁଭବ କରୁଛି ଓ ସେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି। 
ସେ ସହଜାତ ସଂସ୍କାର ଦ୍ବାରା ସ୍ଵୀକାର କରିନିଏ, ଅଥବା ବୁଦିବିଚାର ଦ୍ବାରା 
ସେ ନିଜ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏପରି ଧାରଣା କରିଥାଏ, ଅନ୍ତତଃ ଏପରି ଭାବରେ 
ଜୀବନଯାପନ କରିଥାଏ ଯେପରିକି ସେ ନିଜେ ଗୋଟିଏ ସ୍ବଠନ୍ତ୍ର ସ୍ଵୟଂଭୂ 
ସତ୍ତା ଯାହାର ଚିନ୍ତା, ସଂକନ୍ଥନ ଅନୁଭୂତି ଓ ସକଳ କର୍ମରେ ସ୍ବାଧୀନତା 
ରହିଛି। ସେ ତାହାର ଅନିଷ୍ଟ, ଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ଦୁଃଖ-ଯନ୍ତ୍ରଣାର ଭାର ନିଜେ ବହନ 
କରେ ଏବଂ ତାହାର ଜ୍ଞାନ ଓ ଇଷ୍ଟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାହାର ନିଜର ଯୋଗ୍ଯତା 
ଓ ଦାୟିତ୍ସ ନିଜେ ବହନ କରେ। ସେ ତାହାର ସାବ୍ଵ୍ଵିକ୍‌ ରାଜସିକ ବା 
ତାମସିକ ଅହଂକାରକୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବାର ଅଧ୍‌କାର ଦାବି କରେ, ଏବଂ 
ଆତମ୍ମମ୍ଭରିତାବଶତଃ ମନେକରେ ଯେ ସେ ନିଜ ଶଚ୍ତିବଳରେ ନିଜର ଭାଗ୍ୟ 


୭୦୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଗଠନ କରିବ ଏବଂ ଜଗତକୁ ନିଜ ପ୍ରୟୋଜନରେ ନିୟୋଜିତ କରିପାରିବ। 
ନିଜ ସମ୍ବନ୍ତରେ ତାହାର ଏହି ପ୍ରକାର ଧାରଣା ଯୋଗେ ବିଶ୍ଧପ୍ରକୃତି (୫୩୮୭) 
ତାହା ମଧ୍ଯରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ଏବଂ ତାହାର ନିଜର ଧାରଣା ଅନୁଯାୟୀ 
ପ୍ରକୃତି ତାହାକୁ ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ମହତ୍ତର 
ଭାଗବତ ସତ୍ତା ରହିଛନ୍ତି, ପ୍ରକୃତି ସର୍ବଦା ତାଙ୍କରି ଇଚ୍ଛା ପୂରଣ କରନ୍ତି। 
ମନୂଷ୍ୟର ନିଜ ଦୃଷ୍ଠିଭଙ୍ଗୀର ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତି ତାହାର ଅଧ୍‌କାଂଶ ଭ୍ରାନ୍ତି ସଦୂଶ 
ଏକ ପରମସତ୍ୟର ଅପଳାପ ଏବଂ ଏହାହି ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଭ୍ରମାତ୍ମକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
(,/ଞ|65) ସୃଷ୍ଟି କରେ ଯଦିଚ ତାହା କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇଥାଏ | ତାହାର ଆତ୍ମାପକ୍ଷରେ 
ଯାହା ସତ୍ଯ, ମନୁଷ୍ଯ ତାହାକୁ ତାହାର ଅହଂରୁପ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵବର ସତ୍ଯରୂପେ 
ବ୍ୟବହାର କରେ; ଅହଂର ମିଶ୍ରଣ ହେତୁ ସେହି ସତ୍ଯର ପ୍ରୟୋଗ ଭ୍ରାନ୍ତ 
ହୁଏ, ସତ୍ଯକୁ ଭ୍ରାନ୍ତରୁପ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଏ ଏବଂ ଏହା ବହୁବିଧ ଅଜ୍ଞତାର 
କାରଣ ହୁଏ। ମନୂଷ୍ଯର ବହିର୍ମୂୁଖୀ ଚେତନାର ମୌଳିକ ତ୍ରୁଟି ହେତୁ ଏପରି 
ଅଞ୍ଚତା ଜାତ ହୁଏ। ମୌଳିକ ତ୍ରୁଟି ଏହି ଯେ ସେ ତାହାର ବହିର୍ଜୀବନର 
ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ କ୍ରିୟାର ଭୂମିକାରେ ନିଜକୁ ଅଧ୍‌ଷ୍ତିତ କରେ - ଏହା ପ୍ରକୃତିର ଏକ 
କୌଶଳ ମାତ୍ର - ଏହି ବହିର୍ଜୀବନର କ୍ରିୟାବଳିରେ ଆତ୍ମାର ଯେତିକି ପ୍ରଭାବ 
ପ୍ରତିଫଳିତ ହୂଏଥ, କେବଳ ସେତିକି ମାତ୍ର ସେ ତାହାର ଭୂମିକାରେ ସ୍ବୀକାର 
କରେ। ସେ ତାହାର ଅନ୍ତରର ମହତ୍ତର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା ବିଷୟରେ ଲକ୍ଷ୍ଯଭ୍ରଷ୍ 
ହରଏ। ଏହି ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା ତାହାର ମନ, ପ୍ରାଣ, ସୃୂଜନୀଶକ୍ତି ଓ କର୍ମସମୂହକୁ 
ଏକ ଅସଂପନ୍ନ ସିଦିିର ଆଶା ଓ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଅନ୍ତନି ହିତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରେ । 
ଏଠାରେ ବିଶ୍ଧ-ପ୍ରକୃତି ବିଶ୍ବର ଅଧୀଶ୍ବର ପୁରୂଷଙ୍କ ପ୍ରଭୂତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛି, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୃଷ୍ଟ ଜୀବକୁ ତାହାର ନିଜ ସ୍ଵଭାବର ଧର୍ମ ଅନୁଯାୟୀ ଗଠନ 
କରୁଛି, ତାହାର କର୍ମ ନିରୂପଣ କରୁଛି, ମନୁଷ୍ଯକୁ ମଧ୍ଯ ତାହାର ମାନବତାର 
ସାଧାରଣ ଧର୍ମ ଅନୁଯାୟୀ ଗଠନ କରୁଛି, ତାହାର କର୍ମ ନିରୂପଣ କରୁଛି ¬ 
ସେହି ଧର୍ମ ଦେହ ଓ ପ୍ରାଣରେ ଆବଦ୍ଧ ଅଜ୍ଞାନ ମନୋମୟ ସତ୍ତାର ଧର୍ମ 
ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟଷ୍ତିଗତ ମନୁଷ୍ଯକୁ ତାହାର ବିଶେଷ ଶ୍ରେଣୀର 
ଧର୍ମ ଅନୁଯାୟୀ ଏବଂ ତାହାର ନିଜର ମୂଳ ସ୍ବଭାବର ବିଭିନ୍ନ ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 
ଅନୁଯାୟୀ ଗଠନ କରୁଛି ଏବଂ ତାହାର ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ କର୍ମ ନିରୂପଣ କରୁଛି। 
ଏହି ବିଶ୍ବ-ପ୍ରକୃତିହିଁ ଶରୀରର ଯାନ୍ତ୍ରିକ କ୍ରିୟାସମୂହର ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ପ୍ରାଣିକ ଓ ସ୍ନାୟବିକ ଅଂଶସମୂହର ସହଜାତ ପ୍ରକ୍ରିୟାସମୂହକୁ ବିନ୍ଯସ୍ତ କରେ, 
ପରିଚାଳନ କରେ। ସେଠାରେ ଯେ ଆମ୍ଭେମାନେ ତାହାର ଅଧୀନ, ତାହା 
ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଗମନ, ସଂକଳ୍ପ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ଯେଉଁ କ୍ରିୟାଧାରା 
ବର୍ତମାନ ପ୍ରାୟ ସେହିପରି ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ଚାଲିଛି ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତି ଗଠିତ 


ପରମ ରହସ୍ୟ ୭୦୧ 


ଓ ପରିଚାଳିତ କରୁଛି। ଏଠାରେ କେବଳ ପ୍ରଭେଦ ଏହି ଯେ ପଶ୍ୁ-ମନର 
କ୍ରିୟାସମୂହ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ପ୍ରକୃତିର ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ଅନୁସରଣ, କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟର ବିଶେଷତ୍ସ 
ଏହି ଯେ ତାହାର ଆଧାରରେ ଯେଉଁ ସଚେତନ କ୍ରମବିକାଶ ଘଟୁଛି ତହିଁରେ 
ତାହାର ଅନ୍ତରାମ୍ବାର ଅଧୁକତର ସକ୍ରିୟ ସହଯୋଗ ରଖୁଛି, ଯାହା ଫଳରେ 
ତାହାର ବହିର୍ମୂଖୀ ମନରେ ଏକ ପ୍ରକାର ସ୍ଵାଧୀନତାର ବୋଧ ଏବଂ ତାହାର 
ଯାନ୍ତ୍ରିକ ସ୍ବଭାବ ଉପରେ କ୍ରମବର୍ଦ୍ମାନ ପ୍ରଭୂୁତ୍ଵର ବୋଧ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ସେପରି 
ଧାରଣା ତାହା ପକ୍ଷରେ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ଓ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ କିନ୍ତୁ ତାହାର ଅଧୁକାଂଶ 
ଧାରଣା ଭ୍ମାତ୍ମକ। ପୁନଶ୍ଚ ଏପରି ଧାରଣା ବିଶେଷ ଭ୍ରାନ୍ତିଜନକ, କାରଣ 
ତାହା ତାହାର ବନ୍ଧନ-ଦଶାର ନିରାଟ ସତ୍ଯ ବିଷୟରେ ବିଚାର କରିବା 
ପାଇଁ ତାହାକୁ ଅସମର୍ଥ କରେ ଏବଂ ତାହାର ନିଜର ସ୍ବାଧୀନତା ବିଷୟରେ 
ମିଥ୍ଯାଧାରଣା ତାହାକୁ ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ପ୍ରଭୂତ୍ଵର ସନ୍ଧାନରେ ବାଧା 
ଦାନ କରେ। କାରଣ ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ବାଧୀନତା ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ତାହାର 
ପ୍ରଭୂତ୍ବ ପ୍ରକୃତରେ ବାସ୍ତବ ସତ୍ଯ ନୁହେଁ ଏବଂ ତାହା ପୂର୍ଣ୍ତାଙ୍ଗ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ତାହାର ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭାଗବତ ସତ୍ତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଚେତନ 
ନ ହୁଏ, ଏବଂ ତାହାର ଅହଂଠାରୁ ଭିନ୍ନ ତାହାର ନିଜର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ତା 
ଓ ଆତ୍ମାର ଆୟତ୍ତାଧୀନ ନ ହ୍ରଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଆତ୍ମବାନ୍‌' ନ ହୂୁଏ। 
ସେହି ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମନ-ପ୍ରାଣ-ଦେହରେ ପ୍ରକଟ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରୁଛି, ସେ ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ବଧର୍ମ ନିଦ୍ିଷ୍ଟ କରନ୍ତି, ତାଙ୍କରି 
ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଚୈତ୍ଯପୁରୁଷର ବାହ୍ଯ ନିୟତି ଓ କ୍ରମବିକାଶ 
ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୂଏ। ସୁତରାଂ ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ତାହାର ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମା 
ଓ ସତ୍ତାକୁ ଲାଭକରେ, ସେତେବେଳେହି ତାହାର ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନଙ୍କର ସଚେତନ 
ଯନ୍ତ୍ର ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ ଶନ୍ତିରେ ପରିଣତ ହୋଇପାରେ । 

ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରତମ ସତ୍ତା ସହିତ 
ସଂଯୋଗ ସ୍ଥାପନ କରୁ ସେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଜାଣିପାରୁ ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସେହି ଏକ ଆତ୍ମା ଓ ଭଗବାନ ରହିଛନ୍ତି। 
ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତି ତାଙ୍କରି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ତାଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶ କରେ। ଆମ୍ଭେମାନେ ନିଜେ 
ଏହି ଆତ୍ମାରହି ଆତ୍ମା, ଏହି ସତ୍ତାରହିଁ ସତ୍ତା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଶରୀର ତାଙ୍କର 
ପ୍ରତିଭୂସ୍ବରୂପ ତାଙ୍କରି ବିଗ୍ରହହ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜୀବନ ତାଙ୍କର ଜୀବନନଜ୍ଛନ୍ଦର 
ଗୋଟିଏ ଗତିଧାରା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମନ ତାଙ୍କର ଚେତନାର ଗୋଟିଏ କୋଷ 
(5)୧ଞ1)), ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଇନ୍ଦ୍ିୟରାଜି ତାଙ୍କରହି ଯନ୍ତ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଭାବାବେଗ 
ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତିସକଳ ତାଙ୍କରହି ଆତ୍ମାନନ୍ଦର ଅନ୍ରେଷଣ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ 
କର୍ମ ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟସାଧନର ପ୍ରଣାଳୀ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସ୍ଵାଧୀନତା ଗୋଟିଏ 


୭୦୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଛାୟା ମାତ୍ର - ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅଜ୍ଞ ଅବସ୍ଥାରେ ଏହି ସ୍ଵାଧୀନତା ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ବା ଆଭାସ ମାତ୍ର; କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ତାଙ୍କୁ ଏବଂ ନିଜକୁ 
ଜାଣିପାରୂଚ ସେତେବେଳେ ତାହା ହୁଏ ତାଙ୍କର ଅକ୍ଷୟ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଏକ 
ଅଂଶ ଓ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ପ୍ରଣାଳୀ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ରୂତ୍ଵ ତାଙ୍କର କ୍ରିୟାଶୀଳ 
ଶକ୍ତିର ପ୍ରତିଚ୍ଛାୟା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସର୍ବୋକ୍କୁଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ତାଙ୍କର ଜ୍ୟୋତିର ଏକ 
ଅଂଶମାତ୍ରଚ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆତ୍ମାର ଉଚ୍ଚତମ ଓ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସଂକଳ୍ପ 
ସେହି ବିଶ୍ଵନିୟନ୍ତା ଓ ବିଶ୍ବାତ୍ମାଙ୍କରର ସର୍ବଭୂତରେ ବିରାଜିତ ସେହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କ 
ସଂକଳ୍ପର ପରିକଳ୍ପନା ଓ ବାର୍ତାବହ। ସର୍ବଭୂତର ହୃଦୟରେ ଅଧ୍୍‌ଷ୍ଠିତ ପରମେଶ୍ବର 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅଜ୍ଞାନ ଅବସ୍ଥାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଦବହିର୍ମୁଖୀ ଓ ଅନ୍ତମ୍ମୁଖୀ 
କର୍ମଧାରାରେ ଏହି ନିମ୍ନତନ ପ୍ରକୃତିର ମାୟା ଦ୍ବାରା ଯନ୍ତ୍ରପୁତ୍ତଳିତୂଲ୍ୟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ପରିଚାଳିତ କରୁଛନ୍ତି। ଅଜ୍ଞାନତିମିରରେ ଅଥବା ଜ୍ଞାନର ଆଲୋକ ମଧ୍ୟରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ଥ୍‌ଲେ ସୁଦ୍ଧା ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିରାଜିତ, ଏହି 
ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ୟରେ ବିରାଜିତ ସେହି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଜୀବନ ଧାରଣ 
କରୂ। ଏହି ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଏହି ସତ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ସଚେତନ ଭାବରେ ଜୀବନଯାପନ 
କରିବା ଦ୍ବାରାହିଁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଅହଂରୁ ମୁକ୍ତ ଓ ମାୟାର ବନ୍ଧନରୁ ନିଷ୍ଠତି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ। ଅନ୍ୟ ସକଳ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଧର୍ମ ଏହି ଧର୍ମ ନିମିତ୍ତ କେବଳ 
ପ୍ରସ୍ତୁତି ମାତ୍ର ଏବଂ ସକଳ ଯୋଗସାଧନା କେବଳ ଏକ ଉପାୟ ମାତ୍ର 
ଯାହାଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ତାର ପ୍ରଭୁଙ୍କ ସହିତ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସତ୍ତାର ଅନ୍ତର୍ପୂରୂଷ ଓ ଆତ୍ମା ସହିତ ପ୍ରଥମେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ମିଳନରେ 
ଉପନୀତ: ହେଉ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ପୂର୍ଣ୍ଣଜ୍ୟୋତିର ଆଧାର ହୋଇପାରିଲେ 
ତାଙ୍କ ର୍ସହିତ ସମଗ୍ରଭାବରେ ଯୁକ୍ତ ହେଉ। ଆତ୍ଭମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିର ସକଳ 
ଭ୍ରାନ୍ତିର ସକଳ ସମସ୍ଯାର, ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ବାସୀ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହେବାହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ଅବଲମ୍ବନରେ, 
ପ୍ରାଣ) ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ହୃଦୟ ଯୋଗେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ 
ସକଳ ଜ୍ଞାନ/ ସଂକନ୍ଥ ଓ କର୍ମ ଯୋଗେ, “ସର୍ବଭାବେନ” ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସଚେତନ ଆତ୍ମା ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟସାଧ୍‌କା ପ୍ରକୃତିର ସକଳ ଧାରାରେ 
ଲଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଭିମୁଖୀ ହେବାହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗ। ଏବଂ ଯେତେବେଳେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ସର୍ବଦା ଏବଂ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ଏହା କରିପାରୂଥ ସେତେବେଳେ 
ଭାଗବତ ଜ୍ୟୋତି ଓ ପ୍ରେମ ଓ ଶକ୍ତି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଅଧୁକାର କରେ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଆତ୍ମା ଓ କରଣ ଉଭୟକୁ ଅଭିଷିକ୍ତ କରେ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତଃ ପୁରୂଷ 
ଓ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜୀବନର ସକଳ ସଂଶୟ, ସମସ୍ଯା, ଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ବିପଦ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ନିର୍ବିଘ୍ନରେ ପରିଚାଳନା କରେ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅବିନାଶୀ 


ପରମ ରହସ୍ୟ ୭୦୩ 


ଓ ଶାଶ୍ବତ ପଦର ପରମ ଶାନ୍ତି ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ମୁକ୍ତି ମଧ୍ଯକୁ “ପରାଂ ଶାଚ୍ତିମ୍‌, 
ସ୍ଥାନଂ ଶାଶ୍ବତମ୍‌' ମଧ୍ଯକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ। 

କାରଣ ଗୀତା ନିଜ ଯୋଗର ସକଳ ନିୟମ, ଧର୍ମ ଏବଂ ଗଭୀରତମ 
ମର୍ମ ପ୍ରକାଶ କରିବା ପରେ, ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଜ୍ଞାନର ରୂପାନ୍ତରକାରୀ ଆଲୋକ 
ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯର ମନ ନିକଟରେ ଯେଉଁସବୁ ପ୍ରଥମ ରହସ୍ଯ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ, 
ତାହାର ଭର୍ଦ୍ଧରେ ଅନ୍ଯ ଏକ ଗଭୀରତର ଗୁହ୍ଯତର ସତ୍ଯ ବିଷୟର ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିବା ପରେ ସହସା ଘୋଷଣା କଲା ଯେ ଆହୁରି ଗୋଟିଏ ପରମ ବାକ୍ଯ 
“ପ୍ରରମଂ ବଚଃ”” ଏବଂ ସର୍ବଗୁହ୍ୟତମ ସତ୍ଯ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କହିବାକୁ ବାକି 
ଅଛି। ଏହି ଗୁହ୍ଯ ଅପେକ୍ଷା ଗୁହ୍ଯ ସତ୍ଯଟି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ପରମ ଶ୍ରେୟଃ 
ନିମନ୍ତେ ଜଗଦ୍‌ଗୁରୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବେ, ଯେହେତୁ ଅର୍ଜ୍ଜନ ତାଙ୍କର ନିର୍ବାଚିତ 
ଓ ପ୍ରିୟ “ଇଷ୍ଟୋଃସି ମେଂ।। କାରଣ ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ - ଉପନିଷଦରେ 
ଯେପରି ବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଛି - ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ନିର୍ବାଚିତ ଯେଉଁ ମହାତ୍ମାଙ୍କ 
ନିକଟରେ ନିଜର ଶରୀରକୁ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି କେବଳ ତାଙ୍କୁହିଁ ଏହି ରହସ୍ଯ 
କୁହାଯାଏ, କାରଣ ସେ କେବଳ ହୃଦୟ, ମନ ଓ ପ୍ରାଣରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଏତେ ନିକଟବର୍ତୀ ଯେ ତାଙ୍କର ସକଳ ସତ୍ତାରେ ଯଥାର୍ଥରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ବଶବର୍ତଭୀ ହୋଇ ସେ କର୍ମ କରିପାରନ୍ତି ଓ ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ଏହାର 
ଅନୁଶୀଳନ କରିପାରନ୍ତି। ଗୀତାର ଶେଷ ବାଣୀ, ଯେଉଁ ପରମ ବାକ୍ଯରେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ରହସ୍ଯଟି ପ୍ରକାଶପୂର୍ବକ ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା ସମାପ୍ତ କରାଯାଇଛି, ତାହା 
ଦୁଇଟି ମାତ୍ର ସଂକ୍ଷିପ୍ର ସୁସ୍ପତଷ୍ତ ସରଳ ଶ୍ଳୋକରେ କଥ୍‌ତ ହୋଇଛି। ଏହି 
ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକର କୌଣସି ଟୀକା ବା ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରାଯାଇ ନାହିଁ ଏବଂ ତାହା 
ସ୍ଵତଃ ମନର ଗଭୀରରେ ପ୍ରବେଶ କରେ ଏବଂ ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତିରେ 
ନିଜ ଅର୍ଥର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରକାଶ କରେ। କାରଣ ଦୃଶ୍ୟତଃ ଏହି ସରଳ ଓ 
ସହଜ ବାଣୀ ଏପରି ଅସୀମ ଅର୍ଥ-ଗୌରବରେ ନିତ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଯେ ତାହା 
କେବଳ ମାତ୍ର ଏକପ୍ରକାର ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ସଦାପ୍ରସାରମାନ ଅନୁଭୂତି ଦ୍ବାରାହିଁ 
ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଏହି ବାକ୍ଯଗୁଡ଼ିକ ଉଚ୍ଚାରିତ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଅନୂଭବ କରୁ ଯେ ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଶିଷ୍ଯର ଅନ୍ତରାତ୍ମାକୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଥୁଲା, ଏବଂ ଅବଶିଷ୍ଟ ଯାହାକିଛି କଥ୍‌ତ ହୋଇଥ୍‌ଲା ତାହା 
କେବଳ ସାଧନାରେ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ କରିବା ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯ ସଞ୍ଚାର କରିବା ପାଇଁ 
ତାତ୍ତ୍ରିକ ଶିକ୍ଷାସ୍ପରୂପ ଥ୍ଲା। ଭଶ୍ନରଙ୍କର ସେହି ଗୁହ୍ଯ ଅପେକ୍ଷା ଗୁହ୍ଯ ସର୍ବୋଚ୍ଚ 
ଏବଂ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବାଣୀଟି ଏହି - ‹“ମୋଠାରେ ତୂମର ମନ ସନିବିଷ୍ଟ 
କର, ମୋର ଭକ୍ତ, ମୋର ଉପାସକ ହୁଅ, ମୋ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସକଳ 


୭୦୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଉତ୍ସର୍ଗ କର ମୋତେ ନମସ୍କାର କର, ତୁମେ ମୋ ନିକଟକୁ ଆସିବ, 
ତୂମ ନିକଟରେ ମୋର ଏହି ପ୍ରତିଜ୍ଞା ଓ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତ୍ରୁ କାରଣ ତୁମେ ମୋର 
ପ୍ରିୟ। ସର୍ବ ଧର୍ମ ପରିତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ ଏକମାତ୍ର ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅ। ମୁଁ 
ତୂମକୂ ସକଳ ପାପ ଓ ଅଶୁଭରୁ ମୁକ୍ତ କରିବି, ଶୋକ କର ନାହି।”' 

ଗୀତା ସର୍ବତ୍ର ଯୋଗର ଗୋଟିଏ ମହତ୍‌ ଏବଂ ସୁନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସାଧନପ୍ରଣାଳୀ, 
ଗୋଟିଏ ଉଦାର ଓ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକ ପଦ୍ଧତି ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ଵଭାବ, ସ୍ବଧର୍ମ, 
ଜୀବନର ସାଚ୍ତ୍ଵିକ ବିଧାନ, ¬ ଯାହା ମଧ୍ୟରୂ ଆତ୍ମ-ଅତିକ୍ରମଣ ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯ 
ତାହାର ଏହି ଉଚ୍ଚତମ ଗୁଣର ସୀମାର ଉର୍ଣ୍ବକୁ ସମୁନ୍ଧୀତ ହ୍ରଏ ଏବଂ ଯାହା 
ପରମ ଉଦାର ଅମୃତମୟ ଜୀବନର ମୁକ୍ତ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟକୁ ପରିଚାଳିତ 
କରେ - ଜୀବନର ପୂର୍ତ୍ରତା ଲାଭ ନିମିତ୍ତ ନାନା ନିୟମ, ସାଧନପ୍ରଣାଳୀ, 
ବିଧ୍‌ ଓ ବିଧାନ ବିଷୟରେ ନିର୍ବନ୍ଧ ଉପସ୍ଥାପନ କରିବା ପରେ, ବର୍ତ୍ରମାନ 
ହଠାତ୍‌ ନିଜର ସେହି ବଣ୍ତନାର ଧାରା ଅତିକ୍ରମ କରି ମାନବାମ୍ମା ସମ୍ମୁଖରେ 
ପ୍ରକାଶ କଲା ¬ ସକଳ ଧର୍ମ ପରିତ୍ୟାଗ କର, କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ, 
ତୂମର ଉର୍ଦ୍ବରେ। ତୁମର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ, ତୂମ ମଧ୍ୟରେ ବିରାଜିତ ଭଗବାନଙ୍କ 
ନିକଟରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କର;ଟ ତ୍ରମ ପକ୍ଷରେ ଆଉ କିଛି ପ୍ରୟୋଜନ 
ନାହିଁ ଏହାହିଁ ସତ୍ୟତମ, ମହତ୍ତମ ପନ୍ଥା, ଏହାହି ଯଥାର୍ଥରେ ପରିତ୍ରାଣ ।”” 
ଜଗତର ଅଧୀଶ୍ବର କୁରୁୂକ୍ଷେତ୍ରରେ ଦିବ୍ଯ ସାରଥ୍‌ରୂପେ, ଦିବ୍ଯ ଗୁରୂରୂପେ 
ମନୁଷ୍ଯ ନିକଟରେ ଭଗବାନ, ପୁରୁଷ ଓ ଆତ୍ମା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମହାନ୍‌ ସତ୍ୟସମୂହକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି, ବହୂ ବୈଚିତ୍ୟ୍ୟମୟ ଜଗତର ସ୍ବରୂପକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛନ୍ତି, 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ମନୁଷ୍ୟର ମନ, ପ୍ରାଣ, ହୃଦୟ ଓ ଇନ୍ଦିୟନିଚୟର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁ ସର୍ବଜୟୀ ସାଧନା ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯ ତାହାର 
ନିଜର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଆତ୍ମସଂଯମ ଓ ପ୍ରୟାସଯୋଗେ ମରଜୀବନଚରୁ ଅମୃତତ୍ଵ ମଧ୍ୟକୁ 
ଉଠିପାରେ, ତାହାର ସୀମାବଦ୍ଧ ମାନୁଷିକ ଜୀବନରୁ ଅନନ୍ତ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଜୀବନ 
ମଧ୍ଯକୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇପାରେ, ତାହାରି ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି। ପୁନଶ୍ଚ ବର୍ତମାନ 
ମନୂଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ, ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ଯରେ, ବିରାଜିତ ଆତ୍ମା ଓ ଭଗବାନରୂପେ 
ସେ ମନୂଷ୍ଯକୁ କହିଲେ - ““ପରିଶେଷରେ ଏହିସବୁ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପ୍ରୟାସ ଓ 
ଆତ୍ମସଂଯମର କୌଣସି ଆବଶ୍ଯକତା ରହିବ ନାହିଁ: ନିୟମ ଓ ଧର୍ମର ସର୍ବବିଧ 
ଅନୁସରଣ, ସର୍ବବିଧ ସୀମାବଦ୍ଧ ଅବସ୍ଥାର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଓ ଭାର ପରିଶେଷଟେ 
ବର୍ଜନ କରିପାରିବ ଯଦି ତୁମେ ମୋ ନିକଟରେ ନିଜକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ସମର୍ପଣ 
କରିପାର, ତୂମ ମଧ୍ପୂରେ ଓ ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ଯରେ ବିରାଜିତ ଆତ୍ମା ଓ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିପାର ଏବଂ ଏକମାତ୍ର ତାଙ୍କର ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ସଂପୂର୍ଣ 


ପରମ ରହସ୍ୟ ୭୦୫ 


ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିପାର। ତୁମର ସମଗ୍ର ମନକୁ ମୋ ଆଡ଼କୁ ଫେରାଅ, 
ତୂମର ମନକୁ ମୋର ଚିନ୍ତାରେ ଓ ମୋର ସାନ୍ନିଧ୍ଯର ଅନୂଭୂତିରେ ସତତ 
ପୂର୍ଣ୍ଣକର । ତୂମର ହୃଦୟକୁ ସଂପୂର୍ଣ ରୂପେ ` ମୋର ଅଭିମୁଖୀ କର; ତୂମର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ, ତାହା ଯାହା ହେଉନା କାହିକି ମୋଠାରେ ଯାଜ୍ଞ ଓ ନିବେଦନରେ 
ପରିଣତ କର। ଏହା ସଂପନ୍ନ ହେଲେ, ତୂମର ଜୀବନ, ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଓ 
କର୍ମରେ ମୋତେ ମୋର ଇଚ୍ଛା ସମର୍ଣ୍ କରିବାକୁ ଛାଡ଼ିଦିଅ ତୁମ ମନ, 
ହୃଦୟ, ପ୍ରାଣ ଓ କାର୍ଯ୍ୟାବଳୀ ସମ୍ପର୍କରେ ମୁଁ ଯାହା କରେ ନା କାହିଁକି, 
ସେଥ୍‌ରେ ତୁମେ ବ୍ୟଯଥ୍ତ ବା ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହୁଅ ନାହିଁ, ଯଦ୍ଯପି ତାହା ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜର ସୀମାବଦ୍ଧ ଇଚ୍ଛା ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ପାଇଁ ନିଜ ଉପରେ 
ଯେଉଁସବୁ ନୀତି ଓ ଧର୍ମ ଆରୋପ କରେ ତାହାର ଅନୁଯାୟୀ ନୂହେଁ ବୋଲି 
ବୋଧହୁଏ। ମୋର ଧାରାସମୂହ ପୂର୍ଣ୍ଠତମ ଜ୍ଞାନନ ଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରେମର ଧାରା। 
ଏହା ସବୁ ବିଷୟ ଜାଣେ ଏବଂ ସମସ୍ତ ବିଷୟର ଏପରି ଯୋଗାଯୋଗ 
ସ୍ଥାପନ କରେ ଯାହାର ପରିଣାମ ସର୍ବାଙ୍ଗସୁନ୍ଦର ହରଏ କାରଣ ତାହା ସର୍ବାଙ୍ଗୀଣ 
ପୂର୍ଷ୍ଚତାର ଯାବତୀୟ ସୂତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ଶୋଧନ କରୁଛି, ଏକତ୍ର ବୟନ କରୁଛି। 
ଏଠାରେ ତୁମ ସହିତ ମୁଁ ତୁମର ଯୁଦ୍ଧ-ରଥରେ ଉପସ୍ଥିତ ମୁଁ ତୁମର ଭିତରେ 
ଓ ବାହାରେ ଜଗତର ଅଧୀଶ୍ଵରରୂପେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛି, ମୁଁ ପୂନରାୟ ତୁମକୁ 
ଅମୋଘ ଆଶ୍ଵାସ, ଅବ୍ଯର୍ଥ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେଉଛି ଯେ ତୁମକୁ ସକଳ ଦୁଃଖ, 
ସକଳ ଅଶୁଭ ଭିତର ଦେଇ ମୋ ନିକଟକୁ ନେଇଆସିବି। ଯେତେ ବାଧା 
ବା ବିଭ୍ରାନ୍ତି ଉପସ୍ଥିତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଏବିଷୟରେ ତୁମେ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ରହ ଯେ, 
ମୁଁ ତୁମକୁ ବିଶ୍ଵସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ଦିବ୍ୟଜୀବନ ମଧ୍ଯକୁ ଏବଂ 
ବିଶ୍ଵବାତୀତ ପୁରୂଷଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଅମୃତମୟ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟକୁ ପରିଚାଳିତ 
କରୁଛି।' 

ଯେଉଁ ଗୁହ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵ ସକଳ ଗଭୀର ଅଧ୍ୟାତ୍ମଞ୍ଚାନ ପ୍ରକାଶ କରେ, ଯାହା 
ବିଭିନ୍ନ ଶିକ୍ଷା ଓ ଉପଦେଶର ଆଦର୍ଶରୁପେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ ଏବଂ ଯାହା 
ଆତ୍ମାର ଅଭିଜ୍ଞତା ଦ୍ବାରା ସମର୍ଥ୍ତ ହୁଏ, ଗୀତାର ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାହାହିଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାର ତତ୍ତ୍ବ ଏବଂ ମନ ଓ ବାହ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ତାହାର 
କେବଳ ପ୍ରକାଶ ବା ରୂପାୟଣ ମାତ୍ର। ଏହାହିଁ ପୁରୁଷ ସହିତ ପ୍ରକୃତିର 
ନିତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧର ତତ୍ଵ୍‌ୱ। ସେହି ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଭଗବାନଙ୍କର ତତ୍ତ୍‌, ଯେ ସମଗ୍ର 
ସୃଷ୍ଟିର ଅଧୀଶ୍ଵର ଏବଂ ଜଗତର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ଓ ଗତିଧାରା ମଧ୍ଯରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଦୃଷ୍ଟିର ଅଗୋଚର ରହିଛନ୍ତି। ବେଦାନ୍ତ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ନାନା ଭାବରେ 
ଏହିସବୁ ସତ୍ଯର ଶିକ୍ଷା ଦେଇଛନ୍ତି। ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ଯାୟଗୁଡ଼ିକରେ ଏହିସବୁ 


୭୦୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସତ୍ୟର ସମନ୍ୟ କରାଯାଇଛି। ସେମାନଙ୍କର ସକଳ ବାହ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ଯ ସତ୍ତ୍ବେ, 
ସେସବୁ ଗୋଟିଏ ସତ୍ଯ ପ୍ରକାଶ କରେ। ଯୋଗର ଦିଭିନ୍ନ ପନ୍ଥା, ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ଅନୁଶୀଳନର ବିଭିନ୍ନ ସାଧନପ୍ରଣାଳୀ ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଚଞ୍ଚଳ ମନ ଓ 
ଅନ୍ଧ ପ୍ରାଣ ପ୍ରଶାନ୍ତ ହୁଏ, ବହୁମୁଖୀ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଏକଙ୍କର ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ, 
ଏବଂ ଆତ୍ମା ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ନିଗୂଢ଼ ସତ୍ଯ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଏପରି 
ବାସ୍ତବ ଓ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ରୂପ ଧାରଣ କରେ ଯେ ଆମ୍ଭେମାନେ ତାହା ମଧ୍ଯରେ 
ସଞ୍ଚାନରେ ବାସ କରିପାରୂଥୁ ଜୀବନଧାରଣ କରିପାରୁ ଅଥବା ଅନନ୍ତ ମଧ୍ଯରେ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ ସତ୍ତାକୁ ବିଲୁପ୍ତ କରିପାରୁ। ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ମନର ଅଜ୍ଞତା ଆଦୌ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଅଭିଭୂତ କରିପାରେ ନାହିଁ । 

ଗୀତା ଯେଉଁ ଗୁହ୍ଯତର ସତ୍ଯଟି ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛି ତାହା ଦିବ୍ୟ 
ପୂରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କର ଗଭୀର ସମନ୍ରୟମୂଳକ ସତ୍ଯ। ସେ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ, ଏକ 
ସଙ୍ଗେ ଆତ୍ମା ଓ ପୁରୁଷ ଏବଂ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଅନ୍ତରତମ ରହସ୍ଯମୟ ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ଭଗବାନ। ଏହା ମାନବର ଚିନ୍ତାର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଜ୍ଞାନ ନିମିତ୍ତ ବିଶାଳତର ଓ 
ଗଭୀରତର ଭିତ୍ତି ସ୍ଥାପନ କରେ ଏବଂ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଅନୁଭୂତିର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ 
ମହତ୍ତର ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମନ୍ମୟକାରୀ ବ୍ୟାପକ ଯୋଗମାର୍ଗର ପ୍ରବର୍ତନ କରେ । 
ଏହି ଗଭୀରତର ରହସ୍ଯ ପରା ପ୍ରକୃତି ଓ ଜୀବର ନିଗୂଢ଼ ତତ୍ଵ ଉପରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ତି। ଜୀବ ସେହି ଶାଶ୍ପତ ଓ ଏହି ବ୍ଯକ୍ତ ପ୍ରକୃତି ଉଭୟତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କର 
ଅଂଶ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵୟମ୍ଭ ଅକ୍ଷର ସତ୍ତାରେ, ତାଙ୍କ ସହିତ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ସତ୍ତାରେ ଏବଂ ମୂଳତଃ ଅଭିନ୍ନ। ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଅନୁଭୂତିର ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଇହ ସଂସାର ଓ ବିଶ୍ବାତୀତ ସତ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଲକ୍ଷିତ ହ୍ରୁଏ 
ତହିଁରେ ଏହି ଗଭୀରତର ॥୍ଚାନଟି ଅଜ୍ଞାତ ରହିଯାଏ, କାରଣ ଯେ ବିଶ୍ବର 
ଅତୀତ, ସେ ଯୁଗପତ୍‌ “ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମ୍‌,, ସର୍ବଜୀବର ହୃଦୟରେ ଅଧୁଧଶ୍ଚିତ 
ଭଶ୍ମର, ସର୍ବଭୂତର ଆତ୍ମା। ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତି-ରାଜ୍ୟରେ ସେ ଯେଉଁ ସକଳ 
ବସ୍ତୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରିଛତ୍ରି ସେସବୁର ଆଦି ସେହି ବାସୁଦେବ, ସେହିଁ ସେହିସବୁର 
ପରମ ଆଦିକାରଣ। ତାଙ୍କର ସକଳ ବିଭୁତି ମଧ୍ୟରେ ସେ ପ୍ରକଟିତ; ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ସେହି କାଳପୁରୂଷ ଯାହାଙ୍କ କର୍ଚ୍ତତ୍ଵରେ ଜଗତର ସକଳ କ୍ରିୟା 
ଚାଲିଛି। ସେ ସକଳ ଞ୍ଞାନର ସବିତା, ଜୀବାମ୍ମାର ପ୍ରେମିକ ଓ ପ୍ରିୟ ଏବଂ 
ସକଳ କର୍ମ ଓ ଯଜ୍ଞର ଅଧୀଶ୍ବର। ଏହି ଗଭୀରତର ସତ୍ଯତର ଗୁହ୍ଯତର 
ରହସ୍ଯର ଅନ୍ତରତମ ଅନୂଭୂତିହିଁ ଗୀତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ପୂର୍ଣ୍ଣ କର୍ମଯୋଗ 
ଓ ପୂଣ୍ଠ ଭକ୍ତିଯୋଗ। ଏହା ଯୁଗପତ୍‌ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ବିଶ୍ଵଭାବ ଏବଂ ମୁକ୍ତ ଓ 
ସର୍ବାଙ୍ଗସିଦ୍ଧ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ନର ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ 


ପରମ ରହସ୍ୟ ୭୦୭ 


ସଂଯୁକ୍ତ ହେବାର ଏବଂ ତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସମଗ୍ର ଭାବରେ ନିବାସ କରିବାର 
ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌ - ଏହାହିଁ ଜୀବର ଅମୃତତ୍ସର ଆଶ୍ରୟ ଏବଂ ସେଥ୍‌ ସଙ୍ଗେ ଏହି 
ଜଗତରେ ଏବଂ ଶରୀରରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବନ୍ଧନରହିତ କର୍ମର ଆଧାର 
ଓ ଶକ୍ତି। 

ଏବଂ ବର୍ତମାନ ପ୍ରକାଶ କରାଗଲା ପରମ ବାକ୍ୟଟି, ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଗୁହ୍ଯ, 
“ଗୁହ୍ୟତମମ୍‌” ବାକ୍ୟଟି। ତାହା ଏହି ଯେ ପରମାତ୍ମା ଓ ଭଗବାନ ସକଳ 
ଧର୍ମରୁ ମୁକ୍ତ ଏକ ଅସୀମ ଅନନ୍ତ ଏବଂ ଯଦିବା ସେ ନିହ୍ଦିଷ୍ଠ ବିଧାନ 
ଅନୁଯାୟୀ ଜଗତ୍‌ ପରିଚାଳିତ କରନ୍ତି, ଏବଂ ମନୂଷ୍ଯକୁ ତାଂର ଜ୍ଞାନ ଓ 
ଅଞ୍ଚାନଂ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯ, ନ୍ଯାୟ ଓ ଅନ୍ୟାୟ, ରାଗ, ଦ୍ବେଷ ଓ ଉଦାସୀନତା, 
ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ, ହର୍ଷ ଶୋକ ଓ ବୈରାଗ୍ଯ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ତାହାର ଦେହଗତ, 
ପ୍ରାଣଗତ, ବୁଦ୍ଧିଗତଃ ହୃଦୟଗତ, ନୈତିକ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ରୀତିନୀତି ଓ ଆଦର୍ଶ 
ଜରିଆରେ ପରିଚାଳନା କରୁଛନ୍ତି ତଥାପି ପରମାତ୍ମା ଓ ଭଗବାନ ଏସବୁର 
ଅତୀତ ଏବଂ ଆମ୍ଭେମାନେ ଯଦି ସକଳ ଧର୍ମ ଉପରେ ନିର୍ଭରତା ବର୍ଚ୍ଚନପୂର୍ବକ 
ସେହି ମୁକ୍ତ ଓ ଶାଶ୍ବତ ପୁରୁଷଙ୍କ ନିକଟରେ ଆତ୍ମସମର୍ପଣ କରିପାରୁ, ପୂର୍ଣ୍ତରୂପେ 
ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ ତାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ନିଜକୁ ଉନ୍ଲୁଖ୍ର ରଖିବା ପାଇଁ ଯତ୍ନବାନ୍‌ 
ହେଉ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ହୃଦୟରେ ଅଧ୍‌ଶ୍ଚିତ ଭଗବାନଙ୍କ ଜ୍ୟୋତି, ଶକ୍ତି ଓ 
ଆନନ୍ଦ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ହେଉ, ଭୟ ଓ ଶୋକବଜିତ ହୋଇ କେବଳ 
ମାତ୍ର ତାଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଗ୍ରହଣ କରୁ, ତାହାହେଲେ ତାହାହିଁ ହେବ ସତ୍ଯତମ, 
ମହତ୍ତମ ମୁକ୍ତି ଏବଂ ତାହାହି ଆଣିବ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ତାର ଓ ପ୍ରକୃତିର 
ପୁଣ୍ୟତମ ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ ସିଦ୍ଧି। ଯେଉମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିର୍ବାଚିତ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଏହି ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୁଏ; କେବଳ ସେମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁମାନେ 
ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟତମ: କାରଣ ସେମାନେ ହେଲେ ତାଙ୍କର ନିକଟତମ, ଏବଂ 
ସେମାନେହି ତାଙ୍କ ସହିତ ଏକୀଭୂତ ହେବା ପାଇଁ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ସମର୍ଥ ଏବଂ 
ସେମାନେ ତାଙ୍କ ସଦୃଶ ପ୍ରକୃତିର ଉଚ୍ଚତମ ଶକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାଧାରାରେ ସ୍ଵାଧୀନଭାବେ 
ସମ୍ମତ ଓ ସମ୍ମିଳିତ ହୋଇ ଆତ୍ମଚେତନାରେ ବିଶ୍ଵପ୍ରସାରୀ ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାରେ 
ବିଶ୍ବାତୀତ ହେବାକୁ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ସମର୍ଥ । 

କାରଣ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ କ୍ରମବିକାଶ- ପଥରେ ଏପରି ଗୋଟିଏ ଅବସ୍ଥା ଆସେ 
ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ଭେମାନେ ସଚେତନ ହେଉ ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଚତୂର୍ଦ୍ିିଶରେ ଯେଉଁ ମହତ୍ତର ସତ୍ତା ବିରାଜମାନ ଓ ତାଙ୍କର 
ନୀରବ ଓ ନିଶଗୂଢ଼ ପ୍ରେରଣା ହେତୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମନ ଓ ପ୍ରାଣରେ ଯେଉଁ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଜାତହୁଏ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ ଚେଷ୍ଟା ଓ କର୍ମ ସେହି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା 


୭୦୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମାତ୍ର। ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ଅନୁଭୂତି ଲାଭକରୁ ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ 
ଯୋଗ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ ଅଭୀପ୍‌ସା ଓ ପ୍ରୟାସ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଥବା ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ, 
କାରଣ ସେସବୁ ମନର ସଂସ୍କାର, ଦାବି, ବଦ୍ଧଧାରଣା, ପକ୍ଷପାତିତ୍ସ ଦ୍ବାରା 
ଏବଂ ବୂହତ୍ତର ସତ୍ଯର ଭ୍ରାନ୍ତ ବା ଅସଂପୂଣ୍ଠ୍ର ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ ଦ୍ବାରା ବିକୃତ ହୁଏ, 
ଅନ୍ତତଃ ସୀମାବଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ। ଆତମ୍ଭମାନଙ୍କର ଧାରଣା, ଅଭିଜ୍ଞତା ଓ ପ୍ରୟାସ 
ମହତ୍ତମ ଆଦର୍ଶ ବିଷୟରାଜିର କେବଳ ମାନସିକ ପ୍ରତିରୂପ ମାତ୍ର। ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଅଧୁକତର ପୂଣ୍ଠ୍ରଭାବେ, ସାକ୍ଷାତଭାବେ, ମୁକ୍ତଭାବେ, ଉଦାର ଭାବେ, ବିଶ୍ଵଗତ 
ଓ ଶାଶ୍ପତ ସଂକଳ୍ପ ସହିତ ଅଧ୍‌କତର ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ସହିତ ସଂପାଦିତ ହେବ, 
ଅବଶ୍ଯ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତନି ହିତ ସେହି ପରମ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା, କେବଳ 
ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ପରମତମ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣତମ ଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରଜଞ୍ଚାର ହସ୍ତରେ ନିଜକୁ 
ନିବିରୋଧରେ ଅର୍ପଣ କରିପାରୂ, ନିଜର ଦାୟିତ୍ଵ ହସ୍ତାନ୍ତର କରିପାରୂ। ସେହି 
ପରମ ଶକ୍ତି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ନୂହନ୍ତିଃ ତାହା ଅନ୍ୟ ସକଳ ଆତ୍ମା 
ସହିତ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ନିଜର ଆତ୍ମା ଏବଂ ସେ ଯୁଗପତ୍‌ 
ବିଶ୍ବାତୀତ ସତ୍ତା ଓ ବିଶ୍ଵଗତ ପୂରୂଷ। ଆତ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ତା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
କର୍ମ ସେହି ମହତ୍ତମ ସତ୍ତାର ବଶବର୍ତୀ ହେଲେ, ତାହା ବର୍ତମାନ ଯେପରି 
ବୋଧହେଉଛି, ଏହିପରି ମାନସିକ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍୍ୟ ଯୋଗୁଁ ବ୍ଯଷ୍ତିଗତ ଭାବରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ନିଜର ଅଧ୍‌କାରଭୂକ୍ତ ରହିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତାହା ହେବ ଏକ ଅନନ୍ତର, 
ଏକ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଭାଗବତ ସତ୍ତାର ବିରାଟ କର୍ମ, ତାହା ହେବ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଗଭୀର ବିଶ୍ଵଗତ ଆତ୍ମା ଏବଂ ଏହି ବିଶ୍ବାତୀତ 
ପୂରୂଷଙ୍କର ନିତ୍ଯ, ସ୍ଵତଃସୂର୍ଭ ରୂପାୟଣ ଓ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି। ଗୀତା ନିର୍ଦେଶ କରୁଛି 
ଯେ ଏହା ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇପାରେ, ଯଦି କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ଚିନ୍ତାମନୋଭାବର ସର୍ତ ନ ରଖି ଆତ୍ମସମର୍ପଣ କରାଯାଏ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଯୋଗ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜୀବନ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆନ୍ତର ସତ୍ତାର ଅବସ୍ଥା ସେହି 
ସଦାଜ୍ଚାଗ୍ରତ ଅନନ୍ତଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଅବାଧରେ ନିର୍ଦାରିତ ହେବ ଏ ଧର୍ମ ବା 
ସେ ଧର୍ମ ବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଧର୍ମରେ ମନର ଆଗ୍ରହାତିଶଯ୍ୟ ଦ୍ବାରା ପୂର୍ବରୁ 
ସ୍ଥିର କରାହେବ ନାହିଁ। ସେତେବେଳେ ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ଵୟଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଯୋଗକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ପରମତମ ପୂର୍ଣ୍ଣତାକୁ ଉନ୍ନୀତ କରିବେ । 
ଏପରି ପୂର୍ଣ୍ଣତା କୌଣସି ବାହ୍ୟ ବା ମାନସିକ ଆଦର୍ଶ ବା ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ବିଧାନର 
ପୂଣ୍ଠି ସାଫଲ୍ୟ ନୁହେଁ। ମାତ୍ର ତାହା ହେବ ବିଶାଳ ଓ ବ୍ଯାପକ ଯାହା 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମନ ପକ୍ଷରେ ଅପରିମେୟ। ସେହି ସିଦ୍ଧି ଏକ ସର୍ବଦର୍ଶୀ ପ୍ରଜ୍ଞା 
ଦ୍ବାରା ସମଗ୍ର ସତ୍ୟ ଅନୁସାରେ ବିକଶିତ ହେବ - ପ୍ରଥମତଃ ଅବଶ୍ଯ ତାହା 


ପରମ ରହସ୍ୟ ୭୦୯ 


ହେବ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମାନବୀୟ ସ୍ଵଭାବର ସତ୍ଯ ¬ କିନ୍ତୁ ତପୂରେ ତାହା 
ହେବ ଏକ ମହତ୍ତର ବିଷୟର ସତ୍ୟ ଯାହା ଅନୁଯାୟୀ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବ। ସେହି ମହତ୍ତର ସତ୍ୟ ହେଲା ଏକ ଅପରିମେୟ, ଅବିନଶ୍ବର, 
ମୁକ୍ତ ଓ ସର୍ବରୂପାନ୍ତରକାରୀ ସତ୍ତା ଓ ଶକ୍ତିକ ଭାଗବତ ଓ ଅନନ୍ତ ପ୍ରକୃତିର 
ଜ୍ୟୋତି ଓ ଦୀପ୍ତି। 

ସେହି ରୂପାନ୍ତରର ଉପାଦାନରୂପେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ସମସ୍ତ ବିଷୟ ଅର୍ପଣ 
କରିବାକୁ ହେବ। ଏକ ସର୍ବଜ୍ଞ ଚୈତନ୍ୟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଜ୍ଞାନକୁ, 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ୟ ଓ ଭ୍ରାନ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ, ତାହାର ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପରାଜିକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରିବେ, ' ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ୟଜ୍ୟ,, ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସେମାନଙ୍କର 
ଅନନ୍ତ ଜ୍ଞାନାଲୋକରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବେ। ଏକ ସର୍ବଜୟୀ ଶକ୍ତି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଓ 
ଦୁର୍ବଳତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ, ସେଗୁଡ଼ିକର ଜଟିଳରୂପକୁ ପରିହାର କରିବେ ¬ 
“ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ୟଜ୍ୟଟ, ଏବଂ ସେସବୁକୁ ତାହାର ତୁରୀୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଶୁଚିତାରେ 
ଓ ସାର୍ବଭୌମ ଶୁଭ ଓ ଅବ୍ୟଯର୍ଥ ଶକ୍ତିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବେ। ଏକ ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ଆନନ୍ଦ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କ୍ଷୁଦ୍ର ସୁଖ, ଦୁଃଖ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଦୁହ୍ଧସଙ୍କୁଳ ହର୍ଷ 
ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଗ୍ରହଣ କରିଦେ, ସେମାନଙ୍କର ଅସଙ୍ଗତି ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଛନ୍ଦସମୂହ 
ପରିହାର କରିବେ, ¬ “ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ଯଜ୍ଯୟଂ ଏବଂ ସେସବୁକୁ ତାହାର 
ବିଶ୍ବାତୀତ ଓ ବିଶ୍ବଵଗତ ଅକନଳ୍ପନୀୟ ଆନନ୍ଦରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବେ। ସମସ୍ତ 
ପ୍ରକାର ଯୋଗର ମିଳନ ଦ୍ବାରା ଯାହା ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇପାରେ ତଦପେକ୍ଷା 
ଅଧୁକ ପରିମାଣରେ ସମ୍ପାଦିତ ହେବ, କିନ୍ତୁ କୌଣସି ମାନବୀୟ ଗୁରୂ, ସାଧୁ 
ବା ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ଯକ୍ତି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଯାହା ଦାନ କରିପାରନ୍ତି ତାହା ଅପେକ୍ଷା 
ଏକ ମହତ୍ତର ଦୃଷ୍ଟିଯୁକ୍ତ ଧାରାରେ,। ଏକ ମହତ୍ତର ଜ୍ଞାନ ଓ ସତ୍ୟର ଆଲୋକ 
ମଧ୍ଯରେ ତାହା ସମ୍ପାଦିତ ହେବ। ଏହି ପରମତମ ଯୋଗ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ 
ଆନ୍ତର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ଯକୁ ପରିଚାଳିତ କରିବ, ତାହା ଏଠାକାର ସବୁବିଷୟରୁୂ 
ଉଦ୍ଧ୍ବିରେ ରହିବ ଅଥଚ ଏଠାକାର ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଜଗତ ସମୂହର ସକଳ 
ବିଷୟ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହେବ, କିନ୍ତୁ ସେସବୁର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ରୂପାନ୍ତର ହେବ, 
କୌଣସି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହିବ ନାହିଁ, କୌଣସି ବନ୍ଧନ ରହିବ ନାହିଁ -- “ ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ 
ପରିତ୍ୟଜ୍ୟଯ। ଭଗବାନଙ୍କର ଅନନ୍ତ ସତ୍ତା ଚୈତନ୍ୟ ଓ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵକୀୟ 
ସ୍ଥିର ନୀରବତା ଏବଂ ଉଦ୍ଜଳ ସୀମାହୀନ ସକ୍ରିୟତା ମଧ୍ୟରେ ସେଠାରେ 
ବିରାଜମାନ ଥ୍‌ବେ, ତାହାହିଁ ହେବ ମୂଳଗତ, ଭିଭିଗତ, ସର୍ବଗତ ଉପାଦାନ, 
ରୂପାୟଣ ଓ ସ୍ଵରୂପ। ଅନନ୍ତଙ୍କର ସେହି ରୂପାୟଣ ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟିତ 


୭୧୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ହେବେ ଓ ପ୍ରକାଶ୍ୟଭାବେ ବାସ କରିବେ। ସେ ତାଙ୍କର ଯୋଗମାୟା ଦ୍ବାରା 
ଆବୃତ ରହିବେ ନାହିଁ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଯେତେବେଳେ ଯେପରି ଇଚ୍ଛା ହେବ, 
ସେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନନ୍ତଙ୍କର ଯେକୌଣସି ଆକାର ଗଠନ କରିବେ। 
ତାଙ୍କର ସ୍ବୟଂସିଦ୍ଧ ସଙ୍କନ୍ଥ ଓ ଅବିନଶ୍ଵର ଆନନ୍ଦଧାରା ଅନୁସାରେ ଜ୍ଞାନ, 
ଚିନ୍ତା ପ୍ରେମ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଆନନ୍ଦ। ଶକ୍ତି ଓ କର୍ମର ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ରୂପସମୂହ 
ସୃଷ୍ଠି କରିବେ। ସେପରି ଅବସ୍ଥାରେ ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା ଓ ଅବିକୃତ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ 
କୌଣସି ବାଧା ସୃଷ୍ଟ ହେବ ନାହିଁ, କୌଣସି ପ୍ରକାର ନିମ୍ନତନ ରୂପାୟଣର 
ଧାରାରେ ସେମାନେ ଚିର-ଆବଦ୍ଧ ହେବେ ନାହି; କାରଣ ସକଳ କର୍ମ ଆତ୍ମାର 
ଶକ୍ତି ଯୋଗେ ଦିବ୍ଯ ସ୍ବାଧୀନତା ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ପାଦିତ ହେବ -- “ ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ 
ପରିତ୍ୟଜ୍ୟ' | ପରମାତ୍ାରେ ପରମଧାମରେ ବିଚ୍ଯୟୁତିହୀନ ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ ହେବ ସେହି 
ଅଧ୍ୟାତ୍ବ ଅବସ୍ଥାର ଭିତ୍ତି ଏବଂ ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିଷ୍ଠା। ଏହାର ସିଦିପ୍ରଦ ଶକ୍ତି ବିଶ୍ଵସତ୍ତା 
ଏବଂ ସର୍ବଭୂତ ସହିତ ଏପରି ଏକ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଜ୍ଞାନପୂର୍ଣ୍ଣ ଏକତ୍ସ ଯାହା ଭେଦାତ୍ମକ 
ମନର ଯାବତୀୟ ଅଶୁଭ ଓ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ ହେବ, କିନ୍ତୁ ସକଳ ସତ୍ଯ 
ପାର୍ଥକ୍ଯକୁ ଯଥାଯଥ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରିପାରିବ। ଏହି ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ମୁକ୍ତିର 
ଫଳ ହେବ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଆନନ୍ଦ ଏବଂ ଏହି ଜଗତରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ 
ଏବଂ ଭଗବାନ ଯାହାକିଛି ହୋଇଛନ୍ତି ସେସବୁ ସହିତ ସନାତନ ଜୀବର 
ଏକତ୍ସ ଓ ସୁସଙ୍ଗତି। ମାନବଜୀବନର ଯାବତୀୟ ହତବୁଦିକର ସମସ୍ଯାର -- 
ଯାହା ମଧ୍ଯରେ ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କ ସମସ୍ଯା ଏକ ଜ୍ମଳନ୍ତ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ - ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ 
ହେଲା ଅଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଭେଦାତ୍ମକ ବ୍ଯଷ୍ଠିସତ୍ତାର ଆଶ୍ରୟ। ଏହି 
ଯୋଗ ମାନବର ଆତ୍ମାକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ, ଏବଂ ବିଶ୍ବଜୀବନ ସହିତ 
ତାହାର ଯଥାର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରେ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମ ହୁଏ ଭଗବାନଙ୍କର 
କର୍ମ, ସେ କର୍ମ ତାଙ୍କରି ଜ୍ଞାନ ଓ ସଙ୍କନ୍ଥ ଦ୍ବାରା ରଚିତ ଓ ପ୍ରରୋଚିତ 
ହୁଏ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜୀବନ ହରୂଏ ଭାଗବତ ଆତ୍ମାଭିବ୍ଯକ୍ତିର ଏକ୍ଯତାନ ଏବଂ 
ଏଥୁଯୋଗୁଁ ଏହା ସକଳ ସମସ୍ୟାର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିରସନର ପ୍ରକୃତ ପନ୍ଥା । 

ସମଗ୍ର ଯୋଗଟି ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା, ଶିକ୍ଷାର ପରମ ବାକ୍ୟଟି ବଣ୍ଠିତ 
ହେଲା, ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଦାରା ନିର୍ବାଚିତ ମାନବ ଅର୍ଜୁନ ପୁନରାୟ ଦିବ୍ୟକର୍ମରେ 
ପ୍ରବୂତ୍ତ ହେଲେ, ତାଙ୍କର ଅହଂଭାବାପନ୍ନ ମନଯୋଗୁଁ ନୂହେଁ ମାତ୍ର ତାଙ୍କର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ। ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତି ବର୍ଭମାନ ମାନବଜୀବନ 
ମଧ୍ଯରେ ଭାଗବତ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୃତ ହେଲେ, ତାଙ୍କର ସଚେତନ ଆତ୍ମା 
ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍କର କର୍ମ ନିମିତ୍ତ ପ୍ରସ୍ଥତ ହେଲା, ମୁକ୍ତସ୍ଯ କର୍ମ।। ମନର 


ଜ୍ଞ “ଜ୍ଵ 


ମୋହ ବିନଷ୍ଟ ହେଲା, ନିଜ ଆତ୍ମା ଓ ନିଜ ସତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜୀବର 


ପରମ ରହସ୍ୟ ୭୧୧ 


ସ୍କୁତି, ଯାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଜୀବନର ଭ୍ରାନ୍ତିକର ଦୃଶ୍ୟ ଓ ରୂପସମୂହ ଦ୍ବାରା 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଥ୍ଲାନ ତାହା ପୂନରାୟ ଫେରି ଆସିଲା ଏବଂ ସେହି 
ସ୍ତୁତି ତାଙ୍କର ସାଧାରଣ ଚେତନାରେ ପରିଣତ ହେଲା। ତାଙ୍କର ସକଳ 
ସଂଶୟ ଓ ବିଭ୍ରାନ୍ତି ଦୂରୀଭୂତ ହେଲା, ବର୍ଭମାନ ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଦେଶ 
ପାଳନ କରିବାକୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରନ୍ତି। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ତାର ପ୍ରଭୂଜ ଦେଶ 
ଓ କାଳରେ ପ୍ରକଟ ବିଶ୍ବପୁରୂଷ ତାହାଙ୍କୁ ଯେକୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଯୁକ୍ତ 
କରିବେ, ତାଙ୍କ ଉପରେ ଯେକୌଣସି କର୍ମର ଭାର ଅର୍ପଣ କରିବେ, ବର୍ଭମାନ 
ସେ ନିଷ୍ଠାର ସହ ଭଗବାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ, ଜଗତ୍‌ ନିମିତ୍ତ ସେହି କର୍ମ କରିବାକୁ 


ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରନ୍ତି। 


୨୩ 
ଗୀତାର ସାରମର୍ମ 


ଗୀତା ଲିଖୁତ ହେବାର ସୁଦୀର୍ଘ କାଳ ଅତୀତ ହୋଇଛି ଏବଂ ପରବର୍ତୀ 
କାଳରେ ମାନବର ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ଅଭିଜ୍ଞତାର ବିପୁଳ ରୂପାନ୍ତର ଘଟିଛି। 
ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ମାନବୀୟ ମନ ନିମିତ୍ତ ଗୀତାର ବାଣୀ 
କଂ”ଣ? ତାହାର କ୍ରିୟାତ୍ମକ ମୂଲ୍ୟ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଉପଯୋଗିତା କ'ଣ ? ମାନବର 
ମନ ସର୍ବଦା ସମ୍ମୁଖକୁ ଅଗ୍ରସର ହ୍ରଏ, ତାହାର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ କ୍ରମଶଃ ପରିବର୍ଭିତ 
ହୁଏ, ତାହାର ଚିନ୍ତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ସଂପ୍ରସାରିତ ହୂଏ। ଏହି ପରିବର୍ତନ ଫଳରେ 
ଚିନ୍ତାଧାରାର ପୁରାତନ ପଦ୍ଧତିସମୂହ ଅପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଥାଏ କିଂବା ଯଦି ଅତୀତର 
ଚିନ୍ତାଧାରାସବୁ ସଂରକ୍ଷିତ ହୂ, ତାହାହେଲେ ତାହାର ପ୍ରସାରଣ, କେତେକ 
ପରିମାଣରେ ତାହାର ପରିବର୍ତନ ଏବଂ ସୃକ୍ଷ୍ମ ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବରେ ତାହାର 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟର ଅର୍ଥାନ୍ତର ହୋଇଥାଏ। କୌଣସି ପ୍ରାଚୀନ ମତବାଦ କେତେଦୂର 
ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ଏହିପରି ପରିବର୍ତନର ଉପଯୋଗୀ ହ୍ରୁଏ ତାହାହିଁ ତାହାର 
ଜୀବନୀଶକ୍ତିର ପରିଚାୟକ। ଏହାର ଅର୍ଥ ଏହି ଯେ ସେହି ପ୍ରାଚୀନ ମତବାଦର 
ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାର ଅପୂର୍ଣ୍ଚତା ଓ ଅନୁପଯୋଗିତା ଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା 
ଯେଉଁ ସାରବସ୍ତୂର ସତ୍ଯ, ଯେଉଁ ଜୀବନ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିର ସତ୍ୟ ଓ ଉପଲବ୍ଧିର 
ସତ୍ୟ-ଭିରି ଉପରେ ତାହାର ବିଧ- ବିଧାନର ବ୍ୟବସ୍ଥା ହୋଇଥ୍ଲା ତାହା ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରହିଛି ଏବଂ ତାହାର ଚିରସ୍ଥାୟୀ ଉପଯୋଗିତା ଓ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅଦ୍ଯାବଧୁ 
ବଜାୟ ରହିଛି। କାଳକ୍ରମେ ଯେଉଁ କ୍ଷୀଣତା ବା କ୍ଷୟପ୍ରାପ୍ତ ହେବାର କଥା 
ତହିଁରୂ ଗୀତା ଅସାଧାରଣ ଭାବରେ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଆସିଛିନ ଏବଂ ବର୍ଭମାନ 
ସୁଦ୍ଧା ଏହା ସତେଜ ରହିଛି ଓ ଏହାର ଯଥାର୍ଥ ସାରତତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା 
ଅଦ୍ୟାବଧ୍‌ ପୂର୍ବପରି ନୂତନ ରହିଛି ଯେପରି ପ୍ରଥମେ ମହାଭାରତରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ବା ମହାଭାରତରେ ଅଙ୍ଗୀଭୂତ ହେବା ସମୟରେ ଏହା ଥୁଲା; କାରଣ ଗୀତାର 
ସାରତତ୍ତ୍ଵ ସର୍ବଦା ମାନବର ଅଭିଜ୍ଞତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୂତନ ଜୀବନ ଓ ଶକ୍ତିର 
ସଞ୍ଚାର କରିଥାଏ। ବର୍ତମାନ ସୁଦ୍ଧା ଭାରତରେ ଧର୍ମତତ୍ତ୍ଵ ବିଷୟକ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୂଥ୍‌ବା ବିଖ୍ୟାତ ପ୍ରାମାଣ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ଗୀତା ଆଦୃତ 
ହୁଏ। ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା ପରମ ମୂଲ୍ଯବାନ ଶିକ୍ଷାରୂପେ ସ୍ବୀକୃତ ହ୍ରଏ, ଯଦିଚ 


ଗୀତାର ସାରମର୍ମ ୭୧୩ 


ଏପରି ଶିକ୍ଷା ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମପଥ ଓ ଧର୍ମମତ ଦ୍ବାରା ଅନୁମୋଦିତ ହ୍ରଏ ନାହିଁ। 
ଗୀତାର ପ୍ରଭାବ କେବଳ ଦାର୍ଶନିକ ବା ଜ୍ଞାନକେନ୍ଦ୍ରିକ ନୂହେଁ, ମାତ୍ର ଏହା 
ଅପରୋକ୍ଷ ଏବଂ ଜୀବନ୍ତ। ଏହା ମାନବର ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ କର୍ମଧାରା ଉଭୟକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରେ ଏବଂ ଜାତିର ଏବଂ ଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ପୁନରୂଜୀବନ ଓ 
ପୁନରୂତ୍‌ଥାନ ନିମିତ୍ତ ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କାରଣରୂପେ ଏହାର ଆଦର୍ଶମୂଳକ 
ଭାବଧାରା ବାସ୍ତବରେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କ୍ରିୟାଶୀଳ ରହିଛି। ସଂପ୍ରତି ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ 
ବ୍ଯକ୍ତି କହିଛନ୍ତି ଯେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜୀବନ ନିମିତ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ଯାବତୀୟ 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସତ୍ଯ ଗୀତାଗ୍ରନ୍ଥରୁ ମିଳେ। ଏହି ଉକ୍ତିର ଅବିକଳ ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥ 
କରିବା ଦ୍ବାରା ଗୀତାଗ୍ରନ୍ଥ ସଂପର୍କରେ ଏକପ୍ରକାର ଭ୍ରାନ୍ତ ଧର୍ମସଂସ୍କାରକୁ ଉତ୍ସାହଦାନ 
କରାଯାଇଥାଏ। ଅଧ୍ଯାମୂ ସତ୍ଯ ଅସୀମ, ତେଣୁ ଏପରି ଭାବରେ ସେହି 
ସତ୍ଯକୁ ସୀମାବଦ୍ଧ କରାଯାଇ ନ ପାରେ। ତଥାପି ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ 
ଯେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ମୂଳସୂତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ଅଧୂକାଂଶ ଗୀତାରେ ଉଲ୍ଲିଖ୍‌ତ ହୋଇଛି 
ଏବଂ ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଅନୁଭୂତି ଓ ଆବିଷ୍କାରର କ୍ରମବିକାଶ 
ସତ୍ତ୍ବ ଏକ ବିଶାଳ ଅନୂପ୍ରେରଣା ଏବଂ ପଥଧ-ପ୍ରଦର୍ଶନ ନିମିତ୍ତ ଆଜି ମଧ୍ୟ 
ଗୀତାର ବାଣୀ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଅବଶ୍ଯ ପାଳନୀୟ। ପୃଥ୍‌ବୀର ପ୍ରଧାନ 
ଧର୍ମଶାସ୍ତଗୁୂଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ଏହା ଅନ୍ୟତମ ଶାସ୍ତ୍ରୂପେ ଭାରତର ବାହାରେ 
ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଛି, ଯଦିଚ ଇଉରୋପରେ ଗୀତାର 
ଅଧ୍ୟାମ୍ର-ସସାଧନାର ରହସ୍ଯ ଅପେକ୍ଷା ତାହାର ବିଚାରଧାରା ଲୋକେ ଅଧ୍‌କ 
ଭାବରେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରନ୍ତି। ତାହାହେଲେ କେଉଁ କାରଣରୁ ଗୀତା ତାହାର 
ଏହି ଚିନ୍ତାଧାରା ଏବଂ ସତ୍ଯର ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଢ ରଖ୍‌ଛି ? 

ଆନ୍ତର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ୟର ଚରମ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଚତମ ଉପଲବ୍ଧି ସହିତ ମନୁଷ୍ଯର 
ବହିର୍ଜୀବନ ଓ କର୍ମଜୀବନର ବାସ୍ତବ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ- ସାଧନ ଏପରିକି 
ଏକପ୍ରକାର ଏକ୍ଯ ସ୍ଥାପନ ବିଷୟରେ ଗୀତାର ଦର୍ଶନ ଓ ଯୋଗଂଘପ୍ରଣାଳୀ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ସଂପୃକ୍ତ ଏବଂ ଗୀତାର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ୬ର ଆଲୋଚନାରେ ଏବଂ ଶେଷରେ 
ଏହି ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖାଯାଇଛି। ଅନ୍ତର୍ଜୀବନ ଓ ବହିର୍ଜୀବନ ମଧ୍ୟରେ 
ସାଧାରଣତଃ ଗୋଟିଏ ଆପୋଷ ମୀମାଂସା କରାଯାଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଏହା କଦାପି 
ଚରମ ସନ୍ତୋଷଜନକ ସମାଧାନ ହୋଇ ନ ପାରେ। ସାଧାରଣତଃ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାକୁ 
ଏକ ନୈତିକ ରୂପ ଦାନ କରାଯାଇଥାଏ, ମନୂଷ୍ଯର ସଦାଚରଣର ବିଧାନରୂପେ 


ନ 


ଏହାର ମୂଲ୍ଯ ଥାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏହା ଏକ ମାନସିକ ସମାଧାନ ଏବଂ 
ଏହା ଦ୍ବାରା ଜୀବନର ସମଗ୍ର ସତ୍ୟ ସହିତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ୟର କାର୍ଯ୍ୟତଃ 
କୌଣସି ବ୍ଯବହାରିକ ସମନ୍ୟ ସାଧ୍‌ତ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହା ଦ୍ବାରା 


ଯେତୋଟି ସମସ୍ଯାର ସମାଧାନ କରାଯାଏ, ସେତୋଟି ସମସ୍ଯାର ଉଦ୍ଭବ 


୭୧୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ହୋଇଥାଏ। ବସ୍ତୃତଃ ଏହି ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ସମସ୍ୟାରୁ ଗୀତାର 
ଆରମ୍ଭ। ଗୋଟିଏ ନୈତିକ ସମସ୍ଯା ନେଇ ଗୀତାର ସୂତ୍ରପାତ। ଏହି ସମସ୍ଯା 
ଗୋଟିଏ ଦୁନ୍ଦ୍ୂରୂ ଉପ୍ନନ ହୋଇଥ୍‌ଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷରେ କର୍ମୀପୁରୂଷର 
ଧର୍ମ - ରାଜପୁତ୍ର ଯୋଦ୍ଧା ଓ ଜନନେତାର ଧର୍ମଃ ଏକ ମହାସଂକଟ କାଳରେ 
ଭୌତିକ ଓ ବାସ୍ତବ ଜୀବନ-କ୍ଷେତ୍ବରେ ଏ ସଂଗ୍ରାମର - ସତ୍ଯ ଓ ନ୍ୟାୟର 
ଶକ୍ତି ଏବଂ ଅସତ୍ୟ ଓ ଅନ୍ୟାୟର ଶକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ପରସ୍ପର ସଂଘର୍ଷ ¬ ପ୍ରଧାନ 
ଅଧୁନାୟକଙ୍କର ଧର୍ମ। ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷରେ ଅଧ୍‌ନାୟକଙ୍କଠାରେ ଜାତିର ନିୟତିର 
ଏପରି ଏକ ଦାବି ଯେ ସେ ପ୍ରତିରୋଧ ଏବଂ ସଂଗ୍ରାମ କରିବା ଦ୍ବାରା 
ସତ୍ଯଃ ନ୍ଯାୟ ଓ ସୁବିଚାରର ନୂତନ ଯୁଗ ଓ ରାଜତ୍ଵ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବେ, 
ଯଦିଚ ଏଥୁନିମିତ୍ତ ତାଙ୍କୁ ଏକ ଭୀଷଣ ସଂଗ୍ରାମ ଓ ବ୍ୟାପକ ସଂହାର- କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ବ୍ୟାପୃତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ରହିଛି ଏକ ନୈତିକବୋଧ ଯାହା 
ଏହି ଉପାୟ ତଥା କର୍ମକୁ ପାପକାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ନିନ୍ଦାକରେ, ଯାହା ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
କ୍ଳେଶଭୋଗ ଏବଂ ସାମାଜିକ ଦୁନ୍ଧୂହ ସାମାଜିକ ଅବ୍ଯବସ୍ଥା ଓ ସାମାଜିକ 
ବିଶୃଙ୍ଖଳରୂପ କ୍ଷତିସ୍ଵୀକାର କରିବାରେ ପଶ୍ଚାତ୍‌ପଦ ହୁଏ ଏବଂ ଯାହା ହିଂସାମ୍ବକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଯୁଦ୍ଧରୂ ନିବୁତ୍ତ ହେବାକୁହିଁ ଏକମାତ୍ର ପଥ ଏବଂ ଏକମାତ୍ର ଯଥାର୍ଥ 
ଓ ନୈତିକ ଆଚରଣ ବୋଲି ବିଚାରକରେ। ଅହିଂସା ପାଳନ କରିବା, ଜୀବନର 
କ୍ଷତି ନ କରିବା, ଜୀବକୁ ହତ୍ଯା ନ କରିବା, ¬ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଆଚରଣର 
ସର୍ବୋଚ୍ଚ ବିଧାନରୂପେ ଅଧ୍ଯାତ୍ମଭାବାପନ୍ନ ନୈତିକତା ବିଶେଷ ଭାବରେ ସମର୍ଥନ 
କରେ। ଅଥବା ଯଦି ପରିଶେଷରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ତା'ହେଲେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ସ୍ତରରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଅପ୍ରତିରୋଧ ବା ଅସହଯୋଗ କିଂବା କେବଳ 
ଆତ୍ମଶକ୍ତିର ପ୍ରତିରୋଧପୂର୍ବକ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଉଚିତ ହେବ। ଯଦି ଏହା ବାହ୍ୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଫଳ ନ ହୁଏ, ଯଦି ଅନ୍ୟାୟର ଶକ୍ତି ଜୟଲାଭ କରେ, ତାଂହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତି ତାହାର ଧର୍ମରକ୍ଷା କରିପାରିବ ଏବଂ ନିଜର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ବାରା 
ଉଚ୍ଚତମ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିପାରିବ। ଅପର ପକ୍ଷରେ ସାମାଜିକ 
କର୍ତବ୍ୟ ଏବଂ ଏକ ଅଲଂଘ୍ୟ ନୈତିକ ଆ ଦର୍ଶ ମଧ୍ଯରେ ସୃଷ୍ଟ ଦୃନ୍ଦ୍ରକୁ ଅତିକ୍ରମପୂର୍ବକ 
ଯଦି ଆନ୍ତର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଉପରେ ଅତ୍ଯଧ୍‌କ ଗୁରୂତ୍ସ ଅର୍ପଣ କରାହୁଏ, 
ତାହେଲେ ସନ୍ନ୍ୟାସସୂଲଭ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଉନ୍ଲଖ ହୋଇପାରେ । 
ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୁଏ ଜୀବନ ଓ ଜୀବନର ସକଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ କର୍ମର 
ସକଳ ଆଦର୍ଶ ପରିତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ ଅନ୍ଯ ଏକ ସ୍ବର୍ଗୀୟ ବା ବିଶ୍ଵାତୀତ ଅବସ୍ଥା 
ଲାଭ କରିବା ଯେଉଁଠାରେ ମନୂଷ୍ଯର ଜନ୍ମଃ ଜୀବନ ଓ ମୃତ୍ଯୁର ହତବୁଵିକର 
ଅସାରତା ଏବଂ ମାୟାର ଅତୀତ ବିଶୁଦ୍ଧ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଜୀବନ କେବଳ ସମ୍ଭବପର 
ହୋଇପାରେ। ଯଥାସ୍ଥାନରେ ଏହି ସମାଧାନସମୂହ ମଧ୍ଯରୂ କୌଣସିଟିକୁ ଗୀତା 


ଗୀତାର ସାରମର୍ମ ୭୧୫ 


ଉପେକ୍ଷା କରେ ନାହିଁ; କାରଣ ଏହା ସାମାଜିକ କର୍ତବ୍ୟ ସମ୍ପାଦନକୁ ସମର୍ଥନ 
କରେ, ଜନସାଧାରଣର କର୍ମରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ବ୍ଯକ୍ତି 
ପକ୍ଷରେ ଧର୍ମାନୁୂସରଣକୁ ସମର୍ଥନ କରେ, ଉଚ୍ଚତମ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ- ନୈତିକ ଆଦର୍ଶର 
ଅଙ୍ଗରୂପେ ଅହିଂସାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ, ସନ୍ନ୍ୟାସମୂଳକ ବୈରାଗ୍ଯକୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ମୁକ୍ତିର ଏକ ମାର୍ଗରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରେ। ତଥାପି ଗୀତା ଏହିସବୁ ବିରୋଧୀ 
ଆଦର୍ଶକୁ ସାହସର ସହିତ ଅତିକ୍ରମ କରିଛି, ବିପୁଳ ସାହସର ସହିତ ଆତ୍ମା 
ସମକ୍ଷରେ ସମଗ୍ର ଜୀବନକୁ ଏହିରୂପେ ସମର୍ଥନ କରୁଛି ଯେ ଏହା ଅଦ୍ରିତୀୟ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରକାଶ ଏବଂ ଦୂୃଢ଼ତାର ସହ ପ୍ରକାଶ କରୁଛି 
ଯେ ମାନବଜୀବନର ସମଗ୍ର କର୍ମଧାରା ସହିତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜୀବନର 
ସଂଗତି ସ୍ଥାପିତ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଅନନ୍ତଙ୍କ ସହ ସାଯୁଜ୍ଯ, ପରମାତ୍ମାଙ୍କ 
ସହିତ ସୁସଂଗତି ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଏପରି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଜୀବନର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହେବ। 

ଜଗତରେ ମାନବଜୀବନର ଜଟିଳତା, ଜୀବନର ଅତି ପ୍ରୟୋଜନୀୟ 
ମୌଳିକ ତଥ୍ୟର ଦୁର୍ବୋଧ୍ଯତା ଯେଉଁ ଅନ୍ତରତମ ଶକ୍ତି ତାହାର ନିର୍ଦାରଣସମୂହ 
ପ୍ରତିପାଦନ କରେ ତଥା ତାହାର ଲକ୍ଷ୍ଯ ଓ ପଦ୍ଧତିସମୂହକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ, 
ସେହି ଶକ୍ତିର ରହସ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟ ନିକଟରେ ଦୁର୍ଞେୟ ହେବା ହେତୁ ମାନବଜୀବନର 
ସକଳ ସମସ୍ୟାର ଉଦ୍ଭବ ହ୍ରଏ। ଯଦି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସତ୍ତା ଗୋଟିଏ ଉପାଦାନରେ 
ଗଠିତ ଏକ ଅଖଣ୍ଡ ସତ୍ତା ହୋଇଥାଂନ୍ତାଃ କେବଳ ଜଡ଼ ଓ ପ୍ରାଣମୟ, 
ବା କେବଳ ମନୋମୟ ବା କେବଳ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ କିଂବା ଏଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରୂ 
କୌଣସିଟିର ଅନ୍ଯଗୁଡ଼ିକ ପୂର୍ଣ୍ଠତଃ ବା ପ୍ରଧାନତଃ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତା କିଂବା 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅବଚେତନା ବା ଅତିଚେତନ ଅଂଶରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସୁପ୍ତ ରହିଥାଂନ୍ତା, 
ତାଂହେଲେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହେବାର କୌଣସି କାରଣ ନ 
ଥାଂନ୍ତା। ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଜଡ଼ମୟ ଓ ପ୍ରାଣମୟ ସତ୍ତାର ବିଧାନ ବାଧ୍ୟତାମୂଳକ 
ହୁଅନ୍ତା କିଂବା ମନର ଧର୍ମ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଅବାଧ ନୀତି ବିଷୟରେ 
ଦିଧାଶୂନ୍ଯ ହୁଅନ୍ତା କିଂବା ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଧର୍ମ ଆମ୍ମା ନିକଟରେ ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ ଓ 
ସ୍ବୟଂସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଅନ୍ତା। ପଶୁମାନେ କୌଣସି ସମସ୍ଯା ବିଷୟରେ ସଚେତନ 
ନୁହନ୍ତି। ଶୁଦ୍ଧ ମନୋରାଜ୍ୟର କୌଣସି ମନୋମୟ ଦେବତାଙ୍କର କୌଣସି 
ସମସ୍ୟା ନ ଥାଏ, କିଂବା ସମସ୍ଯାର ଯଦି ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ପଡ଼େ, 
ତା'ହେଲେ ଶୁଦ୍ଧ ମାନୁଷିକ ବିଚାରଧାରା ବା ସନ୍ତୋଷଜନକ ଓ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ 
ସମୀଚୀନ ବିଚାର ସାହାଯ୍ୟରେ ସମସ୍ଯାର ସମାଧାନ କରିପାରନ୍ତି। ଶୁଦ୍ଧ 
ଆମ୍ମା ସକଳ ସମସ୍ଯାର ଅତୀତ ଏବଂ ଅନନ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଦା ଆମ୍ମତୂଷ୍ଟ 


ସବ 


ଥୁବାରୂ ତାଙ୍କର କୌଣସି ସମସ୍ଯା ନ ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯର ସତ୍ତା ତିନୋଟି 


୭୧୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବିଭିନ୍ନ ସତ୍ତାର ଏକତ୍ରୀକରଣରେ ଗଠିତ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ରହସ୍ଯପୂଣ୍ଠର ଭାବରେ 
ଯୁଗପତ୍‌ ଜଡ଼ଚପ୍ରାଣମୟନ ମନୋମୟ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ, ଏହି ସତ୍ତାଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ୟରେ ପରସ୍ପର ପ୍ରକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମନୁଷ୍ଯର ଅଗୋଚର, ମନୂଷ୍ଯ ଜାଣେନା 
ତାହାର ଜୀବନ ଓ ପ୍ରକୃତିର ବାସ୍ତବିକ ସତ୍ଯ କ'ଣ, ଜାଣେନା ତାହାର 
ଭାଗ୍ୟ କେଉଁ ଦିଗକୁ ଆକର୍ଷଣ କରୁଛି ଏବଂ ଜାଣେନା କେଉଠାରେ ତାହାର 
ସିଦ୍ଧିର କ୍ଷେତ୍ର ରହିଛି। 

ଚଢ଼ଡ଼ ଓ ପ୍ରାଣ ମନୂଷ୍ଯର ବାସ୍ତବ ଭିଭି। ଏଠାରୂ ତା'ର ଜୀବନ-ଯାତ୍ରା 
ଆରମ୍ଭ, ଏହାରି ଉପରେ ସେ ଅଧୁଶଷ୍ଠିତ ଏବଂ ମନୂଷ୍ଯ ଯଦି ଆଦୌ ଏହି 
ପୃଥ୍‌ବୀରେ ଏବଂ ଶରୀରରେ ଜୀବିତ ରହିବାକୁ ଚାହେ ତେବେ ଏହାର 
ଦାବି ପୂରଣ କରିବାକୁ ହେବ, ଏହାର ବିଧାନ ପାଳନ କରିବାକୁ ହେବ। 
ଚ୍ଡ଼ମୟ ଓ ପ୍ରାଣମୟ ସତ୍ତାର ଧର୍ମହେଲା ଉଦ୍‌ବର୍ତନର ବିଧ୍‌, ସଂଘର୍ଷର 
ବିଧୁକ ବାସନା ଓ ପରିଗ୍ରହର ବିଧ୍‌ ଶରୀର, ପ୍ରାଣ ଓ ଅହଂର ଆମ୍ମ-ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଓ ତୃପ୍ତିର ନୀତି। ଯେତେପ୍ରକାର ବୁଦ୍ଧିଗତ ଯୁକ୍ତିତର୍କ, ଯେତେ ପ୍ରକାର ନୈତିକ 
ଆଦର୍ଶବାଦ ଏବଂ ଚରମ ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକତା ମନୁଷ୍ୟର ବୁଭ୍ଭତିସମୂହର ଅଧ୍ଗମ୍ଯ, 
ସେସବୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଭିତ୍ତିସ୍ବରୂପ ଜଡ଼ମୟ ଓ ପ୍ରାଣମୟ ସତ୍ତାର ସତ୍ୟ 
ଓ ଦାବିକୁ ଉଚ୍ଛେଦ କରିପାରେ ନାହିଁ। ଅଥବା ଏହିସବୁ ଆଦର୍ଶ ବିଶ୍ଵ- ପ୍ରକୃତିର 
ଅଲଂଘ୍ୟ ପ୍ରେରଣା ବା ଆଦେଶ ଅନୂସରଣପୂର୍ବକ ସେହି ସତ୍ତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଓ ପ୍ରୟୋଜନ ମେଣ୍ଟାଇବା ପାଇଁ କିଂବା ତାହାର ଗୁରୁତ୍ସପୂର୍ଣ୍ଣ ସମସ୍ଯାଗୁଡ଼ିକୁ 
ମାନବର ନିୟତି, ମାନବର ଆଗ୍ରହ ଓ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାର ଏକ ବୁହତ୍‌ ଓ ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ 
ଅଂଶରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ମାନବଜାତିକୁ ନିଷେଧ କରିପାରି ନାହିଁ। ଏପରିକି 
ମନୁଷ୍ୟର ବ୍ରଛିି ଯେତେବେଳେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଓ ଆଦର୍ଶମୂଳକ ସମାଧାନ ମଧ୍ଯରେ -¬ 
ଯାହା ମାନବର ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ଆସନ୍ନ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ସମସ୍ୟାସମୂହ ବ୍ୟତୀତ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରେ - ଜୀବନରକ୍ଷାର କୌଣସି ଉପାୟ 
ଉଦ୍ଭାବନରେ ବ୍ଯର୍ଥ ହୂରଏ ସେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯର ବୁଦ୍ଧି ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି 
ବିମୁଖ ହୁଏ, ଏକାନ୍ତଭାବେ ପ୍ରାଣ ଓ ଦେହର ଜୀବନକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ 
ଏବଂ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ବା ସହଜାତ ପ୍ରେରଣା ଅନୁସରଣପୂର୍ବକ ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ 
ତାହାର ସାଫଲ୍ଯ, କଲ୍ୟାଣ ଓ ସୁବ୍ଯବସ୍ଥିତ ପରିତୃତ୍ତି ଚାହେଁ। ଜୀବନଧାରଣ 
ପାଇଁ ସଂକଳ୍ପ କିଂବା ବୁଦଧି-ଅନୁଗତ ପ୍ରାଣଶନତ୍ତି ଓ ଭୌତିକ ଜୀବନର ଭଉକ୍ୂର୍ଷ 
ଦ୍ବାରା ମାନବୀୟ ପ୍ରଭୁତ୍ସ ପାଇଁ ସଂକଳ୍ପ ବେଦବାକ୍ଯରୂପେ ଗୃହୀତ ହୁଏ ଏବଂ 
ଏହା ମାନବଚ୍ଚାତିର ସର୍ବସମ୍ମତ ଧର୍ମ ହୋଇଥାଏ। ଅନ୍ୟାନ୍ଯ ଆଦର୍ଶଗୁଡ଼ିକ 
ମିଥ୍ୟାଡ଼ମ୍ବର କିଂବା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅପ୍ରଧାନ ବିଷୟ, ସାମାନ୍ୟ ପରିମାଣରେ ଉପଯୋଗୀ 
ବା ଅବାନ୍ତର ବିଷୟରୂପେ ବିବେଚିତ ହୁଏ । 


ଗୀତାର ସାରମର୍ମ ୭୧୭ 


କିନ୍ତୁ ଜଡ଼ଦେହ ଓ ପ୍ରାଣର ନିର୍ବନ୍ଧାତିଶଯ୍ଯ ଓ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ସ ସତ୍ତ୍ବେ, 
ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରକୃତରେ ଯାହା ସେହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏମାନେ ତାର ସବୁକିଛି 
ନୁହନ୍ତି। ମନୂଷ୍ଯ ମଧ୍ଯ ପୂରାପୂରି ସ୍ଵୀକାର କରିପାରିବ ନାହିଁ ଯେ ତାହାର 
ମନ କେବଳ ପ୍ରାଣ ଓ ଶରୀରର ଭୃତ୍ୟ ମାତ୍ର, ଭୂତ୍ଯର କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ 
ପୁରସ୍କାରସ୍ବରୂପ ତାହାକୁ ନିଜର କିଛି ଶୁଦ୍ଧ ଉପଭୋଗ ଦିଆଯାଏ କିଂବା 
ମନ ଯେ ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରାଣିକ ଅଭୀସ୍କାର ଏକ ପରିବଦ୍ଧିତ ସୃଷ୍ଟି ଓ ଉଚ୍କ୍ୁଷ୍ଟ 
ଅଂଶଟିଏ ମାତ୍ର କିଂବା ଦେହଗତ ଜୀବନର ପରିତୃପ୍ତି ପାଇଁ ଏହା ଏକ 
ଆଦର୍ଶବାଦୀ ବିଳାସପ୍ରିୟ ଅଥଚ ଆତ୍ମଶକ୍ତିହୀନ ସତ୍ତା, ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରିପାରିବ 
ନାହିଁ। ଶରୀର ଓ ପ୍ରାଣ ଅପେକ୍ଷା ମନହି ବହୁତ ଅନ୍ତରଙ୍ଗଭାବେ ମନୁଷ୍ଯର 
ପ୍ରକୃତ ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରେ। ମନର ବିକାଶ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମନ ନିଜର 
ଧର୍ମାନ୍ଯାୟୀ ତୃପ୍ତି ଓ ଆତ୍ମୋପଲବ୍ଧ ନିମିତ୍ତ ଶରୀର ଓ ପ୍ରାଣକୁ ଯନ୍ତ୍ରରୂପେ 
ବ୍ଯବହାର କରିବାକୁ ଚାହେଁ - ଏବଂ ଏହି ଯନ୍ତ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରବଳ ବାଧାସ୍ଵବରୁପ ହୋଇଥାଏ, ନଚେତ୍‌ କୌଣସି ସମସ୍ଯା ରହନ୍ତା ନାହି। 
ମନୁଷ୍ଯର ମନର ଯେ କେବଳ ପ୍ରାଣଗତ ଓ ଦେହଗତ ପ୍ରବଣତା ଅଛି 
ତାହା ନୁହେଁ, ଏହାର ମଧ୍ୟ ବୁଦ୍ଦିଗତ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧଗତ, ନୈତିକ, ଅନ୍ତରାମିକ, 
ଭାବାବେଗମୟ ଓ କର୍ମଶୀଳ ବଦ୍ଧିସଂକ୍ରାନ୍ତ ପ୍ରବଣତା ରହିଛି ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହାର ଚରମ ବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ଅତିରିକ୍ତ ପ୍ରୟାସ କରିବା ମନର 
ଉର୍ଦ୍ବତମ ଓ ପ୍ରବଳ ପ୍ରକୃତିତ କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଣମୟ ସତ୍ତାର ଧରଣଧାରଣ ହେତୁ 
ମନ ସମଗ୍ର ଭାବରେ ଏହା ଆୟତ୍ତ କରିପାରେ ନାହିଁ ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ 
ଏହାକୁ ବାସ୍ତବ ରୂପ ଦାନ କରିପାରେ ନାହି। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଉଚ୍ଚାଭିଳାଷର 
ଚରମ ମାନସିକ ଆଦର୍ଶ କେବଳ ଆଂଶିକ ଭାବରେ ଉପଲବ୍ଧ ଉଦ୍ବଳ ବା 
ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଆଦର୍ଶରୂପରେହିଁ ରହିଯାଏ। ନିଜର ଅନ୍ତର ମଧ୍ଯରେ ଯଥାର୍ଥରୂପେ 
ମନ ଏହି ଆଦର୍ଶକୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରିପାରେ, ସେଥ୍‌ପାଇଁ ନିଜର ଚେଷ୍ଟା ଦିଗରେ 
ଅନ୍ତରର ଅଲଂଘ୍ୟ ଆଦେଶ ଜାଣିପାରେ, ଏପରିକି ଆଂଶିକ ଭାବରେ ଆଦର୍ଶକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିପାରେ, କିନ୍ତୁ ଜୀବନରେ ବାସ୍ତବ ଘଟନାବଳୀକୁ ସେହି 
ଆଦର୍ଶାନୂଯାୟୀ ବାସ୍ତବ ରୂପ ଦାନ କରିପାରେ ନାହିଁ। ଏହିପରି ଏକ ଚରମ 
ଆଦର୍ଶ ହେଲା ବୁଦ୍ଧିଗତ ସତ୍ଯ ଓ ଯୁକ୍ତିର ଅଲଂଘ୍ୟ ନୀତି ଯାହାର ସନ୍ଧାନ 
କରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ତର୍କ-ବୁଛହି। ଆଉ ଏକ ଚରମ ଆଦର୍ଶ ହେଉଛି ନ୍ୟାୟ 
ଓ ଆଚରଣର ଅଲଂଘ୍ଯୟ ନୀତି ଯାହା ନୈତିକ ବିବେକ-ବୁଦିର ଲକ୍ଷ୍ଯ। ଅନ୍ଯ 
ଏକ ଚରମ ଆଦର୍ଶ ହେଲା ପ୍ରେମ, ସହାନୂଭୂତି, କରୂଣା ଓ ଏକତାର 
ଅଲଂଘ୍ଯ ନୀତି ଯାହା ପାଇଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଭାବପ୍ରବଣତା ଓ ଅନ୍ତରାତ୍ମାର 
ପ୍ରକୃତି ଉଦ୍‌ଗ୍ରୀବ। ଅନ୍ୟ ଏକଂ ଚରମ ଆଦର୍ଶ ହେଲା ଆନନ୍ଦ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର 


୭୧୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଅଲଂଘ୍ଯ ନୀତି ଯାହାର ସ୍ପନ୍ଦନ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ରସଗ୍ରାହୀ ସତ୍ତା ଅନୁଭବ 
କରେ। ଅନ୍ଯ ଏକ ଚରମ ଆଦର୍ଶ ହେଲା ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଆତ୍ମ-ସଂଯମ 
ଏବଂ ଜୀବନଂଧାରା ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଅଲଂଘ୍ଯ ନୀତି ଯହିପାଇଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
କର୍ମଶୀଳ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ପ୍ରୟାସ କରେ। ଏହି ସକଳ ଆଦର୍ଶ ସମୂହଭାବରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦାବି କରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ଚରମ ଆଦର୍ଶ ମଧ୍ୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵାଧ୍କାର ଉପଭୋଗ ଓ ନିର୍ବିଘ୍ନ ଜୀବନଯାତ୍ରାର ଅଲଂଘ୍ଯ ନୀତି ମଧ୍ୟରେ, 
ଯାହା ଉପରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପ୍ରାଗଗତ ଓ ଦେହଗତ ମନ ଗୁରୁତ୍ଵ ଅର୍ପଣ 
କରିଥାଏ। ଏବଂ ଯେହେତୁ ମନୁଷ୍ଯର ବୁଦ୍ଧି ଏସବୁ ଆଦର୍ଶ ମଧ୍ଯରୂ କୌଣସିଟିକୁ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ କରିପାରେ ନାହି ସକଳ ଆଦର୍ଶ ତଂ 
ଦୂରର କଥା - ତେଣୁ ମନୂଷ୍ଯର ମନ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଆଦର୍ଶ 
ଓ ଧର୍ମ, ସତ୍ଯ ଓ ଯୁକ୍ତିର ନାନା ଆଦର୍ଶ, ନ୍ଯାୟ ଓ ସଦାଚାରର ଆଦର୍ଶ, 
ଆନନ୍ଦ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଆଦର୍ଶ, ପ୍ରେମ, ସହାନୁଭୂତି ଓ ଏକତାର ଆଦର୍ଶ, 
ଆତ୍ମଏ`ସଂଯମ ଓ ଆତ୍ମ-ଶାସନର ଆଦର୍ଶ, ଆତ୍ମରକ୍ଷା, ସ୍ଵାଧ୍କାର ଏବଂ 
ଜୀବନ ପକ୍ଷରେ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ କର୍ମକ୍ଷମତା ଓ ସୁଖସ୍ଵାଚ୍ଛନ୍୍୍ୟର ଆଦର୍ଶ ଗଢ଼ିତୋଳେ 
ଏବଂ ତଦ୍ଦ୍ଧାରା ଜୀବନଧାରାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାକୁ ଚାହେଁ। ଏହିସବୁ ଚରମ 
ସମୁଜ୍ବଳ ଆଦର୍ଶ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସାମର୍ଥ୍ୟର ଅତୀତ ବହୂ ଦୂରରେ ରହିଥାଏ, 
କ୍ସଚିତ୍‌ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଯଥାସାଧ୍ୟ ତାହାର ନିକଟବର୍ତୀ ହୁଏ। ଅପେକ୍ଷାକୃତ 
ଅଳ୍ପ ଗୌରବମୟ ଆଦର୍ଶ, କୌଣସି ସମ୍ଭବପର ଗତାନୁଗତିକ ଓ ସୀମିତ 
ଆଦର୍ଶ ଜନସାଧାରଣ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି ବା ଅନୁସରଣର ମନୋଭାବ ପ୍ରକାଶ 
କରନ୍ତି। ମୋଟ ଉପରେ ମାନବଜୀବନ ଯେକୌଣସି ଆଦର୍ଶର ଆକର୍ଷଣ 
ଅନୁଭବ କରେ ତଥାପି ଆଦର୍ଶକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରେ। ମାନବର ପ୍ରାଣସତ୍ତା 
ନିଜର ଏକ ଅଜ୍ଞାନ ଅସୀମ ଶକ୍ତି ବଳରେ ଯେକୌଣସି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ମାନସିକ 
ଓ ନୈତିକ ବିଧୁ-ବିଧାନର ପ୍ରତିରୋଧ କରେ, ତାହାର କ୍ଷୟ ସାଧନ କରେ 
ବା ବିନାଶ ସାଧନ କରେ। ଅବଶ୍ଯ ଏପରି ଘଟିବାର କାରଣ ଏହି ଯେ 
ମନ ଓ ପ୍ରାଣ ଦୁଇଟି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଭିନ୍ନ ଓ ବିସଦୂଶ ହେବା ସକ୍ଶବେ ପରସ୍ପର 
ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିବା ହେତୂ ପରସ୍ପର ମଧ୍ୟରେ କ୍ରିୟା-ପ୍ରତିକ୍ିୟାର ସୃଷ୍ଠି ହୁଏ 
ଅଥବା ମନ ପ୍ରାଣସତ୍ତାର ସମଗ୍ର ସତ୍ୟର କୌଣସି ସୂତ୍ରର ସନ୍ଧାନ ପାଏ 
ନାହିଁ। କୌଣସି ମହତ୍ତର ବସ୍ତୁ, କୌଣସି ଅଜ୍ଞାତ ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯରେ, ମନୁଷ୍ଯର 
ମନ ଓ ନୈତିକତାର ଅତୀତ କୌଣସି ସାରତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ସୂତ୍ରର 
ସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ ହେବ। 

ଏହିପରି ମନ-ଅତୀତ କୌଣସି ଏକ ଉର୍ଣ୍ଧତନ ତତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମନୁଷ୍ୟର 
ମନର ଏକ ଅସ୍ତ୍ରଷ୍ଟ ଧାରଣା ଅଛି। ମନ ତାହାର ବିଭିନ୍ନ ଚରମ ଆଦର୍ଶର 


ଗୀତାର ସାରମର୍ମ ୭୧୯ 


ଅନୁସରଣ ପଥରେ ପ୍ରାୟ ଏହାର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଥାଏ। ଏପରି ସ୍ଥଳେ 
ମନୁଷ୍ଯର ମନ ଏପରି ଏକ ଅବସ୍ଥା, ଏପରି ଶକ୍ତି, ଏପରି ଏକ ବିରାଟର 
ଆଭାସ ପାଏ, ଯାହା ତାହାର ସନିକଟ, ତାହାର ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ଓ ଅନ୍ତରତମ, 
ଅଥଚ ତାହା ଅପେକ୍ଷା ଅମିତଭାବେ ମହତ୍ତର, ତାହାଠାରୂ ବିଶେଷ ଦୂରବର୍ତୀ 
ଏବଂ ତାହାର ଅତୀତ। ସେ ଏପରି କିଛିର ଅନ୍ତର୍ଦୃଷ୍ଟି ଲାଭ କରେ ଯାହା 
ତାହାର ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ତତମ ଆଦର୍ଶସମୂହ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍‌କତର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ, 
ଅଧୁକତର ପୂର୍ଣ୍ଥ ଅନ୍ତରତମ, ଅନନ୍ତଃ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଏବଂ ତାହାଙ୍କୁହିଁ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଭଗବାନ, ଆତ୍ମା ବା ବ୍ରହ୍ମ ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରୁୂ। ସୁତରାଂ ଏହାଙ୍କୁ 
ମନ ଜାଣିବାକୁ, ଏହାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ, ଏହାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିବାକୁ 
ଏବଂ ସମଗ୍ରଭାବେ ଧରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରେ; ତାଙ୍କର ସନ୍ନିକଟବର୍ତୀ ହେବାକୁ 
ଓ ତାଙ୍କ ପରି ହେବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରେ। ସେହି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟଙ୍କ ସହିତ 
କୌଣସି ପ୍ରକାର ଏଁକ୍ଯରେ ପହଞ୍ଚାବା ପାଇଁ ବା ତାଙ୍କ ସହିତ ସଂପୂର୍ଣ 
ଅଭିନ୍ନତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିଲୀନ ହେବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରେ। 
ଏଠାରେ ସମସ୍ଯା ଏହି ଯେ ମନର ଚରମ ଆଦର୍ଶସମୂହ ଅପେକ୍ଷା ଏହି 
ଆତ୍ମା ନିଜର ବିଶୁଦ୍ଧ ସତ୍ତା ଯୋଗୁଁ ଜୀବନର ବାସ୍ତବ ପରିସ୍ଥିତି ସମୂହରୁ 
ଅଧୁକତର ଦୂରବର୍ତୀ ବୋଲି ମନେ ହ୍ରଏ। ମନ ତାହାଙ୍କୁ ନିଜର ନିଦହ୍ଦିଷ୍ଟ 
ସୀମା ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରକଟନ କରିପାରେ ନାହିଁ -- ଜୀବନ ଓ କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ 
ପ୍ରକଟ କରିବା ତ'” ବହୂ ଦୂରର କଥା। ଏହି କାରଣରୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ 
ପାଉ ଯେ ଆପୋଷ-ବିରୋଧୀ ଚରମ ଅଧ୍ୟାତ୍ମବାଦୀଗଣ, ମାନସିକ ସତ୍ତାକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରନ୍ତି। ଭୌତିକ ସତ୍ତାକୁ ଧ୍‌କ୍‌କାର କରନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରାଣ ଓ 
ମନର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଯାହାକିଛି ପରିଣତି ଘଟିଥାଏ ତାହାର ବିଲୟ 
ବିନିମୟରେ ଯେଉଁ ଶୁଦ୍ଧ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସତ୍ତା ଲାଭ କରାଯାଏ, ଯେଉଁ ନିର୍ବାଣ 
ଲାଭ କରାଯାଏ ସେଥଠିମିତ୍ତ ଉଦ୍‌ଗ୍ରୀବ ହ୍ରଅନ୍ତି। ଏହି ସକଳ ଅତ୍ୟ୍ୟୁସ୍ପାହୀ 
ଚରମପନ୍ଥୀ ଅଧ୍ଯାତ୍ବବାଦୀଙ୍କ ମତରେ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସାଧନାର ଅନ୍ୟସକଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
କେବଳ ମନର ଏକପ୍ରକାର ଉଦ୍ୟୋଗ ଆୟୋଜନ, ଅଥବା ଜୀବନଂ-ଧାରା 
ଓ ଅଧ୍ୟାମ୍ମସସାଧନା ମଧ୍ଯରେ ଏକପ୍ରକାର ଆପୋଷ ମୀମାଂସା ଏବଂ ପ୍ରାଣ 
ଓ ମନକୁ ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ ଅଧ୍ୟାତ୍ମଭାବାପନ୍ନ କରିବା। କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଯେଉଁ 
ସମସ୍ଯାଟି ମନୁଷ୍ଯର ମନକୁ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧ୍କ ବିବ୍ରତ କରେ, ତାହା ତାର 
ପ୍ରାଣସସତ୍ତାର ବିଭିନ୍ନ ଦାବି ଏବଂ ତାହାର ଜୀବନ, ଆଚରଣ ଓ କର୍ମର 
ସମସ୍ଯା ସେଥଠନିମିତ୍ତ ଏହିପରି ପ୍ରସ୍ତୁତିମୂଳକ ସାଧନାର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହୂଏ ନିଜର 
ଦୋଷ-ଗୁଣ ଓ ସ୍ଵଭାବ ଜାଣିଥୁବା ନିଜର ମନ ଦ୍ବାରା ସମର୍ଥ୍ତ ନୈତିକ 
ମନକୁ ଅଧ୍ଯାତ୍ମଭାବାପନ୍ନ କରିବା, ଅଥବା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଶକ୍ତି ଓ ଶୁଚିତା ସଞ୍ଚାର 


୭୨୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଦ୍ଧାରା ନୈତିକ ମନକୁ ଓ ହୃଦୟକୁ ସେମାନଙ୍କ ନିଜ ନିଜର ଚରମାଦର୍ଶ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା। ଏହା ନ୍ଯାୟ ଓ ସତ୍ଯ-ଆଚରଣର ନୈତିକ 
ଆଦର୍ଶକୁ ଅଥବା ପ୍ରେମ, ସହାନୂଭୂତି ଓ ଏକ୍ଯର ହୃଦ୍ଯତାପୂଣ୍ଠର ଆଦର୍ଶକୁ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଯେଉଁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଏ ତାହା ଅପେକ୍ଷା ମହତ୍ତର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଅର୍ପଣ କରେ। ଏହିସବ୍ର ଆଦର୍ଶ କେତେକ ଉଚ୍ଚତମ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିରେ ସହାୟତା 
ହୁଏ, ସେମାନଙ୍କର ଏକ ପ୍ରଶସ୍ତତମ ଜ୍ଞାନମୟ ଭିରି ସ୍ଥାପିତ ହୂଓକ ଯେତେବେଳେ 
ମନୁଷ୍ୟର ବିଚାର ବୁଦ୍ଧି ଓ ସଂକଳ୍ପ ଏମାନଙ୍କର ଭିରିଗତ ସତ୍ଯରୂପେ ଆତ୍ମାର 
ଚରମ ଏକତ୍ସକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ ତଥା ସକଳ ଜୀବର ମୂଳଗତ ଏକତ୍ସକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରେ। ଏହିପ୍ରକାର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକଚତାକୁ ମନୁଷ୍ଯର ସାଧାରଣ ମନର 
ଯାବତୀୟ ଦାବି ସହିତ କୌଣସିରୂପେ ସଂଯୁକ୍ତ କରାଯାଏ; ହିତକର ସାମାଜିକ 
କର୍ତବ୍ୟ ଏବଂ ସାମାଜିକ ଆଚାର-ବ୍ୟବହାରର ପ୍ରଚଳିତ ବିଧ୍‌-ବିଧାନକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବା ପାଇଁ ତାହାକୁ ପ୍ରଣୋଦିତ କରାଯାଏ, ବିଶିଷ୍ଠ ମତବାଦ, ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ଓ ରୂପକ ସାହାଯ୍ୟରେ ତାହାକୁ ଜନପ୍ରିୟ କରାଯାଏ। ଏହିପରି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତା 
ଏହିରୂପେ ଜଗତର ମହତ୍ତର ଧର୍ମସମୂହର ବାହ୍ଯତତ୍ତ୍ଵ ହୋଇଛି। ଏହି ସକଳ 
ଧର୍ମ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ପକ୍ଷରେ ସିଦ୍ଦିପ୍ରଦ ହୂ, ଏକ ଉଚ୍ଚତର ଆଲୋକର ଆଭାସ 
ଆବାହନ କରେ, ଏକ ବୁହତ୍ତର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବା ଅର୍ଦ-ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ବିଧାନର 
ପ୍ରତିନ୍ଥାୟା ସ୍ଥାପନ କରେ କିନ୍ତୁ ତାହା କଦାପି ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ସିଦ୍ଧିପ୍ରଦ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ପରିଶେଷରେ ଏହା ଏକ ପ୍ରକାର ଆପୋଷ ମୀମାଂସାରେ ପରିଣତ 
ହ୍ରଏ ତଥା ଜୀବନଧାରା ନିକଟରେ ପରାଜିତ ହୁଏ। ଜୀବନର ସମସ୍ଯାସମୂହ 
ସେହିପରି ବଳବତ୍‌ ଥାଏ, ଏବଂ ଏପରିକି ସେଗୁଡ଼ିକ ତୀବ୍ରତମ ଆକାରରେ 
ବାରଂବାର ଆବିଭର୍ଭୁତ ହୁଏ - କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରର ଭୀଷଣ ସମସ୍ଯା ଏହାର ଏକ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ନତ। ଆଦର୍ଶବାଦୀ ବୁଛି ଓ ନୈତିକ ମନ ସର୍ବଦା ଏହି ସକଳ ସମସ୍ୟା 
ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଆଶାକରେ। ଆହୂରି ମଧ୍ଯ ଆଶାକରେ ଯେ ସେମାନଙ୍କର 
ନିଜର ଅଭୀପ୍ସାଜନିତ କୌଣସି ଯଥୋପଯୁକ୍ତ କୌଶଳ ଆବିଷ୍କାରପୂର୍ବକ ସେମାନଙ୍କ 
ନିଜର ନିର୍ବନ୍ଧାତିଶଯମ୍ୟ ଯୋଗେ ଉକ୍ତ କୌଶଳକୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ କରିପାରିବ 
ଯାହାଫଳରେ ଜୀବନର ଏହି ନିମ୍ନତମ ପ୍ରତିକୂଳ ଅବସ୍ଥାର ବିଲୋପ ସାଧୁତ 
ହେବ। କିନ୍ତୁ ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକ ସର୍ବଦା ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଏ, ବିଦୂରିତ ହ୍ରଏ ନାହିଁ। 
ଅପର ପକ୍ଷେ ଅଧ୍ୟାତ୍ମଭାବାପନ୍ନ ବୁଦ୍ଧି ଧର୍ମର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଅନୁଯାୟୀ ବସ୍ତୁତଃ 
ପରକାଳରେ ଏକ ପରମ ସୁଖମୟ ଜୀବନର ଆଶ୍ଵାସ ଦେଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
ଇତି ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥୁବଳୀବନର ଅସାମର୍ଥ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏକପ୍ରକାର ଧାରଣା 
ପୋଷଣ କରିବା ହେତୁ ଏବଂ ଏପରି ବିଶ୍ଵାସର ବଶବର୍ତୀ ହେବା ହେତୁ 
ଏହା ଘୋଷଣା କରେ ଯେ ପୃଥ୍‌ବୀରେ ଜୀବ ଅପରିଚିତ ଓ ଅନଧ୍‌କାରୀରୂପେ 


ଗୀତାର ସାରମର୍ମ ୭୨୧ 


ପ୍ରବେଶ କରିଛି, ପ୍ରକୃତ ପକ୍ଷେ ଏଠାରେ ଏହି ଦେହଧାରୀ ଜୀବନରେ ବା 
ମର ମାନବର ସମଷ୍ଚିଗତ ଜୀବନରେ ନୂହେଁ, ପରନ୍ତୁ ଇହଜଗତର ଅତୀତ 
ଏକ ଅମର ଲୋକରେ ସ୍ବର୍ଗ ବା ନିର୍ବାଣ ରହିଛି ଯେଉଁଠାରେହିଁ କେବଳ 
ପ୍ରକୃତ ଅଧ୍ଯାମ୍୍‌ ଜୀବନ ଲାଭ କରାଯାଇପାରେ । 

ଏହିଠାରେ ଗୀତା ହସ୍ତକ୍ଷେପ କରିଛି ଏବଂ ଭଗବାନ, ଆତ୍ମା, ଇଶ୍ଵର 
ଜଗତ୍‌ ଓ ପ୍ରକୃତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସତ୍ୟର ପୂନରୂଲ୍ଲେଖ କରିଛି। ପ୍ରାଚୀନ ଉପନିଷଦଯୁଗରୁ 
ପରବର୍ତୀ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ଯେଉଁ ସତ୍ଯର ବିକାଶ କରିଥ୍‌ଲା ଗୀତା 
ତାହାକୁ ପ୍ରସାରିତ କରିଛି, ପୁନରାୟ ନୂତନ ରୂପରେ ପ୍ରବର୍ତନ କରିଛି ଏବଂ 
ତାହାର ଆଲୋକରେ ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ସମସ୍ଯାର ସମାଧାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ନିଶ୍ଚିତ ପଦକ୍ଷେପରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି। ଗୀତା ଦ୍ବାରା ଉପସ୍ଥାପିତ ସମାଧାନ 
ଆଧୁନିକ ମାନବର ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥିତ ଜଟିଳ ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକର ସମଗ୍ର ମୀମାଂସା 
କରେ ନାହିଁ। ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା ଅପେକ୍ଷାକୃତ ପ୍ରାଚୀନଯୂଗର ମାନବର ମାନସିକ 
ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟି ରଖ୍‌ କଥ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ଲା, ସୁତରାଂ ସମଷ୍ଚିଗତ ପ୍ରଗତି 
ନିମିତ୍ତ ଆଧୁନିକ ମନର ପ୍ରବଳ ଦାବି ଏହା ପୂରଣ କରିପାରି ନାହି। ବର୍ତମାନ 
ଏକ ମହତ୍ତର ବିଚାରସମ୍ମତ ଓ ନୈତିକାଦର୍ଶକୁ ଏବଂ ସମ୍ଭବ ହେଲେ କ୍ରିୟାଶୀଳ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଆଦର୍ଶକୁ ସମଷ୍ଟିଗତ ଜୀବନରେ ମୂର୍ଭ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆଧୁନିକ 
ମାନବ ଯେଉଁ ଆନ୍ଦୋଳନ କରୁଛି, ଗୀତା ସେ ବିଷୟରେ କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନର 
ଉତ୍ତର ଦେଇ ନାହି। ଗୀତାର ଆହ୍ଵାନ ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଜୀବନ 
ଲାଭରେ ସମର୍ଥ ବ୍ଯକ୍ତିବିଶେଷ ପ୍ରତି: କିନ୍ତୁ ମାନବଜାତିର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବ୍ଯକ୍ତି 
ପାଇଁ ଗୀତାର ବ୍ଯବସ୍ଥା ହେଲା କ୍ରମିକ ପ୍ରଗତି ଯାହା ନିଷ୍ଠାର ସହିତ କ୍ରମବର୍ଦମାନ 
ବ୍ରଛୂିର ଆଲୋକ ଓ ନୈତିକ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗେ ସାଧ୍ତ ହୋଇପାରିବ। 
ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତା ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବା ଦ୍ବାରା ଓ ନିଜ 
ନିଜର ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସରଣ କରିବା ଦ୍ବାରା ଏହା ସୁସଂଗତ ଭାବରେ ନିଷ୍ପନ୍ନ 
ହେବ। ଅନ୍ୟାନ୍ଯ କ୍ଷୁଦ୍ତର ସମାଧାନ ବିଷୟରେ ମଧ୍ୟ ଗୀତାରେ ସୂଚନା 
ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଯେତେବେଳେ ଆଂଶିକ ଭାବରେ ଗୃହୀତ ହୋଇଛି 
ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ଉର୍ଦ୍ଧରେ ଯେଉଁ ଉଚ୍ଚତର ଓ ଅଧ୍‌କତର ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ 
ରହସ୍ଯ ବିଦ୍ଯମାନ ତାହା ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିବା ନିମିତ୍ତ ସେଗୁଡ଼ିକ ଗ୍ହୀତ ହୋଇଛି। 
ସେହି ଗୂଢ଼ରହସ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅତି 
ଅଳ୍ପ ବ୍ଯକ୍ତି ଅର୍ଜନ କରିଛନ୍ତି ॥ 

ଜୀବନ-ଧାରଣ ପକ୍ଷରେ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ଭୌତିକ ଜୀବନଯାପନ ଅନୁସରଣ 
କରିବାକୁ ଯେଉଁ ମନ ଚାହେଁ, ତାହା ପ୍ରତି ଗୀତାର ବାଣୀ ହେଲା ଏହି 
ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବନ ବସ୍ତୁତଃ ବିଶ୍ଵଶକ୍ତିର ପ୍ରକାଶ, ଆତ୍ମନ୍‌ରୁ ସମୁଭ୍ୂତ, 


୭୨୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଆଲୋକଂ-ରଶ୍ଳି କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଆତ୍ମାର 
ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରକାଶ ଛଦ୍ମବେଶଧାରୀ ମାୟା ଦ୍ବାରା ଆଚ୍ଛାଦିତ। କେବଳ 
ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ଜୀବନଯାପନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିବାର ଅର୍ଥ 
ବିପଥରେ ଅବିରତ ଅଗ୍ରସର ହେବା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତିର ତମୋମୟ ଅଜ୍ଞାନକୁ 
ନିୟନ୍ତାରୂପେ ଅଧ୍ଷ୍ଚିତ କରିବା। ଏହା ଦ୍ବାରା ପୂର୍ଣ୍ଣଟଭାବରେ ଜୀବନର ବିଧାନ 
ଓ ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ଯ ଆବିଷ୍କାର କରାଯାଏ ନାହିଁ। ଜଗତରେ ଜୀବିତ ରହିବାର 
ଅଭିପ୍ରାୟ କ୍ଷମତାଲାଭର ଅଭିପ୍ରାୟ କାମନା-ବାସନାର ପରିତୃପ୍ତି, କେବଳ 
ଶକ୍ି ଓ ବିକ୍ରମକୁ ଗୌରବଦାନ କରିବା, ଅହଂର ଉପାସନା କରିବା ଏବଂ 
ଏହାର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ସ୍ଵେଚ୍ଛାଚାରୀ ଅର୍ଜନ- ପ୍ରବୃତ୍ତି ଏବଂ ଅକ୍ଳାନ୍ତ ଆମ୍ମମ୍ଭରିତାପୂର୍ଣ୍ର 
ବ୍ରଜ୍ଧିର ଉପାସନା - ଏହା ହେଲା ଅସୁରର ପ୍ରଚାରିତ ଧର୍ମକଥା; ଏହା ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ମହତୀ ବିନଷ୍ଠି ଦିଗକୁ ପରିଚାଳିତ କରେ। ପ୍ରାଣ ଓ ଶରୀରର ବଶବର୍ତୀ 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ନିଜର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନିମିତ୍ତ କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ରର ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ 
ହେବ, ଧର୍ମଗତ, ସାମାଜିକ ବିଧ୍‌ଗତ, ଆଦର୍ଶଗତ ନୀତି ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ 
ହେବ। ଏହିଭାବେ ସେ ବିଧ୍‌ନିଷେଧ ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଅର୍ଥ ଓ କାମ ଉପଭୋଗପୂର୍ବକ 
ତାହାର ନିମ୍ନତର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରଭାବକୁ ସଂସ୍କୃତ ଓ ସଂଯତ କରିପାରିବ ଏବଂ 
ତାହାକୁ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଓ ସମଷ୍ଟିଗତ ଜୀବନରେ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ବିଧାନ ସହିତ 
ନିଖୁଣ ଭାବରେ ସଙ୍ଗତିଯୁକ୍ତ କରିପାରିବ । 

ଯଦି ମନୁଷ୍ଯର ମନ ବୁଦ୍ଧଦିଗତଃ ନୀତିଗତ ଓ ସାମାଜିକ ଆଦର୍ଶସମୂହର 
ଅନୁସରଣରେ ବ୍ୟାପୃତ ରହେ] ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଧର୍ମବିଧ୍‌, ନୈତିକ ବିଧାନ, ସାମାଜିକ 
କର୍ତବ୍ୟ ଅନୂଷ୍ଠାନ ଦ୍ବାରା ଅଥବା ଶୁଦ୍ଧବୁଦ୍ଧିଲନ୍ଧ ସାଧନା ଦ୍ରାରାହିଁ ପରମାର୍ଥ 
ଲାଭ କରିବାକୁ ଚାହେ, ତାହାହେଲେ ତାହାପ୍ରତି ଗୀତାର ବାଣୀ ଏହି ଯେ 
ପ୍ରକୃତରେ ଏହା ଗୋଟିଏ ଅତି ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ସୋପାନ ଧର୍ମ ଅବଶ୍ଯ 
ପାଳନୀୟ ଏବଂ ଯାଥାଯଥ ଭାବେ ପାଳନୀୟ ଏବଂ ଏହା ଆନ୍ତରସତ୍ତାକୁ 
ସମୁନ୍ନତ କରିପାରେ, ଏବଂ ଅଧ୍ୟାତ୍ମଜୀବନକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଓ ସାହାଯ୍ଯ କରିପାରେ; 
କିନ୍ତୁ ତଥାପି ଏହାହିଁ ଜୀବନର ସମଗ୍ର ଓ ଚରମ ସତ୍ୟ ନୁହେଁ। ମାନବର 
ଆତ୍ମାକୁ ଏହି ସୋପାନ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ହେବ ତଥା ମାନବର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
ଓ ଅମୃତମୟ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ପରମ ଧର୍ମରେ ଅଧ୍‌ଶ୍ଠିତ ହେବାକୁ ହେବ; 
ଏବଂ ଏହା କେବଳ ସାଧୁତ ହୋଇପାରେ ଯଦି ଆମ୍ଭେମାନେ ନିମ୍ନତନ ମନର 
ଆଜ୍ଞତାଚ୍ଚନିତ ସୂତ୍ରସମୂହ ଏବଂ ଅହମାତ୍ମକ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବର ମିଥ୍ୟାଚାରକୁ ନିବାରଣ 
ଓ ବର୍ଜନ କରିପାରୂ, ବୁଦ୍ଧିର ଓ ସଂକଳ୍ପର କ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ସ- ସମ୍ପର୍କଶୂନ୍ୟ କରିପାରୁ, 
ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ଯରେ ବିରାଜିତ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଆତ୍ମାଙ୍କ ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା ପ୍ରତିଷ୍ଠାପୂର୍ବକ 
ଜୀବନଯାପନ କରିପାରୂ, ଅହଂର ସକଳ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତିଲାଭ ଦ୍ବାରା ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ 


ଗୀତାର ସାରମର୍ମ ୭୨୩ 


ଆମ୍ବା ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରୂ। ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ମିକା ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ 
ବାଧ୍ୟବାଧକତାର ଅଧୀନତାରେ ମନ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ। ତାମସିକ, ରାଜସିକ 
ଅଥବା ଉଚ୍ଚତମ ସାବ୍ଵରିକଗୁଣର ପ୍ରଭାବ ଅନୁସାରେ ମନ ତାହାର ଆଦର୍ଶସମୂହ 
ଗଠନ କରେ]; କିନ୍ତୁ ମାନବାତ୍ମାର ନିୟତି ହେଲା ଏକ ଦିବ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଣତା ଓ 
ମକ୍ତିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଏବଂ ତାହା କେବଳ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଉର୍ଦ୍ଧତମ ଆତ୍ମାର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରେ) କେବଳ ଏହାର ବିଶାଳ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତା ଓ 
ସର୍ବବ୍ୟାପକତା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ମନର ଅତୀତ ଅପରିମେୟ, ସର୍ବ ଧର୍ମର ଅତୀତ 
ଭଗବାନ ଓ ପରମ ଅନନ୍ତଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ୟୋତି ମଧ୍ୟରେ ଲାଭ କରାଯାଇପାରେ। 
ଯେଉଁ ଚରମ ପନ୍ଥୀ ଉପାସକଗଣ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକତାକୁ ଚରମ ମୀମାଂସାରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଜୀବନ ଓ କର୍ମର ବିଲୁପ୍ତି ପାଇଁ ଅସହିଷ୍ଣୁ ଓ ତୀବ୍ର ଆକାଡ୍କ୍ଷା 
ପୋଷଣ କରନ୍ତି, ଅନିର୍ବଚନୀୟ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଶୁଦ୍ଧ ନୀରବତା ମଧ୍ଯରେ ସକଳ 
ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତ ସତ୍ତାର ବିଲୟର ପ୍ରୟାସକ୍ରହି ଏକମାତ୍ର ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଆଦର୍ଶରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଗୀତାର ବାଣୀ ଏହି ଯେ, ଏହା ଅବଶ୍ଯ 
ଗୋଟିଏ ପନ୍ଥା, ଏବଂ ଅନନ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶର ଗୋଟିଏ ଦ୍ବାର, କିନ୍ତ 
ଏପରି ଏକ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଦୁରୂହ ଉପଦେଶ ବା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ବାରା ଜଗତ୍‌ ସମ୍ମୁଖରେ 
ନିଷ୍ର୍ରିୟତାର ଆଦର୍ଶ ସ୍ଥାପନ କରିବା ବିପଜକ୍ପନକ। ଏହି ମାର୍ଗ ମହତ୍‌ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏହା ମନୁଷ୍ଯ ନିମିତ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାର୍ଗ ନୁହେଁ। ଏହି ଜ୍ଞାନ ସତ୍ୟ ହେଲେହେଁ 
ଏହା ପୂର୍ଣ୍ଚାଙ୍ଗ ସତ୍ୟ ନୁହେଁ। ପରମ ସଦ୍‌ବସ୍ତୁୂଥ ସର୍ବଚୈତନ୍ଯମୟ ଆତ୍ମା, 
ଭଗବାନ, ଅନନ୍ତ କେବଳ ଦୂରବର୍ତୀ ଓ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ସତ୍ତା ନୂହନ୍ତି, 
ସେ ଏଠାରେ ଏହି ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ଯରେ ବିରାଜିତ ରହିଛନ୍ତି ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ, 
ଦେବତା ମଧ୍ଯରେ, ସକଳ ଜୀବ ମଧ୍ୟରେ, ଯାହାକିଛି ବିଦ୍ଯମାନ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସେ ଯୁଗପତ୍‌ ପ୍ରକଟ ଓ ଅପ୍ରକଟ। ତାହାଙ୍କୁ କେବଳ କୌଣସି 
ଅକ୍ଷର ନୀରବତା ମଧ୍ଯରେ ନୁହେଁ, ପରନ୍ତୁ ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ଜଗତର ସକଳ 
ଜୀବ ମଧ୍ୟରେ, ସକଳ ଆତ୍ମା ଓ ସକଳ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଲାଭ କରିବା 
ଦ୍ରାରା, ବୁଛି, ହୃଦୟ, ସଂକଳ୍ପଳ ପ୍ରାଣର ସକଳ କ୍ରିୟାକୁ ଉନ୍ନୀତ କରିବା 
ତଥା ତାଙ୍କ ସହିତ ସର୍ବାଙ୍ଗୀଣ ଓ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଭାବରେ ଯୋପଯୁକ୍ତ ହେବା 
ଦ୍ବାରା ମନୂଷ୍ଯ ଏକ ସଙ୍ଗେ ଆତ୍ମା ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯର ଏବଂ 
ନିଜର ସଢ୍ରିୟ ଜୀବନର ବାହ୍ୟ ସମସ୍ଯାର ସମାଧାନ କରିପାରିବ। ଭଗବତ୍ତୁଲ୍ଯ 
ହେବାରୂ, ଭଗବାନଙ୍କ ସାଧର୍ମ୍ୟ ଲାଭ କରିବା ହେତୁ, ସେ ଯେଉଁ ପରମ 
ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ଚୈତନ୍ୟର ଅନନ୍ତ ପ୍ରସାରତା ଉପଭୋଗ କରିପାରେ, ତାହା ଯେପରି 
ପ୍ରେମ ଓ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟଦେଇ ଲବ୍ଧ ହୁଏ, ସେହିପରି ମଧ୍ଯ ସମାନ ଭାବରେ 
କର୍ମ ମଧ୍ୟଦେଇ ଲବ୍ଧ ହୁଏ। ଏହିରୂପେ ଅମୃତ ଓ ମୁକ୍ତ ହେବା ଦ୍ବାରା 


୭୨୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସେ ସେହି ଉଚ୍ଚତମ ଭୂମିରୂ ମାନବୀୟ କର୍ମରେ ନିଯୁକ୍ତ ରହିପାରେ ଏବଂ 
କର୍ମକୁ ପରମ ଓ ସର୍ବତୋମୁଖୀ ଦିବ୍ଯକର୍ମରେ ପରିଣତ କରିପାରେ। ବସ୍ତୃତଃ 
ଏହାହିଁ ହେଲା ଇହଲୋକରେ ସକଳ କର୍ମ ଓ ଜୀବନଯାତ୍ରା ଓ ଆତ୍ମତ୍ଯାଗର, 
ଜଗତର ସକଳ ପ୍ରୟାସର ଚରମ ପରିଣତି ଓ ସାର୍ଥିକତା। 

ଏହି ମହତ୍ତମ ବାଣୀ ପ୍ରଥମତଃ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଏହାକୁ 
ଅନୁସରଣ କରିବାର ଶକ୍ତି ଅଛି, ଯେଉଁମାନେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନବ, ଯେଉଁମାନେ 
ମହାତ୍ମା, ଭଗବଦ୍‌ଜ୍ଞାନୀ, ଭଗବତ୍‌ କର୍ମୀ, ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମୀ, ଯେଉଁମାନେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ବର୍ଭୀ ହୋଇ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ସକାଶେ ଜୀବନ ଧାରଣ 
କରିବାକୁ ଏବଂ ଜଗତରେ ସାନନ୍ଦରେ ତାଙ୍କ ନିମିତ୍ତ କର୍ମ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ହେବେ, ମାନବ-ମନର ଅଶାଚିକର ଅଜ୍ଞତା ଏବଂ ଅହଂର ଅସତ୍ଯ ବନ୍ଧନସମୂହର 
ଉର୍ଧ୍ବରେ ଉନ୍ନୀତ ଦିବ୍ୟକର୍ମ କରିପାରିବେ। ଏହା ସହିତ ଗୀତା ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି 
ଯେ ଇଚ୍ଛା କଲେ ସକଳ ମନୁଷ୍ଯ, ମନୂଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁମାନେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା 
ଅଧମ ଓ ପାପୀ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଯୋଗପଥରେ ପ୍ରବେଶ କରିପାରନ୍ତି। 
ଏଠାରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଗୋଟିଏ ଉଦାରତର ଆଶ୍ଵାସର ନିର୍ଦୈଶ ପାଉ ଯାହାକୁ 
ସମଷ୍ଟିଗତ ସିଦ୍ଧିର ଆଶ୍ନାସରୂପେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିପାର୍ତତ କାରଣ 
ଏଥୁରେ ଯଦି ମାନବର ଆଶା ଥାଏ, ତାହାହେଲେ ମାନବଜାତିର ଆଶା 
ନ ରହିବ କାହିଁକି ? ଯଦି ଆତ୍ମସମର୍ପଣ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ହୁଏ ଏବଂ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ଯଦି ଏକାନ୍ତ ଅହଂଶୂନ୍ଯ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥାଏ ତାହାହେଲେ 
ଏ ପଥରେ ସଫଳତା ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ। ଏଥୁନିମିତ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ ପରିବର୍ତନ ନିମିତ୍ତ 
ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପରମ ଆତ୍ମାଙ୍କ ଉପରେ ଅଟଳ ବିଶ୍ଵାସ, ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ବାସ କରିବାର, ତାଙ୍କ ସହିତ ଆତ୍ମାରେ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ ହେବାର, ଏବଂ 
ପ୍ରକୃତିରେ (ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ଆମ୍ଭେମାନେ ତାଙ୍କର ସତ୍ତାର ଶାଶ୍ବତ ଅଂଶ) 
ତାଙ୍କର ମହତ୍ତର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହେବାର, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସତ୍ତାର ସକଳ ସ୍ତରରେ ଭଗବାନଙ୍କକର୍ତକ ଅଧ୍‌କୃତ ଏବଂ ଭଗବତ୍ତୁଲ୍ୟ ହେବାର 
ଆନ୍ତରିକ ଓ ଅବ୍ୟଭିଚାରୀ ସଂକଳ୍ପ ପ୍ରୟୋଜନ । 

ଗୀତା ତାହାର ଭାବଧାରାର ସଂପ୍ରସାରଣ ନିମିତ୍ତ ପ୍ରସଙ୍ଗକ୍ରମେ ବହୁ 
ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍‌ଥାପନ କରିଛି, ଯଥା: ପ୍ରକୃତିର ନିୟନ୍ତ୍ରଣବିଧ୍‌, ବିଶ୍ଵଲୀଳାର 
ଅର୍ଥ ଏବଂ ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍କର ଚରମ ଗତି ଇତ୍ୟାଦି। ଏହିସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ସଂପର୍କରେ 
ଅନ୍ତହୀନ ବାଦାନୁବାଦ ହୋଇଛି ଏବଂ ତାହାର କୌଣସି ଶେଷ ମୀମାଂସା 
ହୋଇ ନାହିଁ। ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧମାଳାରେ ସେହି ପ୍ରଶ୍ନସମୂହର ଆଲୋଚନାରେ ଅଧ୍‌କ 
ଅଗ୍ରସର ହେବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। ଏଠାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଗୀତାର 
ସାରଶିକ୍ଷାର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା ଏବଂ ତାହାକୁ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରିବା 


ଗୀତାର ସାରମର୍ମ ୭୨୫ 


ଏବଂ ମାନବଜାତିର ସନାତନ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ଜୀବନ୍ତ ସାଧନାରେ 
ଗୀତାର ଅବଦାନ ପ୍ରଥକ୍‌ ଭାବରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିବା। ଗୀତାର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, 
ଗୀତାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହିତ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମତଭେଦ କେଉଁଠି, କେଉଁଠାରେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଗୀତାର ମତ ସ୍ବୀକାର କରୁନା, ଏପରିକି ପରବର୍ଭୀ ଅନୂଭୂତି 
ଉପଲବ୍ଧି ବଳରେ କେଉଁଠାରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଗୀତାର ଦାର୍ଶନିକ ମତ ବା 
ଗୀତାର ଯୋଗ ପଦ୍ଧତିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଇପାରୂୁ, - ସେସବ୍ରର ଆଲୋଚନା 
ଏଠାରେ ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। ଚିରସନ୍ଧାନୀ, ଚିର ଆବିଷ୍କାରକ ମାନବକୁ ତାହାର 
ବର୍ଭମାନ ପରିଭ୍ରମଣ ଏବଂ ତାହାର ଆତ୍ମାର ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଶିଖରକୁ ତାହାର 
ଜୀବନକୁ ଉନ୍ନୀତ କରିବାର ଯେଉଁ ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି, ସେହି ଦୁରୂହତର 
ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବ ଅଭିଯାନର ପଥ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଗୀତା ଯେଉଁ ଜୀବନ୍ତ ବାଣୀ 
ବହନ କରି ଆଣିଛି, ତାହାକୁ ବିବୂତ କରିବା ଦ୍ବାରା ଏହି ଗ୍ରନ୍ଥ ସମାପ୍ତ 
କରିବା ଯଥେଷ୍ଟ ହେବ। 


୨୪ 
ଗୀତାର ବାଣୀ 


ଗୀତାର ବାଣୀ, ଦିବ୍ଯ ଜଗଦ୍‌ଗୁରୂଙ୍କ ସନ୍ଦେଶର ସାରମର୍ମ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଏହିପରି ପ୍ରକାଶ କରିପାରୂ- ମାନବର କର୍ମର ରହସ୍ଯ ଏବଂ ସମଗ୍ର 
ଜୀବନ ଓ ବିଶ୍ବସତ୍ତାର ରହସ୍ଯ ଏକ, ଅଭିନ୍ର। ବିଶ୍ଵସତ୍ତା ପ୍ରକୃତିର କେବଳ 
ଗୋଟିଏ ଯନ୍ତ୍ର ନୁହେଁ, ତାହାର ବିଧୁବିଧାନର ଗୋଟିଏ କାଳଚକ୍ର ନୁହେଁ, 
ଯାହା ମଧ୍ୟରେ ମାନବାତ୍ମା କ୍ଷଣକାଳ ନିମିତ୍ତ ବା ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଜଟିଳ 
ସମସ୍ୟାରେ ଜଡ଼ିତ ରହେ। ଏହା ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । 
ମାନବଜୀବନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ କେବଳ ଜୀବନ ଧାରଣ ନୂୁହେଁ। ଏହା ଭଗବାନଙ୍କ 
ନିମିତ୍ତ ଅଭିପ୍ରେତ। ଜୀବାତ୍ମା ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ସନାତନ ଅଂଶରୂପେ ବିଦ୍ଯମାନ । 
ଜୀବନରେ କର୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଆତ୍ମ- ଆବିଷ୍କାର, ଆମ୍ମ-ଚରିତାର୍ଥ ଓ ଆତ୍ମ- ଉପଲବଵୁି 
ଏବଂ ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନୁହେଁ କେବଳ କ୍ଷଣକାଳର ବା ଭବିଷ୍ଯତର ବାହ୍ଯ 
ଓ ଆପାତପ୍ରତୀୟମାନ ସାଫଲ୍ଯ। ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାର ଅବ୍ଯକ୍ତ ପରମପ୍ରକୃତି 
ଏବଂ ବ୍ଯକ୍ତ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ ଯାବତୀୟ ବିଷୟର ଗୋଟିଏ ଅନ୍ତର୍ଗୁୂଢ଼ ବିଧାନ 
ଓ ବିଶେଷ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି। ଯାବତୀୟ କର୍ମର ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ଯ ତାହାରି 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ପ୍ରସଙ୍ଗକ୍ରମେ,। ଅଜ୍ଞତାର ଛଦ୍ମ ବେଶରେ, ତ୍ରୁଟିପୂର୍ଣ୍ର 
ଭାବରେ ମାନବର ମନ ଓ ତାହାର କ୍ରିୟାଧାରାର ବାହ୍ଯ ଦୃଶ୍ଯରୂପରେ 
ଏହା ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ। ସୁତରାଂ କର୍ମର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ତ୍ରଟିହୀନ ମହତ୍‌ 
ବିଧାନ ହେଲା ନିଜର ଉଚ୍ଚତମ ଓ ଅନ୍ତର୍ଗୂଚ଼ ସତ୍ତାର ସତ୍ଯ ଆବିଷ୍କାର 
କରିବା ଓ ତାହା ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ ରହି ପ୍ରାଣ-ଂଧାରଣ କରିବା ଏବଂ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ବାହ୍ଯ ଆଦର୍ଶ ଓ ଧର୍ମ ଅନୁସରଣ ନ କରିବା। ଏହା ନ ଘଟିବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମଗ୍ର ଜୀବନ ଓ ତାହାର ସକ୍ରିୟତା ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରହିବ ତାହା 
ଗୋଟିଏ କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର, ଗୋଟିଏ ସଂଘର୍ଷ ଗୋଟିଏ ସମସ୍ଯାରୂପେ 
ରହିଥ୍‌ବ। କେବଳ ନିଜ ଯଥାର୍ଥ ଆତ୍ମାର ଆବିଷ୍କାର ଦ୍ବାରା ଏବଂ ତାହାର 
ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ଯ ଓ ଯଥାର୍ଥ ବାସ୍ତବତା ଅନୁସାରେ ଜୀବନଯାପନ କରିବା ଦ୍ବାରାହିଁ 
ଉକ୍ତ ସମସ୍ୟାର ପରମ ସମାଧାନ ହୋଇପାରେ, ଦୁରୁହତା ଓ ସଂଘର୍ଷ ଅତିକ୍ରମ 


©= 


କରିହେବ ଏବଂ ଉପଲବ୍ଧ ଆମ୍ମା ଓ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାର ନିରାପତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୨୭ 


ତୂମ୍ଭର ସକଳ କର୍ମ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଫଳତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ତଥା ବିଶୁଦ୍ଧ ଦିବ୍ଯ 
କର୍ମରେ ତାହା ପରିଣତ ହେବ। ସୁତରାଂ ନିଜ ଆତ୍ମାର ଜ୍ଞାନଲାଭ କର, 
ତମର ଯଥାର୍ଥ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଭଗବାନରୂପେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସକଳ ଆତ୍ମା ସହିତ 
ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ରୂପେ ଉପଲବ୍ଧି କର; ତୂମର ଆମ୍ମାଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ 
ଅଂଶରୂପେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କର। ଯାହା ହୃଦୟଙ୍ଗମ କଲ ସେହି ଜ୍ଞାନ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଜୀବନ ଧାରଣ କର, ନିଜ ଆତ୍ମାରେ ଅବସ୍ଥିତ ରହ, ନିଜର ପରମ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ପ୍ରକୃତିରେ ନିବାସ କର, ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ ହୁଅ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ 
ସାଦୃଶ୍ୟ ଲାଭ କର। ସର୍ବପ୍ରଥମେ ତୁମର ସକଳ କର୍ମ ଯଜ୍ଞସ୍ଵରୂପ ଉତ୍ସର୍ଗ 
କର, ନିବେଦନ କର ସେହି ସର୍ବାତୀତ ଅଦ୍ରିତୀୟଙ୍କଠାରେ ଯେକି ତୂମ ମଧ୍ୟରେ 
ଓ ଜଗତରେ ବିରାଜମାନ ରହିଛନ୍ତି। ପରିଶେଷରେ ତୁମେ ଯେଉଁ ଯୋଗ୍ୟତା 
ଲାଭ କରିଛ ଏବଂ ଯେଉଁ କର୍ମ କରୁଛ ତାହା ତାଙ୍କ ହାତରେ ଅର୍ପଣ 
କର, ଯଦ୍ଧାରା ପରମ ବିଶ୍ଵଗତ ଭଗବାନଙ୍କର ସଂକଳ୍ପ ତୂମ ଦ୍ବାରା କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ 
ହେବ ଏବଂ ଜଗତରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହେବ। ଏହି ସମାଧାନ ମୁଁ ତୁମ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଉପସ୍ଥାପନ କରୁଛି ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ତୂମେ ଜାଣିପାରିବ ଯେ ଏହା ଛଡ଼ା 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସମାଧାନ ନାହିଁ।”” 

ଯେଉଁ ମୌଳିକ ବିରୋଧ ସମସ୍ୟା ସମ୍ପର୍କରେ ସମସ୍ତ ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ଶିକ୍ଷାର ବିଚାର କରାଯାଇଛି ସେ ବିଷୟରେ ମଧ୍ୟ ଗୀତାର ଅଭିମତ ଓ 
ଭୂମିକା ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଏବଂ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପଲନ୍ଧି ସହଜ ବିଷୟ ନୁହେଁ। ଏ ବିଷୟରେ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମନରେ ସ୍ବଷ୍ଟ ଧାରଣା ଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ଚେତନାର ଉପାଦାନ କରିବା ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ କର୍ମଧାରାର ନିର୍ଭରତା ଏହାରି 
ଉପରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ତ ଭାବରେ ସ୍ଥାପନ କରିବା ସହଜ ବିଷୟ ନୂହେଁ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ସକଳ କର୍ମ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସତ୍ତାର କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ଅବସ୍ଥା ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ ହୁଏ 
ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସତ୍ତାର କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ଅବସ୍ଥା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଅଟଳ ଆତ୍ମଦର୍ଶୀ 
ସଂକନଳ୍ପଳ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସକ୍ରିୟ ଚେତନା ଏବଂ ତାହାକୁ କ୍ରିୟାଶୀଳ କରୁଥ୍‌ବା 
ମୂଳସୂତ୍ର ଦ୍ବାରା ନିଣ୍ଡୀତ ହରଏ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସମଗ୍ର ସକ୍ରିୟ ସ୍ଵଭାବ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ଓ ଜଗତ୍‌ ସହିତ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧର ତାପଵର୍ଯ୍ୟବୋଧ 
ଓ ତହିରେ ବିଶ୍ବାସ-ସ୍ଥାପନ/ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଏହି ବିଶ୍ବାସ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଏହି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଯୋଗ୍ୟତାକୁ ଗଠନ କରେ। କିନ୍ତୁ ମାନବର ଚେତନା 
ବିବିଧ ଏବଂ ଏହା ସତ୍ତାର ଦ୍ରିବିଧ ସତ୍ୟର ଅନୁଯାୟୀ ହୋଇଥାଏ; କାରଣ 
ଆନ୍ତର ସତ୍ତାର ଗୋଟିଏ ସତ୍ଯ ଅଛି ଏବଂ ବାହ୍ଯ ଦୃଶ୍ଯର ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ 
ସତ୍ୟ ଅଛି। ଏହା ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିକରେ ଜୀବନଯାପନ କଲେ ତଦନୁସାରେ 


୭୨୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ମନୂଷ୍ୟ ମାନବୀୟ ଅଞ୍ଚତାରେ ମନୋମୟ ପ୍ରାଣୀରୂପେ କିଂବା ଦିବ୍ୟ ଜ୍ଞାନରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଏକ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାରୂପେ ବାସ କରିବ। 

ଏକମାତ୍ର ପ୍ରକୃତିହି ବହିରଙ୍ଗୀୟ ସତ୍ତାର ସତ୍ୟ। ଏହା ଏପରି ଏକ 
ଶକ୍ତି ଯାହା ସତ୍ତାର ସମସ୍ତ ବିଧୁ-ବିଧାନ ଓ ଯନ୍ତ୍ର“ କୌଶଳରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟକରେ । 
ଏହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବିଷୟୀଭୂତ ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ଟି କରେ। 
ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଏହି ଶକ୍ତି ସୃଷ୍ଟ ଜୀବ ଏବଂ ତାହାର ଆବାସ ଏହି ବାସ୍ତବ 
ଇନ୍ଦିୟ- ଗୋଚର ଜଗତ୍‌ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ- ସ୍ଥାପନର ଉପାୟସ୍ଵରୂପ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହ 
ସୃଷ୍ଟିକରେ। ବାହ୍ୟ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତ୍‌ରେ ଆତ୍ମା, ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଶରୀରଧାରୀ 
ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ଜୀବ ସଦୂଶ ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ; ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ମନୁଷ୍ଯ ସହିତ ଦେହ-ପ୍ରାଣ-ମନର ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେତୁ ଏବଂ ବିଶେଷତଃ ନିଜର 
ଅହଂଭାବ ହେତୁ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ପାରସ୍ପରିକ ପାର୍ଥକ୍ଯ ନିର୍ଣୀତ ହୂଏ । ମନୁଷ୍ଯର 
ଅହଂବ୍ରଦ୍ଧି ତାହା ପାଇଁ ନିମିତ ଏପରି ଏକ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଯନ୍ତ୍ରକୌଶଳ ଯାହା ସାହାଯ୍ୟରେ 
ସେ ଏହି ସମସ୍ତ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଓ ବୈଷମ୍ୟ ତୀବ୍ରଭାବରେ ନିଜ ଚେତନା-ରାଜ୍ୟରେ 
ସମର୍ଥନ କରିପାରେ ଓ ତହିରେ ନିଜର ଚେତନାକୁ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ କରିପାରେ। 
ସର୍ବତୋଭାବେ ତାହାର ମନୋମୟ ସତ୍ତା ଓ ତାହାର କ୍ରିୟା ଏବଂ ତାହାର 
ଦେହ-ପ୍ରାଣର ସ୍ଵାଭାବିକ କ୍ରିୟାଧାରା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ତାହାର ସ୍ବଧର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ନିର୍ଧାରିତ ହରଏ। ଏହା ସ୍ବଧର୍ମର ବହିର୍ଭୂତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ରୀତିରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇପାରେ ନାହି। ଅବଶ୍ଯ କେତେକ ପରିମାଣରେ 
ସେ ତାହାର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛାର ସ୍ଵାଧୀନତା, ତାହାର ଅହଂର ଅଭିପ୍ରାୟ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ; କିନ୍ତୁ ଯଥାର୍ଥରେ ଏପରି ସ୍ଵାଧୀନତାର କୌଣସି ମୂଲ୍ଯ 
ନାହିଁହ କାରଣ ତାହାର ଅହଂ କେବଳ ଏପରି ଏକ ବୋଧ ଯାହା ତାହାକୁ 
ପ୍ରକୃତିରଚିତ ପରିବର୍ଭତନଶୀଳ ମନ- ପ୍ରାଣ - ଶରୀର ସହିତ ନିଜର ଅଭିନତା- ପ୍ରତିଷ୍ଠାରେ 
ସାହାଯ୍ଯ କରେ। ତାହାର ଅହଂ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାଧାରାର ଗୋଟିଏ ପରିଣାମ 
ମାତ୍ର ଏବଂ ତାହାର ଅହଂର ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ ତାହାର କର୍ମର ଅଭିପ୍ରାୟ 
ନିୟନ୍ତ୍ରତ ହୂଏ ଏବଂ ତଦନୁସାରେ ସେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୂୁଏ। ସେ 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଧାରାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରେ ନାହିଁ। 

ତାହାହେଲେ ଏହାହିଁ ମନୁଷ୍ଯର ନିଜ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସାଧାରଣ ଚେତନା, 
ଏହାହିଁ ତାହାର ନିଜ ସତ୍ତା ଉପରେ ବିଶ୍ବାସ ଯେ ସେ ପ୍ରକୃତିର ଗୋଟିଏ 
ସୃଷ୍ଟ ଜୀବଚ ଗୋଟିଏ ପୃଥକ୍‌ ଅହଂ ଯାହା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ଓ ଜଗତ୍‌ 
ସହିତ ଯାହାକିଛି ବାହ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିଥାଏ। ପ୍ରକୃତିର ପରିବେଶ ମଧ୍ୟରେ 
ଅନୁମୋଦନୀୟ ଏବଂ ମାନବର ଅସିତ୍ସ ସକାଶେ ପ୍ରକୃତିର ଅଭିପ୍ରାୟ ଓ 
ବିଧାନ ଅନୁଯାୟୀ ସେ ତାହାର ଯାବତୀୟ ସଂକଳ୍ପ, ବାସନା ଓ ମାନସିକ 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୨୯ 


ଧାରଣାର ତୃପ୍ତି-ସାଧନ କରେ ଏବଂ ତଦ୍ଧାରା ନିଜର ଯାହାକିଛି ଉନ୍ନତି ସାଧନ 
କରିଥାଏ। 

ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟ-ଚେତନା ମଧ୍ଯରେ ଏପରି କିଛି ଅଛି ଯାହା 
ଉପର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ସୂତ୍ରର କଠୋର ବିଧାନ ସହିତ ଏକମତ ନୂହେଁ। ନିଜ ସତ୍ତାର 
ଅନ୍ଯ ଏକ ଯଥାର୍ଥ ଆନ୍ତର ସତ୍ଯ ବିଷୟରେ ମନୁଷ୍ଯର ଶ୍ରଦ୍ଧା ରହିଛି; 
ଏହା ତାହାର ଅନ୍ତରାମ୍ବାର ବିକାଶ ସହିତ କ୍ରମଶଃ ବୃଦ୍ଧିପ୍ରାପ୍ତ ହଦୂଏ। ଏହି 
ଆନ୍ତର ସତ୍ଯ ଅନୁସାରେ ସତ୍ତାର ସତ୍ଯ ଆଉ ପ୍ରକୃତି ନୂହେଁ, ମାତ୍ର ଏଠାରେ 
ସତ୍ତାର ସତ୍ଯ ଆତ୍ମା; ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍ତାର ସତ୍ଯ ପ୍ରକୃତି ନୂହେଁ, ପୁରୂଷ। ସ୍ଵୟଂ 
ପ୍ରକୃତି ଆତମ୍ବାର କେବଳ ଗୋଟିଏ ଶକ୍ତି, ପ୍ରକୃତି ପୁରୁଷର ଶକ୍ତି ବା କ୍ଷମତା। 
ଏକ ଆତ୍ମା, ଏକ ପୁରୂଷ, ଏକ ସତ୍ତା ସକଳ ଘଟରେ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ 
ଏବଂ ସେ ଜଗତର ପ୍ରଭୁ ଅଟନ୍ତି। ଏହି ଜଗତ୍‌ କେବଳ ତାଙ୍କର ଆଂଶିକ 
ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି। ସେହି ପୁରୁଷହିଁ ପ୍ରକୃତିର ଓ ତାହାର କ୍ରିୟାଧାରାର ସମର୍ଥକ 
ଓ ଅନୁମନ୍ତା। ପୁରୁଷଙ୍କ ଅନୁମତି ଯୋଗେ ପ୍ରକୃତିର ବିଧାନ ଆଦେଶାତ୍ମକ 
ହ୍ରଏ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତି ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ-ପ୍ରଣାଳୀ ଫଳପ୍ରଦ ହୁଏ। 
ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତରସ୍ଥ ପରମପୁରୂଷହି ଜ୍ଞାତା ଅଟନ୍ତି ସେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଆଲୋକ 
ଦାନ କରନ୍ତି ଓ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ସଚେତନ କରନ୍ତି। ପୁରୂଷଙ୍କ 
ଅନ୍ତନି ହିତ ଏବଂ ଅତିଚେତନ ସଂକଳ୍ପ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାରାଜିକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ଓ 
ପରିଚାଳିତ କରନ୍ତି। ମାନବର ଆତ୍ମା ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଅଂଶ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ 
ନିସର୍ଗରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରେ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଆତ୍ମାର 
ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିକ ଆତ୍ମାର ଅନୁମୋଦନ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରକୃତି କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୁଏ। ପ୍ରକୃତି 
ନିଜର ଗତିବିଧ୍‌, ରୂପରାଜି ଏବଂ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଆତ୍ମାର ନିଗୂଢ଼ ଆତ୍ମ- ଜ୍ଞାନ 
ଓ ଆତମ୍ମ-ଚେତନା ଏବଂ ସତ୍ତାର ସଂକଳ୍ପକୁ ରୂପାୟିତ କରେ। 

ଆନ୍ତର ବିଷୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବୁଦ୍ଧିର ଅଜ୍ଞତା ହେତୁ, ଭ୍ରାନ୍ତ ଭାବରେ ଅଭିନ୍ନତା 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ହେତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ-ପ୍ରାଣ-ଶରୀରର ବଦହିର୍ମୁଖୀ ଯାନ୍ତ୍ରିକତାରେ 
ସଂପୂର୍ଟଣ୍ରୂପେ କବଳିତ ହେବା ଦ୍ବାରା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଯଥାର୍ଥ ଆତ୍ମନ୍‌ ଓ ସତ୍ତା 
ବ୍ରଦ୍ଧିର ଅଗୋଚର ହ୍ୁଏ। କିନ୍ତୁ ଯଦି ମନୁଷ୍ଯର ସକ୍ରିୟ ଆତ୍ମନ୍‌ କୌଣସି 
ଏକ ସମୟରେ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ- ସଂପାଦକ ପ୍ରକୃତିଗତ ଉପକରଣସମୂହ ସହିତ 
ଅଭିନ୍ନତା-ପ୍ରତିଷ୍ଠାରୁ ପଶ୍ଚାତ୍‌ପଦ ହୂ'ଥ, ସେ ଯଦି ତାହାର ଆନ୍ତର ସତ୍ୟକୁ 
ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରେ ଏବଂ ତାହା ଉପରେ ସଂପୂର୍ଣ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନପୂର୍ବକ ଜୀବନଯାପନ 
କରିପାରେ ତାଂହେଲେ ତାଂପକ୍ଷରେ ସବୁ ବିଷୟ ପରିବର୍ତିତ ହୁଏ, ଜୀବନ 
ଓ ଜଗତର ଅସ୍ତିତ୍ବ ନୂତନ ରୂପ ଧାରଣ କରେ, ତାହାର କର୍ମର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ଓ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ହୂୁଏ। ଏପରି ସ୍ଥଳେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସତ୍ତା ପୂର୍ବପରି 


୭୩୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ପ୍ରକୃତିପରିଚାଳିତ ଗୋଟିଏ ଅହଂମୟ କ୍ଷୁଦ୍ର ସୃଷ୍ଟ ଜୀବରୂପେ ରହେ ନାହି, 
ମାତ୍ର ଏହା ଦିବ୍ଯ ଅବିନାଶୀ ଓ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ-ଶକତ୍ତିର ବିଶାଳ ଆକାର ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁରଏ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଚେତନା ଆଉ ଉପସ୍ଥିତ ମନୋମୟ ଓ ପ୍ରାଣମୟ 
ଜୀବ ସୀମିତ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣାକ୍ଲିଷ୍ଟ ଚେତନାରୂପେ ରହେ ନାହି, ମାତ୍ର ଏହା 
ଏକ ଅନନ୍ତ, ଦିବ୍ୟ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଚେତନାରେ ପରିଣତ ହୁଏ। ଆହୁରି 
ମଧ୍ଯ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସଂକଳ୍ପ ଓ କର୍ମଧାରା ବର୍ତମାନ ପରି ସୀମାବଦ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ସ 
ଓ ତାହାର ଅହଂଭାବ ଦ୍ବାରା ଚାଳିତ ହୁଏ ନାହି। ତାହାର ସଂକଳ୍ପ ଓ 
କର୍ମସମୂହ ଦିବ୍ଯ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ରୂପ ଧାରଣ କରେ। ମାନବଶରୀର ମାଧ୍ୟମରେ 
ମୁକ୍ତ ଭାବରେ ବିଶ୍ରଗତ ପରମ ସତ୍ତା, ସର୍ବଭୂତାତ୍ମା ପରମପୁରୂଷଙ୍କର ସଂକଳ୍ପ 
ଓ ଶକ୍ତି କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୁଏ। 

ମନୁଷ୍ଯର ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ଭଗବାନ, ଅବତାର, ଦିବ୍ଯ ଜଗଦ୍‌ଗୁରୂଙ୍କ ବାଣୀ 
ହେଲା, “ଏହାହିଁ ସେହି ମହାନ୍‌ ପରିବର୍ତନ ଏବଂ ରୂପାନ୍ତର ଯେଉଁଥ୍‌ ପାଇଁ 
ମୁଁ ନିର୍ବାଚିତ ବ୍ଯକ୍ତିଙ୍କୁ ଆହ୍ଵାନ କରୂଛି। ସେହିମାନେ ନିର୍ବାଚିତ ଯେଉଁମାନେ 
ପ୍ରକୃତିଗତ ଯାବତୀୟ କାର୍ଯ୍ୟସାଧନୋପାୟର ଅଞଜ୍ଞତାର ବନ୍ଧନରୁ ନିଜ ସଂକଳ୍ପକୁ 
ମୁକ୍ତ କରିବା ଦ୍ବାରା ଅନ୍ତରାମ୍ବାର ଗଭୀରତମ ଅନୁଭୂତି, ଆନ୍ତର ସତ୍ତା ଏବଂ 
ଆତ୍ମା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନନ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସଂସ୍ପର୍ଶ-ସ୍ଥାପନନ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ 
ରତି ନିମିତ୍ତ ନିଜର ଶକ୍ତି ଆଡ଼କୁ ଉନ୍ଲଖ୍ମ ହୋଇପାରନ୍ତି। ଯେଉମାନେ ଏଥ୍‌ରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ମହତ୍ତର ବିଧାନ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ସମ୍ମତ ହୁଅନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଏଥପାଇଁ ନିର୍ବାଚିତ। ବସ୍ତୁତଃ ମନୁଷ୍ୟର ବରଦ୍ଧଦି ପକ୍ଷରେ ଏହାକର 
ଗ୍ରହଣ କରିବା କଠିନ, କାରଣ ମାନବର ବିଦ୍ଧି ସର୍ବଦା ନିଜ ଅଜ୍ଞତାର 
ଅସ୍ବନ୍ତ ଆବରଣ ଓ କ୍ଷୀଣାଲୋକରେ ଏବଂ ତତୋଏଧ୍‌କ ମନୁଷ୍ଯ ତାହାର 
ମାନସିକ, ସ୍ନାୟବିକ ଏବଂ ଶାରୀରିକ କ୍ଷେତ୍ରର ତମସାଚ୍ଛନ୍ନ ଆଚରଣରେ ସଦା 


ସବ 


ଆସକ୍ତ ରହେ। କିନ୍ତୁ ଯଦି ଥରେ ମାତ୍ର ଏହା ଗୃହୀତ ଓ ଲନ୍ଧ ହ୍ରଏ 
ତା'ହେଲେ ଏହା ଏକ ମହାନ୍‌ ସୁନିଶ୍ଚିତ ଓ ପରିତ୍ରାଣକାରୀ ପଥ ହେବ, 
କାରଣ ଏହା ମାନଦସତ୍ତାର ବାସ୍ତବିକ ସତ୍ତା ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯର 
ଅନ୍ତରତମ ଓ ସର୍ବୋକ୍କ୍ଟଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତିର ଏହାହି ଯଥାର୍ଥ ଗତିବିଧ୍‌ । 

“କିନ୍ତୁ ଏହି ପରିବର୍ତନ ଅତି ବିପୁଳ, ଏହା ଏକ ବିରାଟ ରୂପାନ୍ତର । 
ତୁମର ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ଓ ପ୍ରକୃତିର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରବଣତା ଓ ପରିବର୍ତନ ବ୍ଯତୀତ 
ଏହା ସାଧୂତ ହୋଇ ନ ପାରେ । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ପରମପୁରୁଷଙ୍କଠାରେ 
( ପରମପୁରୂଷଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାରିଠାରେ ନୁହେଁ) ତୁମ୍ଭର ଆତ୍ମନ୍‌ , ତୁମ୍ଭର 
ପ୍ରକୃତି ଓ ତୂମ୍ଭ ଜୀବନର ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ନିବେଦନ କାରଣ କେବଳ ପରମପୁରୁଷଙ୍କ 


ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମସ୍ତ ବିଷୟକୁ ବିବେଚନା କରିବାକୁ ହେବ, ଭଗବାନଙ୍କ ଅନ୍ତର୍ବର୍ଭୀ 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୩୧ 


ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ଅନୂଯାୟୀ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ବିଷୟ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯକିଛି କରଣୀୟ ହେବ ନାହିଁ। ନୂତନ ସତ୍ଯ ସ୍ବୀକାର 
କରିବା ପ୍ରୟୋଜନ ହେବ। ଆତ୍ମନ୍‌ ତଥା ଅପର ଚ୍ୟଯକ୍ତି ଓ ବସ୍ତୁଚ ଜଗତ୍ନ, 
ଭଗବାନ, ଜୀବ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି-ଦିଷୟକ ନୂତନ ଜ୍ଞାନ, ଏକତ୍ସର ଜ୍ଞାନ, ବିଶ୍ଵଗତ 
ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାର ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ଦିଗରେ ତୁମ୍ଭ ମନର ପୂର୍ତ ପ୍ରବର୍ତନ ଓ 
ପ୍ରୟୋଗ ଆବଶ୍ୟକ ହେବ। ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଏହା ମାନୁଷିକ ଅନୁଷ୍ଠାନର ବିଷୟରୂପେ 
ଗୃହୀତ ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ପରିଶେଷରେ ଏହା ଅବଶ୍ଯ ଏକ ଅନ୍ତର୍ଦୃଷ୍ଟିରେ, 
ଏକ ଚେତନାରେ, ଆମ୍ମନ୍‌ର ଏକ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ଅବସ୍ଥାରେ ଓ ଆତ୍ମନ୍‌ର ଗତିବିଧ୍‌ର 
ଏକ ଆଦର୍ଶ ଆଧାରରେ ପରିଣତ ହେବ । 

“ଏଥୁସକାଶେ ଏପରି ଏକ ସଂକଳ୍ପ ଆବଶ୍ଯକ ଯାହା ଏହି ନୂତନ 
ଜ୍ଞାନ, ଅନ୍ତର୍ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଚେତନାକୁ କର୍ମ-ପ୍ରେରଣା ପ୍ରଦାନ କରିବ ଏବଂ ଏହାହିଁ 
ଏକମାତ୍ର କର୍ମ-ପ୍ରେରଣା ହେବ। ଏହି କର୍ମ-ପ୍ରେରଣା ଅବଶ୍ଯ ଅନିଛ୍ଛାପୂର୍ବକ 
ଗୃହୀତ, ସୀମିତ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର କେତୋଟି ଆବଶ୍ଯକ କ୍ରିୟାଧାରା ମଧ୍ଯରେ 
ସୀମାବଦ୍ଧ ରହିବ ନାହିଁ, କିଂବା ଲୌକିକ ବହିରଙ୍ଗୀୟ ପୂର୍ଣ୍ଣତାର ସହାୟକ 
କେତୋଟି ବିଷୟରେ ମାତ୍ର ଆବଦ୍ଧ ରହିବ ନାହି ଯେପରି କୌଣସି ଧର୍ମମତ 


= 


ପ୍ରତି ଅଭିରୂଚି ବା ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ମୋକ୍ଷର ଅନୁକୂଳ ବିଷୟ। କିନ୍ତୁ ମାନବଜୀବନର 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅପକ୍ଷପାତ ସହ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏବଂ ସର୍ବଭୂତର 
ହିତ ନିମିତ୍ତ ସଂପାଦିତ ହେବା ଉଚିତ। ପରମପୁରୂଷଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଏକନିଷ୍ଠ 
ଅଭୀପ୍ସା ଦ୍ବାରା ହୃଦୟର ଉନ୍ନୟନ, ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନନ୍ୟ ପ୍ରେମ, ଅନନ୍ୟ 
ଭଗବତ୍‌ ଆରାଧନା ଆବଶ୍ଯକ ହେବ। ଏବଂ ଏଥୁସଙ୍ଗେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରୟୋଳନ 
ହେବ ସର୍ବଭୂତରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିବା ସକାଶେ ଶାନ୍ତ ଓ ଜ୍ଞାନୋନ୍ନତ 
ହୃଦୟକୁ ସହୃଦୟତା ଦ୍ବାରା ପ୍ରସାରିତ କରିବା। ମନୁଷ୍ଯର ଅଭ୍ଯାସଗତ ଏବଂ 
ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରକୃତି ଚରମ ଭାଗବତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପ୍ରକୃତିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବା 
ଆବଶ୍ଯକ ହେବ। ଗୋଟିଏ କଥାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାକୁ ହେଲେ ଆବଶ୍ୟକ 
ହେବ ଏପରି ଏକ ଯୋଗ ସାଧନା ଯାହା ଯୁଗପତ୍‌ ହେବ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନଯୋଗ, 
ପୂର୍ଣ୍ସଂକକ୍ର ତଥା କର୍ମର ଯୋଗ, ପୂର୍ଣ୍ଣପ୍ରେମ - ଆରାଧନା, ଭକ୍ତିଯୋଗ ଏବଂ 
ସର୍ବତୋଭାବେ ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର, ସକଳ ଅଂଶ, ଅବସ୍ଥା, ଶକ୍ତି ଏବଂ ଗତିବିଧ୍‌ 
ସମେତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସିଦ୍ଧିଯୋଗ । 

“ତା'ହେଲେ ଏଥ୍‌ପାଇଁ କିପରି ଜ୍ଞାନ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ବୁଦି ଦ୍ବାରା ଗୃହୀତ 
ହେବା ଉଚିତ ଯାହା ଅନ୍ତରାମ୍ବାର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଦ୍ବାରା ଆଶ୍ରିତ ହେବ, ଏବଂ ମନ, 
ହୃଦୟ ଓ ଜୀବନଂ-କ୍ଷେତ୍ରରେ ବାସ୍ତବ ଓ ଜୀବନ୍ତରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବ ? 
ଏହା ହେଉଛି ପରମପୁରୁଷ ଓ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଅଦ୍ରିତୀୟତ୍ଵ ଓ ଅଖଣ୍ଡତାର 


୭୩୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଞ୍ାନ। ଏହା ସେହି ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟଙ୍କ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ଯେ ନିତ୍ଯ ସନାତନ, 
ଦେଶ-କାଳ-ନାମ-ରୁପ ଏବଂ ବିଶ୍ଵଜଗତର ଅତୀତ, ଯେ ନିଜର ସ୍ଵୟଂ ବ୍ଯକ୍ତିକ 
ଏବଂ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ସଂସ୍ଥାନର ଅତୀତ କିନ୍ତୁ ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ ଯାହାଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ 
ଏହିସବ୍ର ଉପ୍ପନ ହୋଇଛି। ଏହା ସେହି ଏକ ଅଦ୍ିତୀୟଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ଯାହାଙ୍କର 
ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରକୃତିର ବିବିଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ରୂପରାଜିରେ ସକଳ 
ବିଷୟରେ ଘଟିଥାଏ। ଏହି ଜ୍ଞାନ ସେହି ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ସନାତନ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ 
ପରମପୁରୂଷଙ୍କର, ସେହି ଶାନ୍ତ ଏବଂ ସୀମାହୀନ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସତ୍ତାଙ୍କର ଯାହାଙ୍କୁ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଆତ୍ମନ୍‌ ବୋଲି ଆଖ୍ୟା ଦେଇଥାଉ। ଏହି କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ଏବଂ 
ଦୃଶ୍ୟମାନ ସତ୍ତାନ୍ତର୍ଗତ ଯାବତୀୟ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ପରିବର୍ଭନ ଏବଂ ବହୁରୂପୀ ବ୍ୟଷ୍ଚିସତ୍ତା 
ଏବଂ ଅଧ୍ଧାମ୍ମ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିଚୟ, ରୂପରାଜି, ନାନା ପ୍ରଭାବ ଏବଂ 
ଘଟନାବଳୀ ମଧ୍ୟରେ ସେହି ଅନନ୍ତ, ଅଭିନ୍ନ ଓ ସମବର୍ତୀ ଆତ୍ମନ୍‌ ଅପ୍ରଭାବିତ, 
ଅବିକୃତ ଏବଂ ଅପରିବର୍ତିତ ରହନ୍ତି। ସେହିପରି ମଧ୍ୟ ଏହି ଜ୍ଞାନ ହେଲା 
ସେହି ପରମପୁରୂଷଙ୍କ ଓ ପରମ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କର ଯେକି ପ୍ରକୃତିର ରାଜ୍ଯରେ 
ସଦାପରିବର୍ତନଶୀଳ ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଅନ୍ତି, ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ ଯେଉଁ ପରମପୁରୂଷ 
ସ୍ବୟଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ରୂପ ମଧ୍ୟରେ ଆକାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ନିଜ ଶକ୍ତିର କ୍ରମ, 
ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଏଚଂ ସକ୍ରିୟତା ଅନୁରୂପ ନିଜକୁ ପରିବର୍ତିତ କରନ୍ତି। ଏହି ପରିଚୟ 
ହେଲା ସେହି ପରମପୁରୂଷଙ୍କର ଯେ ସର୍ବଦା ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ଅନନ୍ତ ଗୁଣରେ 
ଅତିରିକ୍ତ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଏହିସଚ୍ରରେ ପରିଣତ ହ୍ରଅନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୁଷ୍ୟ ପଶୁ, ପଦାର୍ଥରେ ଜ୍ଞାତା ଓ ଜ୍ଞେୟରେ, ଆତ୍ମା, ମନ, ପ୍ରାଣ 
ଓ ଜଡ଼ବସ୍ତୂରେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ତା, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୃଷ୍ଟଜୀବ 
ମଧ୍ଯରେ ସେ ବାସ କରନ୍ତି । 

“ସତ୍ୟର କେବଳ ଏ ପକ୍ଷ ବା ସେ ପକ୍ଷ ସମର୍ଥନ କରିବା ଦ୍ବାରା 
ତୂମେ ଏହି ଯୋଗସାଧନା କରିପାରିବ ନାହି। ତୂମକୁ ଯେଉଁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଅନ୍ନେଷଣ କରିବାକୁ ହେବ, ଯେଉଁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବାକୁ ହେବ, 
ଆବିଷ୍କାର କରିବାକୁ ହେବ ଯେଉଁ ପରମପୁରୂଷଙ୍କୁ ଏବଂ ତୁମର ଅନ୍ତରାତ୍ମା 
ଯାହାଙ୍କ ସନାତନ ଅଂଶ, ସେ ଯୁଗପତ୍‌ ଏହି ତ୍ରିବିଧ ଭାବରେ ଲୀଳା 
କରୁଛନ୍ତି ଯୁଗପତ୍‌ ଏକ ପରମ ଏକତ୍କରେ ଏହି ତ୍ରିବିଧ ରୂପ ହୃଦୟଙ୍ଗମ 
କରିବାକୁ ହେବ, ଏକ ସଙ୍ଗେ ସେଥ୍‌ରେ ନିଜକୁ ବ୍ଯାପୃତ ରଖୁବାକୁ ହେବ, 
ସର୍ବାବସ୍ଥାରେ ସର୍ବକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକମାତ୍ର ତାହାଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାକୁ ହେବ। 
ଯଦି ସେ କେବଳ ପ୍ରକୃତିରେ ବିବର୍ଭମାନ ପୂରୁଷ ହୋଇଥାଂନ୍ତେ ତାଂହେଲେ 
କେବଳ ଶାଶ୍ବତ ବିଶ୍ବବ୍ୟାପୀ ପ୍ରକାଶହିଁ ସମ୍ଭବପର ହୁଅନ୍ତା। ଏହି ଗୋଟିଏ 
ଦିଗରେ ଯଦି ତୂମେ ତୂମର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଜ୍ଞାନକୁ ସୀମାବଦ୍ଧ କର, ତାଂହେଲେ 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୩୩ 


ତ୍ରମେ ତୁମର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସତ୍ତା ଏବଂ ତାହାର ନିତ୍ଯ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ରୂପାୟଣ 
ଅତିକ୍ରମ କରିପାରିବ ନାହିଁ। ଏପରି ଭିତ୍ତି ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ ହେଲେ ତୂମେ 


^"\¥କ 


ସଂପୂର୍ଣ୍ରରୂପେ ପ୍ରକୃତିର ଆବର୍ତନ ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ରହିବ। କିନ୍ତୁ କାଳ-ପଥରେ 
ତୂମେ କେବଳ କ୍ଷଣିକ ଚୈତନ୍ଯ-ପରମ୍ପରା ନୂହ। ତୂମର ଅନ୍ତରରେ ଏକ 
ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଆତ୍ମା ଅଛନ୍ତି ଯେ ତୁମର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵର ଧାରାକୁ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଯେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ବିଶାଳ ଓ ନୈବର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଏଶ୍ଵରିକ ସତ୍ତା ସହିତ 
ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନର। ତୁମର ଏହି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଓ ନୈର୍ବ୍ୟକତ୍ତିକ ସତ୍ତାର ଅତୀତ 
ଅପରିମେୟ ଏକ ଶାଶ୍ବତ ପରାପର ସତ୍ତାରେ ତୁମେ ମଧ୍ୟ ଶାଶ୍ବତ ଓ 
ପରାପ୍ବର ଏବଂ ତୂମର ଏହିକ ସତ୍ତାର ଦୁଇଟି ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଅବଲମ୍ବନ 


ଉପରେ ତୁମର ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା ପ୍ରଭୂତ୍ବ ସ୍ଥାପନ କରେ। 


“ପ୍ରନଶ୍ଚ ଯଦି କେବଳ ଏକ ଶାଶ୍ବତ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ସତ୍ୟରୂପେ 
ବୋଧ କରାଯାଏ ଯେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ନୂହନ୍ତି ବା ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ନାହି - ତାହାହେଲେ 
ଏହି ଜଗତ୍‌ ଓ ତୂମର ଅନ୍ତରାତ୍ମା କେବଳ ଏକ ଭ୍ରାନ୍ତିସ୍ବରୂପ ହେବ ଏବଂ 
ତାହାର କୌଣସି ବାସ୍ତବିକ ଆଧାର ରହିବ ନାହିଁ। ଯଦି ତୁମେ ନିଜର 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଜ୍ଞାନକୁ ଏକମାତ୍ର ଏହି ବିଭାବ ଦ୍ବାରା ସୀମିତ କର ତାଂହେଲେ 
ତ୍ରମ ଜୀବନ ଓ ଜୀବନର କର୍ମଧାରା ବର୍ଜନ କରିବା ତୁମ ପକ୍ଷରେ ଏକମାତ୍ର 
ଉପାୟ ହେବ। କିନ୍ତୁ ଜଗତରେ ଭଗବାନ ଏବଂ ତୁମର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବିକ 
ସତ୍ଯ ଘଟନା; ତୂମେ ଓ ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ୟ ସତ୍ଯ ଏବଂ ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ପ୍ରକୃତ 
ଶକ୍ତ ଓ ପ୍ରକାଶ। ଅତଏବ ଜୀବନ ଓ ଜୀବନର ସକ୍ରିୟତାକୁ ସାଦରେ 
ବରଣ କର, ଉପେକ୍ଷା କର ନାହିଁ। ତୁମର ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ଆତ୍ମା ଓ ତୂମର 
ସତ୍ଯ ରୂପରେ ତୂମେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ବ। ଭଗବାନଙ୍କ 
ସନାତନ ଅଂଶରୂପେ ତୂମର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବ୍ଯଷ୍ଠିସତ୍ତାର ସ୍ଵକୀୟ ଅନନ୍ତ ସତ୍ତା 
ସକାଶେ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିଭାବ ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କୁ ଅନ୍ରେଷଣ କର; ଯେଉଁଥ୍ପାଇଁ 
ତୂମର ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତା ଅଭିପ୍ରେତ ସେଥଟନିମିତ୍ତ ତାହାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କର, ତାହାକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟର ଏକ ଯନ୍ତ୍ର, ଏକ ପ୍ରଶସ୍ତ ପ୍ରଣାଳୀ, ଏକ ଶକ୍ତିରୂପେ 
ବ୍ଯବହାର କର। ଏହାହିଁ ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ଯ କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ଅଚେତନ ଓ 
ତ୍ରଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର ରାଜ୍ୟରେ ତୁମର ଅହଂ ଦ୍ବାରା ଭଗବତ୍‌ 
ଭାବର ବିକୃତି ତୁମର ନିୟତି ହୋଇଛି। ଏହି ସତ୍ତାକୁ ସଚେତନ ଭାବରେ 
ଏବଂ ପୂଣ୍ତରୂପେ ଓ ଅହଂଭାବ ଦ୍ବାରା ବିକୃତ ନ କରି ଭଗବାନଙ୍କ ପରା 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ଶକ୍ତିରୂପେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ସଂକଳ୍ପ ଏବଂ କର୍ମର 


ଜ୍ଞ 


ମାଧ୍ଯମରୂପେ ପ୍ରସ୍ଥୁତ କର। ଏହି ଉପାୟରେ ତୁମ୍ଭେ ନିଜ ସତ୍ତାର ସମଗ୍ର 


୭୩୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସତ୍ୟ ଅବଲମ୍ବନପୂର୍ବକ ବାସ କରିବ, ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭଗବତ୍‌ ମିଳନ ତଥା ପୂର୍ଣାଙ୍ଗ 
ଓ ତ୍ରଟିହୀନ ଯୋଗର ଅଧ୍‌କାରୀ ହେବ। 

“ପ୍ରରମେଶ୍ବରହି ପୁରୂଷୋତ୍ତମ। ସେ ସମସ୍ତ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ଅତୀତ, ନିତ୍ଯ 
ସନାତନ; ଦେଶ, କାଳ ଓ ନିମିତ୍ତର ଅତୀତ, ସେ ଅନନ୍ତ ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ଅନନ୍ତ ଗୁଣ ଏବଂ ରୁପ ଦ୍ବାରା ସେ ସୀମିତ ନୂହନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏହାର ଅର୍ଥ 
ଏପରି ନୂହେଁ ଯେ ତାଙ୍କର ପରମ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତାରେ ଇହଲୋକର ଯାବତୀୟ 
ଘଟନାବଳୀ ସହିତ ତାଙ୍କର ସଂଯୋଗ ନାହିଁ, ଜଗତ୍‌ ଓ ପ୍ରକୃତିରୁ ସେ 
ବିଚ୍ଛିନନ, ଏବଂ ସକଳ ସତ୍ତାରୂ ପ୍ଥକ୍ରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ। ସେ ପରମ ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ବହ୍ଲନ ସେ ନୈର୍ବ୍ଯତ୍ତିକ ଆମ୍ମା, ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯଷ୍ଠିଭୂତ ସତ୍ତା। ବିଶ୍ଵଗତ 
ଆତ୍ମା, ପ୍ରାଣ ଓ ଜଡ଼, ଆତ୍ମନ୍‌ ଓ ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର କିିୟାଧାରା 
ତାଙ୍କର ଅନନ୍ତ ଓ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତାର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ଓ ଗତିଧାରା। ସେ ପରମ 
ପରାପ୍ବର ପରମାତ୍ମା ଏବଂ ତାଙ୍କରିଠାରୁ ସକଳ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ ହୂରଏ, ସେସବୁ 
ତାଙ୍କର ରୂପରାଜି ଓ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମଶକ୍ତି। ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ ଆତ୍ମାରୂପେ 
ସେ ଏଠାରେ ସର୍ବବ୍ଯାପୀ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯ ଓ ପଶୁ, ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ୟାପାର, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଅଭିନ୍ନ ଏବଂ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକରୁପେ ବିଦ୍ଯମାନ । 
ସେ ପରମପ୍ରରୂଷ ଏବଂ ସକଳ ଆତ୍ମା ସେହି ଏକ ପରମପୁରୂଷଙ୍କ ଅବିରାମ 
ଅଗ୍ନିଗିଖା। ସକଳ ପ୍ରାଣୀ ସେମାନଙ୍କ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସତ୍ତାରେ ଏକହିଁ 
ପୁରୂଷଙ୍କର ଅବିନଶ୍ଵର ଅଂଶ। ସେ ସମଗ୍ର ବ୍ଯକ୍ତ ଜଗତର ଚିରନ୍ତନ କର୍ତା, 
ସେ ବିଶ୍ବଜଗତ ଓ ସକଳ ସୃଷ୍ଟ ଜୀବର ପ୍ରଭୁ। ସେ ସକଳ କର୍ମର ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ 
ପ୍ରବର୍ତକ ନିଜର କର୍ମ ଦ୍ବାରା ସେ ସୀମିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସକଳ କର୍ମ, 
ସକଳ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା, ସକଳ ଯଜ୍ଞ ତାଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ୟ। ସେ ସକଳ ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯରେ 
ଏବଂ ସକଳ ସୃଷ୍ଠି ତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ୟମାନ। ସେ ସ୍ଵୟଂ ସକଳ ସୃଷ୍ଟବସ୍ତୂରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତଥାପି ସେ ସକଳ ସୃଷ୍ଟିର ଅତୀତ ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ସୃଷ୍ଟି ଦ୍ବାରା ସେ ସୀମିତ ନୂହନ୍ତି। ସେ ବିଶ୍ବାତୀତ ଭଗବାନ, ସେ ଅବତାର 
ରୂପେ ଅବତରଣ କରନ୍ତି, ନିଜ ଶକ୍ତି ବଳରେ ସେ ବିଭୁତିରେ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି, 
ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାନବ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନରୂପେ ବିରାଜମାନ ପରମେଶ୍ବର । ଯେଉଁ 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ମନୁଷ୍ୟ ପୂଜାକରେ, ସେମାନେ ସେହି ଏକ ଭାଗବତ ସତ୍ତାର 
କେବଳ ବ୍ୟଷ୍ଠିଭାବ, ବିଭିନ୍ନ ନାମରୂପ ଓ ମାନସ ଶରୀର ଅଟନ୍ତି । 

“ପୁରୂଷୋତ୍ତମ ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ମୂଳ ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ସତ୍ୟରୁ ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ଅନନ୍ତ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ଏହି ଜଗତକୁ ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ଜଗତରେ 
ନିଜକୁ ମଧ୍ୟ ନାନା ପ୍ରକାରରେ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି। ସକଳ ବସ୍ତୁ ତାଙ୍କରି 
ଶକ୍ତି ଓ ରୂପାୟଣ ଏବଂ ଯେହେତୁ ସେ ସ୍ଵୟଂ ଅନନ୍ତ ତେଣୁ ତାଙ୍କର 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୩୫ 


ଶକ୍ତି ଓ ରୂପାୟଣସମୂହର କୌଣସି ଅନ୍ତ ନାହିଁ। ଏକ ସର୍ବବ୍ୟାପକ ଏବଂ 
ସର୍ବାଧାର ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ସ୍ଵୟମ୍ଭ ସତ୍ତାରୂପେ ସେ ଏହି କାଳଗତ ଅନନ୍ତ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି 
ଏବଂ ଏହି ବିଶ୍ଵକୁ ନିରପେକ୍ଷ ଭାବରେ ଏବଂ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି, ବିଷୟ, 
ଘଟନା ବା ରୂପାୟଣ ପ୍ରତି କୌଣସି ପ୍ରକାର ପକ୍ଷପାତ, ଅନୂରାଗ ବା 
ଆସକ୍ତି ବ୍ୟତୀତ ସେସବୁକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ଓ ଧାରଣ କରନ୍ତି। ଏହି ଶୁଦ୍ଧ 
ଓ ସମରୂପ ଆମ୍ମା କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ ମାତ୍ର ନିରପେକ୍ଷଭାବେ ସକଳ ବିଷୟ, 
ସକଳ କର୍ମ ଧାରଣ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏହା ସତ୍ବେ ସେହି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଭଗବାନ 
ବିଶ୍ବପୁରୂଷ ଓ କାଳପୁରୂଷ ରୂପରେ ତାଙ୍କର ବହୁବିଧ ସମ୍ଭୂତି-ଶକ୍ତି ମାଧ୍ୟମରେ ¬ 
ସେହି ଶକ୍ତିର ମାଧ୍ୟମକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ପ୍ରକୃତି କହିଥାଉ ¬ ଜାଗତିକ କର୍ମର 
ସଂକଳ୍ପଳ ପରିଚାଳନ ଏବଂ ନିଷ୍ପତ୍ତି କରନ୍ତି। ସେ ସକଳ ବସ୍ତୁ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି, 
ଧାରଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ସଂହାର କରନ୍ତି। ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର ହୃଦୟରେ 
ବିରାଜମାନ: ସେ ବ୍ଯକ୍ତିର ଅନ୍ତରରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଏକ ଗୁୂଢ଼ ଶକ୍ତିରୂପେ - 
ବିଶ୍ବଳଜଗତରେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ସତ୍ତାରୂପେ ତାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି ତୁଳନାରେ ଏହା 
କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଉଣା ନୁହେଁ ¬ ପ୍ରକୃତିର ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସେ ସକଳ ବିଷୟ 
ପ୍ରବର୍ତନ କରନ୍ତି ପ୍ରକୃତିର ଧର୍ମରେ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ଶକ୍ତି 
ମଧ୍ୟରେ ତାଙ୍କର ଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯର କ୍ରିୟାଧାରା ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ 
ଓ ପ୍ରାଣକୁ ତାହାର ଶ୍ରେଣୀ ଅନୁଯାୟୀ ପୃଥକ୍‌ ପୃଥକ୍‌ ଭାବରେ ଗଠନ 
କରନ୍ତି, ସକଳ କର୍ମ ପ୍ରବର୍ତନ ତଥା ଧାରଣ କରନ୍ତି। ସେହି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ଏହି ଜଗତର ବିଶ୍ବାତୀତ ଆଦି ପ୍ରବର୍ଭକ୍ଚ ସେ ସକଳ ବସ୍ତୁ ଓ ସକଳ 
ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ୟରେ ବିଶ୍ଵଗତ ଓ ବ୍ଯଷ୍ଠିଗତରୂପେ ନିଜକୁ ନିରନ୍ତର ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି; 
ଏହାହି ବିଶ୍ଵବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଜଟିଳ ରୂପର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଞ୍ଚାପନ କରେ। 

“ପରମପୁରୂଷ ଭଗବାନଙ୍କର ସର୍ବଦା ଏହି ତିନୋଟି ଶାଶ୍ବତ ଅବସ୍ଥା 
ବିଦ୍ୟମାନ। ତାଙ୍କର ଏକ ଶାଶ୍ବତ, ଅକ୍ଷର, ସ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠ ସତ୍ତା ଅଛି ଯାହା 
ସକଳ ସତ୍ତାର ଆଧାର ଓ ଆଶ୍ରୟ। ତାଙ୍କର ଏକ ଶାଶ୍ବତ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ କ୍ଷରପୁରୂଷର 
ରୂପ ବିଦ୍ଯମାନ ଯାହା ପ୍ରକୃତି ଦ୍ରାରା ଯାବତୀୟ ରୂପରେ ଅଭିଦବ୍ଯକ୍ତ ହୁଏ। 
ଚିରକାଳ, ଶାଶ୍ବତ, ବିଶ୍ଵାତୀତ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ମଧ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ ଯେକି ଯୁଗପତ୍‌ 
ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ବିଭାବକୁ - କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର -- ଧାରଣା କରିପାରନ୍ତି ଏବଂ 
ଯୁଗପତ୍‌ ଶୁଦ୍ଧ) ନୀରବ ପୁରୂଷ ଏବଂ ସୃଷ୍ଠିଚକ୍ର ଅନ୍ତର୍ଗତ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଆତ୍ମା 
ଓ ପ୍ରାଣରୂପେ ପ୍ରକଟ ହୋଇପାରନ୍ତି, କାରଣ ବିଶ୍ଵାତୀତ ଭଗବାନ ଅନ୍ୟ 
ଦୁଇଟି ବିଭାବର ( ପୃଥକ୍‌ଭାବେ ବା ଏକତ୍ସରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ ମଧ୍ୟ) ଅତୀତ 
ଓ ସେ ଅପରୂପ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରରେ ଅବସ୍ଥିତ “ଜୀବ” ଏହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କ 
ଏକ ଆତ୍ମା ଅଟନ୍ତି, ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଏକ ସଚେତନ ଶକ୍ତ ଅଟଚ୍ତି। ଏହି 


୭୩୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଜୀବ ନିଜର ଗଭୀରତମ ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵବଗତ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମଗ୍ରଭାବରେ 
ଧାରଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ରାଜ୍ଯରେ ସାର୍ବଭୌମ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ବାସ କରଚ୍ତି। ସେ କୌଣସି କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ସୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ନୁହନ୍ତି ମାତ୍ର ସେ 
ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଆତ୍ମା ଯେକି ସନାତନ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ସନାତନ ଅନନ୍ତଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ କର୍ମରତ ରହନ୍ତି ଓ ବିଚରଣ କରନ୍ତି । 

“ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଏହି ସଚେତନ ଆତ୍ମା ପରମପୁରୂଷଙ୍କ ଏହି ତିନୋଟି 
ବିଭାବ ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଗୋଟିକୁ ଆଶ୍ରୟ କରିପାରନ୍ତି। ମନୁଷ୍ଯ ଇହଜଗତରେ 
କେବଳ ପ୍ରକୃତିର କ୍ଷର ବା ବିବର୍ତ ମଧ୍ଯରେ ଜୀବନଯାପନ କରିପାରେ। 
ନିଜର ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମନ୍‌, ନିଜର ଅନ୍ତରରେ ବିରାଜିତ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ଅଞ୍ଚତା ହେତୂ ମନୁଷ୍ଯ କେବଳ ପ୍ରକୃତିକୁ ଜାଣେ। ସେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଏକ ଯାନ୍ତ୍ରିକ 
ଏବଂ ସୃଜନଶୀଳ ଶକ୍ତିରୂପେ ବୁଝେ ଏବଂ ନିଜକୁ ଓ ଅପରକୁ ପ୍ରକୃତିସୃଷ୍ଠ 
ଜୀବରୂପେ, ଜଗତରେ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଅହଂ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିସୃଷ୍ଟ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ 
ସନତ୍ତାରୂପେ ଜ୍ଞାନକରେ। ଏହି ପ୍ରକାର ସ୍ଥୂଳ ଦହିର୍ଦୃଷ୍ଠି ସହ ସେ ଜଗତରେ 
ଜୀବନ ଯାପନ କରେ ଏବଂ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଏହିପରି ଭାବରେ ଜୀବନ 
ଅତିବାହିତ କରେ ଏବଂ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଏହି ବହିର୍ମୁଖୀ ଚେତନାକୁ ଅତିକ୍ରମପୂର୍ବକ 
ନିଜର ଅନ୍ତନି ହିତ ସତ୍ତା ବିଷୟରେ ସଚେତନ ନ ହ୍ରଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହାର 
ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ଜଡ଼ବିଜ୍ଞାନର ତତ୍ତ୍ଵ କେବଳ ପର୍ଦ୍ଦା ଓ ବସ୍ତୁର ଉପରିଭାଗରେ 
ପତିତ ଆଲୋକର କ୍ଷୀଣ ଆଭାସ ମାତ୍ର ହେବ। ଏହି ପ୍ରକାର ଅଜ୍ଞତା 
ସମ୍ଭବପର ହ୍ରଏ, ଏପରିକି ଆରୋପିତ ହୁଏ, କାରଣ ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭଗବାନ 
ନିଜଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ନିଜକୁ ଅନ୍ତରାଳରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ରଖନ୍ତି। ତାଙ୍କର ମହତ୍ତର ସତ୍ଯ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିର ବହିର୍ଭୂତ ଙହୂଏ ଯେହେତୂ ସେ ତାଙ୍କର ଆଂଶିକ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିରେ 
ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଟ ଓ ରୂପାୟିତ ବସ୍ତୂରାଜି ସହିତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ନିଜର ଅଭିନ୍ନତା 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ମାନବର ମନକୁ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରପଞ୍ଚ 
କ୍ରିୟାଧାରାରେ ନିମଗ୍ନ ରଖ୍‌ଛଚି। ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଏହା ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି, କାରଣ 
ବସ୍ତୂରାଜି ନିଜର ସ୍ଵରୂପର ନିଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନଙ୍କ ସତ୍ୟ ସନାତନ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ପ୍ରକୃତି ବାହ୍ୟ ପ୍ରପଞ୍ଚରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇ ନାହିଁ। ଦହିର୍ଦୃଷ୍ଟି ଦ୍ବାରା 
ଆମ୍ଭେମାନେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଯେପରି ବୁଝିଥାଉ, ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ମନ, 
ଶରୀର ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହରେ କ୍ରିୟାଶୀଳକ ତାହା ଏକ ଅଧସ୍ତନ ଓ ଗୌଣ 
ଶକ୍ତି। ଏହି ଶଚ୍ତି ଏକ ବିରାଟ ଏନ୍ଦ୍ରଜାଲିକରୁପେ ପରମପୁରୂଷଙ୍କ ରୂପାୟଣସମୂହ 
ସୃଷ୍ଠି କରୁଥ୍‌ଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପରମପୁରୁଷଙ୍କୁ ପ୍ରଚ୍ଛନ ରଖେ, 
ସତ୍ୟକୁ ଗୋପନ କରେ, ମାନବକୁ ବିଭିନ୍ନରୂପର ମୁଖ-ଆବରକ ନକଲି ମୁଖ 
ଦର୍ଶନ କରିବାରେ ନିଯୁକ୍ତକରେ। ଏହା ଏପରି ଏକ ଶକ୍ତି ଯାହା ଭଗବାନଙ୍କ 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୩୭ 


ଅଭିବ୍ୟକତ୍ତିର ଗୌଣ ଓ ହ୍ରାସପ୍ରାପ୍ତ ମୂଲ୍ଯନିରୂପଣ ଓ ପ୍ରକଟନ କରିପାରେ 
କିନ୍ତୁ ଭାଗବତ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ପୂର୍ଣ୍ଣଶ୍ରିଥ ମହିମା, ଦିବ୍ଯାନନ୍ଦ ଓ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକାଶ 
କରିପାରେ ନାହିଁ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ପ୍ରକୃତି ଅହଂଭାବର ଗୋଟିଏ 
ମାୟା, ଦ୍ନ୍ଦ୍ବଧର ଏକ ଜଟିଳ ଗ୍ରନି, ଅବିଦ୍ୟା ଓ ତ୍ରିଗୁଣର ଗୋଟିଏ ଫାଶ। 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମାନବର ଅନ୍ତରାମ୍ବା ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଶରୀରର ବାହ୍ୟ ବ୍ୟାପାରରେ 
ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରେ, ନିଜର ଆତ୍ମା ଏବଂ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାର ପରିଚାଳନାରେ 
ଜୀବନଯାପନ ନ କରେ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ, ନିଜକୁ ଓ ଜଗତକୁ 
ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପରେ ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରିବ ନାହିଁ, ଏହି ମାୟାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିପାରିବ 
ନାହିଁକ ମାୟାର ବିଭିନ୍ନ ନିର୍ଧାରଣ ଓ ରୂପାୟଣ ଅନୁସାରେ ନିଜର ଶକ୍ତି 
ଅନୁଯାୟୀ କର୍ମ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେବ। 

“ନିଜ ପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ ନିମ୍ନ ଅବସ୍ଥାରେ ମନୂଷ୍ଯ ବର୍ଭମାନ ଜୀବନଧାରଣ 
କରୁଛି, ତହିଁରୁ ପଶ୍ଚାତ୍‌ପଦ ହେବା ଦ୍ବାରା ଏହି ଅନ୍ଧକାର ରୂପ ଏହି ଆଲୋକରୁ 
ଜାଗ୍ରତ ହେବା ଏବଂ ନିତ୍ଯ ଅକ୍ଷର ସ୍ଵୟଂଭୂ ସତ୍ତାର ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ସତ୍ଯରେ 
ଜୀବନଧାରଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ହେବ। ସେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର 
ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ କାରାଗାରରେ ଆବଦ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ, ନିଜକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରେ ନାହିଁ 
ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର “ମୁଁ” ବା “ଆମ୍ଭେ” ରୂପେ ଯେକି ସାମାନ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟସିଦି ପାଇଁ 
ଚିନ୍ତାକରେ, କାର୍ଯ୍ୟକରେ, ଅନୁଭବ କରେ ଏବଂ ଉନ୍ନତି ନିମିତ୍ତ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଚେଷ୍ଟାକରେ, 
କ୍ଳେଶ ସ୍ଵୀକାର କରେ। ସେ ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମନ୍‌ର ବିଶାଳ ଓ ସ୍ବାଧୀନ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିତାରେ 
ବିଲୀନ ହ୍ରଏ, ସେ ବ୍ରହ୍ମତ୍ସ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ୬ ସେ ସକଳ ସତ୍ତା ସହିତ ନିଜର 
ତାଦାତ୍ମ୍ଯ ଜ୍ଞାନ ଲାଭକରେ। ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜର ଅହଂ ବିଷୟରେ 
ସଚେତନ ହୁଏ ନାହି, ମାନସିକ ଦ୍ମନ୍ଦ୍ଧରେ ଅସ୍ଥିର ହୁଏ ନାହିଁ, ଶୋକଜନିତ 
ମନସ୍ତାପ ବା ଉଲ୍ଲାସଜନିତ କୌଣସି ମାନସିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଅନୁଭବ କରେ 
ନାହି, କାମନା-ବାସନା ଦ୍ବାରା ଚଞ୍ଚଳ ହୁଏ ନାହିଁ, ପାପର ଧାରଣା ଦ୍ବାରା 
ବ୍ଯତିବ୍ୟସ୍ତ ବା ପୁଣ୍ଯର ଧାରଣା ଦ୍ବାରା ଆତ୍ମଟ୍ୟୁତିରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ; 
ଅଥବା ଯଦି ଭକ୍ତ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଆଭାସମାତ୍ର ଥାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ କେବଳ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଧର୍ମର କ୍ରିୟାଧାରାରୁପେ ନିରୀକ୍ଷଣ ଓ ବିଚାର କରେ ଏବଂ ନିଜେ 
ଯେଉଁ ସତ୍ଯରେ ଅଧ୍‌ଷ୍ଠିତ ନିଜର ସେହି ସତ୍ଯରୂପେ ଏସବୁକୁ ବିବେଚନା 
କରେ ନାହିଁ। ଏଠାରେ କେବଳ ପ୍ରକୃତିହିଁ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୁଏ ଏବଂ ଯନ୍ତ୍ରଚାଳିତ 
ସଦୃଶ କୃତ୍ରିମ ରୂପସମୂହର ଗଠନ ଓ ପରିଚାଳନା କରେ]। କିନ୍ତୁ ଶୁଦ୍ଧ 
ଆତ୍ମା ନ୍ରୀରବ ନିଷ୍ରରିୟ ଓ ମୁକ୍ତ ରହନ୍ତି। ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାଧାରାରେ ଅବିଚଳିତ 
ଓ ନିଲିପ୍ତ ହେବା ହେତୁ ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମା ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମତା ସହ ବିଚାର 
କରନ୍ତି ଏବଂ ନିଜକୁ ଏସବୁ ବିଷୟରୂ ପୃଥକ୍‌ ଓ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ବୋଧ 


୭୩୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରନ୍ତି। ଏହି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସ୍ଥିତି ଆନୟନ କରେ ଅବିଚଳ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ସ୍ଵାଧୀନ 
ଇଚ୍ଛାଶଚ୍ରି, ମାତ୍ର ଏପରି ସ୍ଥିତିରେ ସକ୍ରିୟ ଭାଗବତ ସତ୍ତା ଓ ସର୍ବାଙ୍ଗୀଣ 
ପୂର୍ଥ୍ତା ଲାଭ କରାଯାଏ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ଏହା ଏକ ବୃହତ୍‌ ପଦକ୍ଷେପ 
କିନ୍ତ ଏହା ପୂର୍ଣ୍ଚାଙ୍ଗ ଭାଗବତ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ନୂହେଁ। 

“କେବଳ ପରମ ଓ ଅଖଣ୍ଡ ଭାଗବତ ସତ୍ତାରେ ଜୀବନଯାପନ ଦ୍ବାରା 
ମନୁଷ୍ଯ ସର୍ବାଙ୍ଗୀଣ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରାପ୍ତ ହ୍ୂ। ସେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅଂଶ 
ସ୍ବରୂପ ମନୁଷ୍ଯର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ସଂଯୁକ୍ତ ହରଏ, ଆତ୍ମା ଓ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାରେ ସର୍ବଭୂତ ସହିତ ଏକୀଭୂତ ହୂରଏ, ଭଗବାନ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି 
ଉଭୟ ଆଧାର ମଧ୍ୟରେ ସର୍ବଭୂତ ସହିତ ସମତ୍ସଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୂୁଏ। ସେତେବେଳେ 
ଏହା କେବଳ ଯେ ସ୍ବାଧୀନ ହୁଏ, ତାହା ନୁହେ, ଏହା ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗତା ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ, ପରମାନନ୍ଦରେ ନିମଗ୍ନ ତଥା ନିଜର ଚରମ ପୂର୍ଣ୍ରତା ନିମିତ୍ତ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୂଏ। ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ସେ ଆତ୍ମାକୁ ଏକ ସନାତନ ନିର୍ିକାର ପୁରୂଷ 
(ଯେକି ପ୍ରଶାନ୍ତଭାବେ ବସ୍ତୁରାଜିର ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣ କରନ୍ତି) ରୂପେ ଉପଲବ୍ଧି 
କରେ। କିନ୍ତୁ ଏହା ସଙ୍ଗେ ସେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତିକୁ କେବଳ ଏକ ଯାନ୍ତିକ 
ଶକ୍ତିରୂପେ, ତ୍ରିଗୁଣର କୌଶଳ ବା ପଦ୍ତି ଅନୁସାରୀ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଶକ୍ତିରୂପେ 
ଉପଲବ୍ଧି କରେ ନାହି, ମାତ୍ର ସେ ପ୍ରକୃତିକୁ ପରମପୁରୂଷଙ୍କ ଏକ କ୍ଷମତା 
ଏବଂ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଏକ ଶକ୍ତିରୂପେ ଉପଲବ୍ଧି କରେ। 
ସେ ଉପଲବ୍ଧି କରେ ଯେ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଆତ୍ମାର କ୍ରିୟାଧାରାର ଅନ୍ତରତମ 
ସତ୍ଯ ନୁହେଁ, ସେ ଏକ ଉଚ୍ଚ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାଗବତ ପରା ପ୍ରକୃତି ବିଷୟରେ 
ସଚେତନ ହ୍ରଏ। ସେ ଉପଲବ୍ଧି କରେ ଯେ ଯାହାସବୁ ବର୍ତ୍ତମାନ 
ମନ-ପ୍ରାଣ-ଶରୀରରେ ଅପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ରୂପାୟିତ ହୋଇଛି ତାହାର ମୂଳକାରଣ 
ଏବଂ ଉପଲଭ୍ୟ ବୂହତ୍ତର ସତ୍ଯ ସେହି ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। ନିମ୍ନତର 
ମାନସିକ ପ୍ରକୃତିରୁ ପରମ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରକୃତିକୁ ଉନ୍ନୀତ ହେବା ଯୋଗୁଁ ସେ 
ସର୍ବପ୍ରକାର ଅହଂକାରରୁ ମୁକ୍ତ ହୂଏ। ସେ ନିଜକୁ ଏକ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାରୂପେ 
ଉପଲବ୍ଧି କରେ, ଉପଲବ୍ଧି କରେ ଯେ ସେ ନିଜର ମୂଳ ସ୍ବରୂପରେ ସର୍ବଭୂତ 
ସହିତ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ର। ସେ ନିଜର ସକ୍ରିୟ ପ୍ରକୃତିରେ ନିଜକୂ ଏକ ଅଦ୍ରିତୀୟ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ତଥା ବିଶ୍ଵାତୀତ ଅନନ୍ତଙ୍କ ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଆତ୍ମନ୍‌ରୂପେ ଉପଲବ୍ଧି 
କରେ। ସେ ସକଳ ବିଷୟ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସକଳ 
ବିଷୟରେ ଉପଲନ୍ଧି କରେ। ସେ ସକଳ ବସ୍ତୂକୁ ବାସୁଦେବ ରୂପରେ ଦର୍ଶନ 
କରେ। ସେ ହର୍ଷ-ଶୋକ, ପ୍ରିୟ-ଅପ୍ରିୟ, କାମନା-ନୈରାଶ୍ୟ, ପାପ-ପୁଣ୍ଯର 
ଦୃନ୍ଦୂରୁ ମୁକ୍ତ ହୂଏ। ଏହି ସମୟରୂ ତାହାର ଚେତନା ରାଜ୍ୟରେ ଓ ତାହାର 
ଅନୁଭୂତିରେ ସକଳ ବିଷୟ ଭଗବାନଙ୍କ ସଂକଳ୍ପ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ- ପଦ୍ଧତିରୂପେ ଉପଲବ୍ଧ 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୩୯ 


ହରଏ। ସେ ବିଶ୍ଵଚେତନା ଓ ବିଶ୍ବ-ଶକ୍ତିର ଏକ ଆତ୍ମା ଓ ଏକ ଅଂଶରୂପେ 
ଜୀବନଯାପନ ଓ କର୍ମ କରେ। ସେ ତୁରୀୟ ଦିବ୍ୟାନନ୍ଦରେ ତଥା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଆନନ୍ଦରେ ପରିପ୍କାବିତ ହ୍ରଏ। ତାହାର ସକଳ କର୍ମ ଦିବ୍ଯ କର୍ମରେ ପରିଣତ 
ହରଏ ଏବଂ ସେ ଉଚ୍ଚତମ ଅଧ୍ଯାମ୍‌ ସ୍ଥିତିରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଏ। 
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“ଏହାହିଁ ଏକମାତ୍ର ସମାଧାନ, ଏହାହିଁ ପରିତ୍ରାଣ, ଏହାହିଁ ସିଦ୍ଧି ଏବଂ 
ଯେଉଁମାନେ ଅନ୍ତରରେ ଦିବ୍ଯ ବାଣୀ ସ୍କରଣ କରିପାରନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ 
ଏଥୁରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଓ ଏହି ଜ୍ଞାନଲାଭରେ ସମର୍ଥ ସେମାନଙ୍କଠାରେ ଏହି 
ସମାଧାନ ମୁଁ ଉପସ୍ଥାପନ କରୁଛି। କିନ୍ତୁ ଏହି ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅବସ୍ଥାକୁ ଉନ୍ନୀତ 
ହେବା ପାଇଁ ପ୍ରଥମତଃ ଆବଶ୍ଯକ ହେବ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର ଅଧ୍‌କାରଭୂକ୍ତ ଯାବତୀୟ 
ବିଷୟସମୂହରୂ ପଶ୍ଚାଦପସରଣ ନିମିତ୍ତ ଏକ ପ୍ରାଥମିକ ମୌଳିକ ପଦକ୍ଷେପ। 


୬" _\` 


ଏଥୁ ନିମିତ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ ହେବ ବୁଦ୍ଧି ଏବଂ ସଂକଳ୍ପର ଏକାଗ୍ରତା ସାହାଯ୍ୟରେ 
ତାଙ୍କ ସହିତ ନିଜର ସଂଯୋଗ ସ୍ଥାପନ କରିବା ଯେ ଉଭୟ ସଂକଳ୍ପ ଓ 
ବୁଦ୍ଧି ତଥା ମନ, ହୁଦୟ, ଜ୍ଞାନେନ୍ଦରିୟ ଓ ଶରୀର ଅପେକ୍ଷା ଉନ୍ନତ ଓ 
ମହତ୍‌। ଏବଂ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ତୁମକୁ ନିଜର ସନାତନ ଓ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମନ୍‌ର 
ଅଭିମୁଖୀ ହେବାକୁ ହେବ। ଏହି ଆତ୍ମନ୍‌ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଏବଂ ସକଳ ସୃଷ୍ଟ 
ଜୀବରେ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୁମେ ଅହଂ ଏବଂ ମନୋମୟ 
ବ୍ଯକ୍ତି ସାହାଯ୍ୟରେ ଜୀବନ ଧାରଣ କରିବ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତମେ ସର୍ବଦା 
ଏକ ପ୍ରକାର ଆବର୍ତନ ମଧ୍ୟରେ ଅନନ୍ତକାଳ ବିଚରଣ କରୁଥ୍‌ବ ଏବଂ ଏହାଦ୍ବାରା 
ପ୍ରକୃତରେ କୌଣସି ସମାଧାନ ହେବ ନାହି। ତୂମର ସଂକନଳ୍ପକୁ ଅନ୍ତର୍ମୂଖୀ 
କର, ହୃଦୟର କାମନା-ବାସନା, ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ଭୋଗାସକ୍ତିରୁ ତମର ସଂକଳ୍ପକୁ 
ଫେରାଇ ଆଣ। ସଂକନଳ୍ପକୁ ମନ ଓ ମନର ସଂସ୍କାର, ଆସକ୍ତି, ସୀମିତ 
ଇଚ୍ଛା, ଚିନ୍ତାଧାରା ଏବଂ ଆବେଗର ଅତୀତ ଉର୍ବ୍ବଵଭୁମିକୁ ଉନ୍ନୀତ କର। ତୂମର 
ଅନ୍ତରରେ ଏପରି କୌଣସି ଅଂଶ ସହିତ ସଂସ୍ପର୍ଶ ସ୍ଥାପନ କର ଯାହା ସନାତନ, 
ନିତ୍ଯ ଅପରିବର୍ତନୀୟ, ଶାନ୍ତ ଅବିଚଳ, ସମଦର୍ଶୀ,। ସକଳ ବିଷୟ, ସକଳ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସକଳ ଘଟନା ସମ୍ପର୍କରେ ପକ୍ଷପାତଶୂନ୍ୟ କୌଣସି କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା 
ଯେ ପ୍ରଭାବିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ରୂପାୟଣ ଦ୍ବାରା ପରିବର୍ତିତ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହି। ସେହି ପରିଣତି ଲାଭକର, ସନାତନ ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପ ହୁଅ, ବହ୍ମସ୍ବରୂପ 
ହୁଅ। ତୂମେ ଯଦି ଏକ ସ୍ଥାୟୀ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଅଭିଜ୍ଞତା ଲାଭ କରିବା ଦ୍ବାରା 
ଏପରି ପରିଣତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାର ତାହାହେଲେ ତୁମେ ଏପରି ଏକ ଅଟଳ 


୭୪୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଆଧାରରେ ଅଧୁ୍‌ଷ୍ଠିତ ହେବ ଯେଉଁଠାରେ ମନୋନିମିତ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵର ଅ ସାମର୍ଥ୍ଯରୁ 
ତୂମେ ଉଦ୍ଧାର ପାଇବ, ଶାନ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନର କ୍ଷେତ୍ରରୁ ପତନର କୌଣସି କାରଣ 
ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଅହଂକାରରୁ ମୁକ୍ତ ହେବ। 

“ସ୍‌ତରାଂ ତୂମ ସତ୍ତାର ନୈର୍ବ୍ଯତ୍ତିକ ଅବସ୍ଥା ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମ୍ଭବପର 
ହେବ ନାହିଁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୁମେ ତୃୂମର ଅହଂ ଓ ତତ୍‌ସଂପର୍କୀୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ 
ଲାଳନ ଓ ପୋଷଣ କରିବ ଏବଂ ତହିଁରେ ବ୍ଯାପୃତ ରହିବ। କାମନା-ବାସନା 
ଓ ତହ୍ଥନିତ ତୀବ୍ର ଆକାଙ୍କ୍ଷା ଅହଂର ପ୍ରଧାନ ନିଦର୍ଶନ ଓ ବନ୍ଧନ। “ମୁଁ”, 
ଏହା “ମୋର” - ଏହିପରି କଥା କହିବା ପାଇଁ କାମନା-ବାସନା ତୁମକୁ 
ସର୍ବଦା ପ୍ରବୃତ୍ତ କରେ ଏବଂ ଅହମିକାର ଅବିରତ ପ୍ରଭାବରେ ଏହା ତୁମକୁ 
ମନର ସନ୍ତୋଷ ଓ ଅସନ୍ତୋଷ ଭାବ, ରାଗ ଓ ଦ୍ବେଷ, ଆଶା ଓ ନୈରାଶ୍ଯ, 
ହର୍ଷ ଓ ଶୋକ, ତୂଚ୍ଛ ଅନୁରାଗ ଓ ବିରାଟ, ଲୋଭ ଓ ଉତ୍ତେଜନା, 
ସଫଳତା ଏବଂ ପ୍ରୀତିକର ବିଷୟ ପ୍ରତି ମନର ଆସକ୍ତି, ବିଫଳତା ଓ ଅପ୍ରୀତିକର 
ବିଷୟଜନିତ ଶୋକ, ଦୁଃଖକଷ୍ଟ ପ୍ରଭୂତିର ବଶୀଭୂତ କରେ। କାମନା-ବାସନା 
ସବଦା ମନର ବିଶ୍ବଖଳ ଅବସ୍ଥା, ସଂକଳ୍ପରେ ଅସାମର୍ଥ୍ୟଃ ବିଷୟସମୂହର 
ଅହମିକା-ପ୍ରକାଶକ ଏବଂ ବିକୃତ ଅଭିମତ, ବିଚାର ବୁଦ୍ଧିର ହ୍ରସ୍ଵବତା ଏବଂ 
ଅସ୍ପଷ୍ତତାର କାରଣ ହୁଏ। କାମନା-ବାସନା ଏବଂ ତାହାର ଅନୁରାଗ ଓ 
ପ୍ରଚଣ୍ଡତା, ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଭ୍ରମ- ପ୍ରମାଦର ପ୍ରଧାନ ବଳିଷ୍ଠ କାରଣ । କାମନା-ବାସନା 
ପୋଷଣ କରୁୂଥ୍‌ବା ସମୟରେ ତୂମେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଉଚ୍କଣ୍ଠାଶୂନ୍ୟ ପ୍ରଶାନ୍ତି, 
ସ୍ଥିରନିଶ୍ଚିତ ଞ୍ଞାନାଲୋକ, ଉଦ୍‌ବେଗବଜିତ ଶୁଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିପାରିବ ନାହିଁ। 
ଯେହେତୂ କାମନା-ବାସନା ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାର ଏକ ବିକୃତ ରୂପ ତେଣୁ ତାହାର 
ବଶୀଭୂତ ହେଲେ ନିଜ ସତ୍ତାର ସତ୍ଯସ୍ଵରୂପ ଗଠିତ ହୁଏ ନାହିଁ; ସତ୍ଯଜ୍ଞାନ, 
ସତ୍ଯକର୍ମ। ସତ୍ଯ ଅନୂଭୂତିର ଦୃଢ଼ ଆଧାର ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯଦି 
କାମନା-ବାସନାକୁ କୌଣସି ରୂପରେ ଆଶ୍ରୟ ଦିଆଯାଏ, ତା”ହେଲେ ଏହା 
ଏପରିକି ମହାପଣ୍ତିତ ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କ ପକ୍ଷରେ ସର୍ବଦା ଭୟର କାରଣ ହୋଇଥାଏ, 
ଯେହେତୂ ଏହା ଯେକୌଣସି ମୁହୂର୍ତରେ ମନକୁ ତାହାର ଦୃଢ଼ତମ ଏବଂ 
ସୁନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ସ୍ଥାପିତ ଭିଭିରୂ ଅତି ସୂକ୍ଷ୍ମ ବା ଉଗ୍ରଭାବରେ ଟଳାଇ 
ଦେଇପାରେ। କାମନା-ଓବାସନା ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସିଵିର ପ୍ରଧାନ ଶତ୍ରୁ। 

“' ସୁତରାଂ କାମନା-ବାସନାର ବିନାଶ ସାଧନ କର | ବିଷୟରାଜିର ବହିରଙ୍ଗୀୟ 
ରୂପାୟଣର ଉପଭୋଗ ଓ ଅଧୁକାର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ବର୍ଜନ କର। ଯାବତୀୟ 
ବାହ୍ୟ ସ୍ପର୍ଶ ଏବଂ ପ୍ରଲୋଭନ ଏବଂ ମନୋଗତ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗତ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରୁ 
ନିଜକୁ ପୃଥକ୍‌ ରଖ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗତ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ପ୍ରବଳ ବେଗକୂ ସହ୍ଯ ଏବଂ 
ଉପେକ୍ଷା କର । ତୂମର ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗରେ ସେହି ପ୍ରବୂତ୍ଭିଗୁଡ଼ିକର ଉଗ୍ରତା ସମୟରେ 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୪୧ 


ତୁମେ ଅନ୍ତରାମ୍ବାରେ ଦୂଢ଼ଭାବରେ ଅବସ୍ଥିତ ରହିବାକୁ ଶିକ୍ଷାକର, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତୂମର ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ଅଂଶରେ ସେଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଭାବ ସଂଚାର ପରିଶେଷରେ 
ଲୋପ ନ ପାଇଛି। ସେହିପରି ହର୍ଷ ଓ ଶୋକ, ପ୍ରବଳ ଆକ୍ରମଣ ଏବଂ 
ତାହାର ଭଷତ୍‌ ସୂଚନାର ସ୍ପର୍ଶ ମଧ୍ଯ ସହ୍ୟକର, ଦୂରକର । ଅନୂରାଗ-ବିରାଗ 
ତ୍ଯାଗକର ଓ ଦ୍ବେଷ-ରାଗ ବିନାଶ କର, ମନର ସନ୍ତୋଷ ଓ ଘ୍ବଣାର 
ଭାବ ସମୂଳେ ଉପ୍ପାଟନ କର। ଏହିସବୁ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଏବଂ ଯାବତୀୟ 
କାମ୍ୟ ବିଷୟ ପ୍ରତି ତୁମର ପ୍ରକୃତିର ସର୍ବାଂଶରେ ମାନସିକ ଚାଞ୍ଚଲ୍ଯରହିତ 
ଉଦାସୀନତାର ମନୋଭବ ରକ୍ଷାକର। ଏଗୁଡ଼ିକୁ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଆତ୍ମାର ନୀରବ 
ଓ ଶାନ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ବିବେଚନା କର। 

“ଏହାର ପରିଣାମରେ ତୁମେ ଏକ ପରମ ସାମ୍ୟଭାବ ଏବଂ ଅବିଚଳ 
ଶାନ୍ତିର ଶକ୍ତି ଲାଭ କଚିବ। ପ୍ରକୃତିର ବିବିଧ କର୍ମଧାରାର ସମକ୍ଷରେ ବିଶ୍ଵଗତ 
ଆତ୍ମା ସର୍ବଦା ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର ପୁରୋଭାଗରେ ଏହି ସାମ୍ଯଭାବ ଓ ଶକ୍ତି 
ରକ୍ଷାକରନ୍ତି। ତୁମେ ସମଦର୍ଶୀ ହୂଅଥଁ ସଫଳତା ଓ ବିଫଳତା, ମାନ ଓ 
ଅପମାନ, ବ୍ଯକ୍ତିଗଣଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା ଓ ପ୍ରୀତି, ସେମାନଙ୍କ ଉପେକ୍ଷା, ଲାଞ୍ଚନା 
ଏବଂ ଘୃଣା, ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ହର୍ଷଜନକ ଓ ଦୁଃଖଦାୟକ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଘଟନା, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଷୟକୁ ସମଚିତ୍ତ ଓ ନିରପେକ୍ଷ ଭାବରେ ବିଚାରକର। 
ସକଳ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ - ସଜ୍ଜନ ଓ ଦୁର୍ଜନ, ପଣ୍ଡିତ ଓ ମୂର୍ଖ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଜାତିଟ୍ଯୁତ 
ବ୍ଯକ୍ତି, ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୂଷ୍ଯ ଏବଂ ଅତୀବ ଅକିଞ୍ଚତ୍‌କର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବକୁ 
ସମଦୃଷ୍ତିରେ ଦେଖ। ବନ୍ଧୁ ଓ ମିତ୍ର, ଉଦାସୀନ ଓ ନିସ୍ବହ ପ୍ରତିଦ୍ଧନ୍ଦ୍ରୀ ଓ 
ଶତ୍ରୁ, ପ୍ରେମିକ ଓ ଘୃଣାକାରୀ - ଯେକୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର ତୁମ ସହିତ ଯେପରି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହେଉ ନା କାହିଁକି, ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଭେଦରହିତ ଭାବରେ ମିଳିତ 
ହରୁଅ। ଏହିସବୁ ବିଷୟ ଅହଂକୁ ବିଚଳିତ କରେ, କିନ୍ତୁ ତୁମକୁ ଏହି ଆଦେଶ 
ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ତୁମେ ଅହଂଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ରହିବ। ଏହିସବୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ଏବଂ ତୁମକୁ ଏହିସବୁ ବିଷୟ ନୈର୍ବ୍ୟନ୍ତିକ ଆତ୍ମାର ଗଭୀର ଦୃଷ୍ଟି ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାକୁ ହେବ। ଏହିସବୁ ସମ୍ବନ୍ଧର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଏହିକ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ତୁମେ ଏହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରିବ ମାତ୍ର ଏହାଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେବ ନାହିଁ) କାରଣ 
ଏହିସବୂ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଉପରେ ତୁମର ଦୃଷ୍ଟି ନିବଦ୍ଧ କରିବ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ନିବଦ୍ଧ 
କରିବ ତାଙ୍କରି ଉପରେ ଯେକି ସକଳ ଘଟରେ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ, ଦୃଷ୍ଟିନିବଦ୍ଧ 
କରିବ ସେହି ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ ସତ୍ତା ଉପରେ ଯାହା ସମସ୍ତଙ୍କ ସତ୍ତା, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୃଷ୍ଟ ଜୀବ ମଧ୍ୟରେ ବିରାଜମାନ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ 
ଏବଂ ଦୃଷ୍ଟି ସ୍ଥାପନ କର ପ୍ରକୃତିର ସେହି କ୍ରିୟାଧାରା ଉପରେ ଯାହା ମାନବ 
ସଂପ୍ରଦାୟ, ବସ୍ତୁରାଜି, ଶକ୍ତିନିଚୟ ଏବଂ ଘଟନାବଳିରେ ଏବଂ ଜଗତ୍‌- ପ୍ରୟାସର 


୭୪୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସକଳ ପ୍ରଯତ୍ନ ପରିଣାମ ଏବଂ ଯେକୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟସିଦ୍ଧିରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଏକ ଓ ଅଭିନ ସଂକଳ୍ପକୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରେ। 

“ତଥାପି ତୂମ ମାଧ୍ୟମରେ କର୍ମ ସାଧ୍‌ତ ହେବ, ଯେହେତୁ ପ୍ରକୃତି 
ସଦା କର୍ମରତ;ତ କିନ୍ତୁ ତୁମକୁ ଏହା ଶିକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଅନୂଭବ 
କରିବାକୁ ହେବ ଯେ ତୁମେ ସ୍ଵୟଂ କର୍ମର କର୍ତା ନୂହଁହ ସରଳ ଓ ଅବିଚଳିତ 
ଭାବରେ ଅବଲୋକନ କର ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟାବଳି, ପ୍ରକୃତିର ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର 
ଅଭିନୟ ଏବଂ ତ୍ରିଗୁଣର ଇନ୍ଦ୍ରଜାଲ। ତୁମ ମଧ୍ୟରେ ଏହି କ୍ରିୟା ନିବିକାର 
ଭାବରେ ଲକ୍ଷ୍ୟକର, ତୁମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ସମ୍ପାଦିତ ଯାବତୀୟ କର୍ମ ଅବଲୋକନ 
କର ଏବଂ ଦେଖ ଯେ ଅପର ବ୍ୟକ୍ତିଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେହି କର୍ମଧାରାର 
ସାଦୃଶ୍ୟ ରହିଛି। ନିରୀକ୍ଷଣ କର ଯେ ତୁମର ଓ ଅନ୍ୟଯମାନଙ୍କର କର୍ମର 
ଫଳ ତୂମର ବା ସେମାନଙ୍କର ବାଞ୍ଚିତ ବା ଅଭିପ୍ରେତ ଫଳ ଅପେକ୍ଷା ସର୍ବଦା 


୬)୍ଞ୫ ଏସ ସ୍ଵ 


ଅନ୍ଯ ପ୍ରକାର ତାହା ତୁମର ବା ସେମାନଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦାରିତ 
ହୁଏ ନାହିଁ) କିନ୍ତୁ ଏକ ମହତ୍ତର ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସର୍ବଶକ୍ତିମାନଭାବେ ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ 
ହରଏ। ଏହି ମହତ୍ତର ଶକ୍ତି ବିଶ୍ବ-ପ୍ରକୃତିରେ ସଂକଳ୍ପ କରନ୍ତି ତଥା କାର୍ଯ୍ୟ 
କରନ୍ତି। ଏହା ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟକର ଯେ ତୂମ କର୍ମର ସଂକଳ୍ପ ମଧ୍ଯ ତମର 
ନୁହେଁ, ତାହା ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ପ୍ରେରିତ। ଏହା ତୂମର ଅହଂବୂଦ୍ଧିର ସଂକଳ୍ପ 
ଏବଂ ତମର ଗଠିତ ଆଧାରର ପ୍ରଧାନ ପ୍ରାକୃତିକ ଧର୍ମ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ 
ହୂଏ। ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତି ତୂମ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ପ୍ରଭୂତ୍ଵକାରୀ ପ୍ରାକୃତିକ ଧର୍ମ ଅତୀତରେ 
କ୍ରମବିକାଶ କରିଛି କିଂବା ସେହି ମୁହୂର୍ତରେ ତୁମ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥାପନ 
କରିଛି। ତ୍ରୂମର ସଂକଳ୍ପ ତୂମର ସ୍ବାଭାବିକ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରକାଶ ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ ଏବଂ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିର ରଚିତ ତୂମର ଏହି ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ ତୁମ ନିଜର ଯଥାର୍ଥ 
ରୂପ ନୂହେଁ। ତୂମର ଏହି ଦହିରଙ୍ଗୀୟ ପ୍ରକୃତିରୁ ପଛକୁ ହଟିଯାଅ ଏବଂ 
ତୂମର ଅନ୍ତରର ନୀରବ ଆତ୍ମାର ଉପଲବ୍ଧି କର । ସେଠାରେ ତୂମର ବୋଧଗମ୍ୟ 
ହେବ ଯେ ତୁମେ ପୁରୂଷ ଯେ କି ନିଷ୍ପିୟ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି ତାହାର ଗୁଣ 
ଅନୁସାରେ ସର୍ବଦା ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି। ତୂମର ଏହି ଅନ୍ତରର ନିଷ୍ପିୟତା 
ଓ ନିଶ୍ଚଳତା ମଧ୍ୟରେ ନିଜକ୍ୂ ସ୍ଥିର ରଖ, ତୂମେ ନିଜକୁ କର୍ମର କର୍ତା 
ବୋଲି ବିବେଚନା କର ନାହିଁ, ପ୍ରକୃତିର ରାଜ୍ୟରେ ଏହି ଅଭିନୟର ଅତୀତ, 
ଦ୍ରିଗୁଣର ବିକ୍ଷୁନ୍ଧ କ୍ରିୟାଧାରାରୁ ମୁକ୍ତ ତୁମେ ନିଜର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଥିତିରେ ଅବସ୍ଥାନ 
କର। ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଆତ୍ମାର ବିଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଥିତିରେ ନିର୍ବିପ୍ନ ଜୀବନଯାପନ କର । 
ତୂମର ଅଙ୍ଗ-ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଖକକୁ ଯେଉଁସବୁ ମାରାତ୍ମକ ଆନ୍ଦୋଳନର ତରଙ୍ଗ ଅବିରତ 


ପ୍ରଭାବିତ କରୂଛି ତହିଁରେ ବିଚଳିତ ନ ହୋଇ ଜୀବନଯାପନ କର । 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୪୩ 


“ଯଦି ତୁମେ ଏହା କରିପାର ତେବେ ତୂମେ ଏକ ମହାନ୍‌ ଚିମୁକ୍ତ 
ବିଶାଳ ସ୍ବାଧୀନତା ଏବଂ ଗଭୀର ଶାନ୍ତି ମଧ୍ୟକୁ ଉନ୍ନୀତ ହେବ । ସେତେବେଳେ 
ତମେ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ସମ୍ଯକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବ, ତୂମର ଅବିନଶ୍ବରତା 
ବିଷୟରେ ସଚେତନ ହେବ, ତମର ଅନାଦି ଅନନ୍ତ ସ୍ଵୟମ୍ଭ ସତ୍ତାକୁ ଲାଭ 
କରିବ, ମନ-ପ୍ରାଣ-ଶରୀରର ଅଧୀନତାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବ, ତୂମର ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସନ୍ତା 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଂଶୟଶୂନ୍ଯ ହେବ, ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରେ ଅବିଚଳିତ ରହିବ, 
ଷଡ଼ରିପୂର ଆକ୍ରମଣରେ ତଥା ପାପ ଏବଂ ଦୁଃଖ-ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦ୍ବାରା ବ୍ଯଥ୍‌ତ 
ହେବ ନାହିଁ। ସେତେବେଳେ ତୁମେ ନିଜ ସୁଖ ଓ ଭପ୍‌ସିତ ବିଷୟ ନିମିତ୍ତ 
କୌଣସି ନଶ୍ଵର, ବାହ୍ଯ ବା ପାର୍ଥିବ ବିଷୟ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିବ ନାହି, 
ମାତ୍ର ତୁମେ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଭାବରେ ଶାନ୍ତି ଓ ଶାଶ୍ବତ ଆତ୍ମାର ସ୍ଵୟଂସଂପୂର୍ଣ୍ତ 
ଆନନ୍ଦର ଅଧୂକାରୀ ହେବ। ସେତେବେଳେ ତୁମେ ଏକ ମନୋମୟ ଜୀବରୁପେ 
ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ତୂମେ ଅପରିମେୟ ଆତ୍ମା ତଥା ବ୍ରହ୍ମ ସଦୃଶ ହେବ। 
ଆହରି ମଧ୍ୟ ତୁମେ ତମର ମନରୁ ସକଳ ବିଚାର-ବୁଦ୍ଦିର ଅଙ୍କୁର ଓ କାମନାର 
ସକଳ ମୂଳ, ଦେହଜନ୍ମରୂପ ପ୍ରତୀକ ପରିତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ ପ୍ରୟାଣ କାଳରେ ଶୁଦ୍ଧ 
ଶାଶ୍ବତଙ୍କ ଏକାଗ୍ର ଧ୍ୟାନ ଦ୍ବାରା ଏବଂ ଅନନ୍ତ ଓ “କେବଳଂ ବ୍ରହ୍ମ ମଧ୍ୟରେ 
ନିଜ ଚେତନାର ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ସଂକ୍ରମଣ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଶାନ୍ତ ଆତ୍ମାର ନିତ୍ଯ 
ସତ୍ତାରେ ଲୀନ ହୋଇପାରିବ। 


ହୁ 


“ତତ୍ରାପି ଏହା ଯୋଗର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତତ୍ତ୍ବ ନୁହେଁ ଏବଂ ଏହି ଚରମ 
ଗତି ଓ ମହାପ୍ରୟାଣପଥ (ଯଦିଚ ଏହା ଗୋଟିଏ ମହାନ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଉକ୍କ୍ରଷ୍ଟ 
ଉପାୟ) ତୁମ ସମ୍ମୁଖରେ ମୁଁ ପ୍ରସ୍ତାବିତ କରୁ ନାହିଁ, କାରଣ ମୁଁ ତମ 
ମଧ୍ୟରେ ଶାଶ୍ବତ କର୍ତା ଏବଂ ତୁମକୁ କର୍ମ କରିବାକୁ ଆଦେଶ କରୁଛି। 
ମୁଁ ଏପରି ଦାବି କରୁ ନାହିଁ ଯେ ତୁମେ ପ୍ରକୃତିର ଯାନ୍ତିକ କ୍ରିୟାଧାରାରେ 
ନିଷ୍ଵ୍ରିୟୟାବରେ ସମ୍ମତ ହେବ। ତୁମେ ନିଜର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସନ୍ତାରେ ପ୍ରକୃତିର 
ଏହି କ୍ରିୟାଧାରାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୃଥକ୍‌, ନିରପେକ୍ଷ ଓ ଅନାସକ୍ତ ରହିବ। ମୁଁ 
ତୂମଠାରେ ଏହି ଦାବି କରୁଛି ଯେ ତୁମର କର୍ମ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ଓ ଦିବ୍ଯ ଜ୍ଞାନସଂପନ୍ନ 
ହେବ, ସେ କର୍ମ ତୁମେ ସ୍ଵେଚ୍ଛାରେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଜ୍ଞାନବନ୍ତ ଯନ୍ତ୍ରରୂପେ 
ସମ୍ପାଦନ କରିବ, ତୂମ ମଧ୍ଯରେ ଓ ସର୍ବଭୂତ ମଧ୍ଯରେ ବିରାଜମାନ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଏବଂ ଜଗତର ମଙ୍ଗଳ ନିମିତ୍ତ ସେହି କର୍ମ ସମ୍ପାଦିତ ହେବ। 
ଏଥ୍‌ରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ ଯେ ଯେଉଁ କର୍ମ-ସାଧନ ମୁଁ ତୁମ ନିକଟରେ ପ୍ରସ୍ତାବିତ 


୭୪୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କରୂଛି, ତାହା ପରା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପ୍ରକୃତିରେ ସିଛିିର ଏକ ସାଧନୋପାୟ ଏବଂ 
ଏହା ମଧ୍ୟ ସେହି ସିଦ୍ଦିର ଏକ ଅଂଶ। ମନୁଷ୍ୟର କର୍ମ ଭଗବଦ୍‌ ଜ୍ଞାନର 
ପୂଣ୍ଠାଇ୍କତାର ଏକ ଅଙ୍ଗ, ତାଙ୍କର ମହତ୍ତର ଗୂଢ଼ ସତ୍ଯର ଅଙ୍ଗ ଏବଂ ପୂର୍ଣ୍ତ 
ଭାଗବତ ଜୀବନର ମଧ୍ୟ ଏକ ଅଙ୍ଗ। ସିଦ୍ଧି ଏବଂ ମୁକ୍ତି ଲାଭ କରିବା 
ପରେ ମଧ୍ୟ କ୍ରମାଗତ କର୍ମ ସମ୍ପାଦିତ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ହେବା ଉଚିତ। 
ମୁଁ ତୂମଠାରୂ ଚାହୁଛି ଜୀବନ୍ଲକ୍ତର କର୍ମ, ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୂଷଙ୍କର କର୍ମ। ପୂର୍ବୋକ୍ତ 
ଯୋଗ-ସାଧନା ସହିତ ଆଉ କିଛି ବିଷୟ ଯୋଗ କରିବାକୁ ହେବ, କାରଣ 
ତାହା କେବଳ ଏକ ପ୍ରାଥମିକ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଥୁଲା। ରଶ୍ଵରାନୁଭୂତିର ଜ୍ଞାନ 
ମଧ୍ୟରେ କର୍ମଯୋଗର ସ୍ଥାନ ରହିଛି; ଜ୍ଞାନ ସହିତ କର୍ମ ସମନିତ ହୋଇପାରେ; 
କାରଣ ଯେଉଁସବୁ କର୍ମ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମଦଦର୍ଶନ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌-ଦର୍ଶନ ଯୋଗେ 
ସମ୍ପାଦିତ ହୁଏ, ଯେଉଁସବୁ କର୍ମ ଜଗତରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଭଗବାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଜଗତର ଉପଲବ୍ଧି ଯୋଗେ ସଂପାଦିତ ହୂଏ ତାହା ଜ୍ଞାନରହିଁ ଏକ 
ଗତିଧାରା, ଜ୍ଞାନାଲୋକରେ ଅବିଚ୍ଛିନ୍ନ ଗତି, ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସିଦ୍ଧିର ଏକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ସାଧନ ଏବଂ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସିଦ୍ଧି ସହିତ ଏହାର ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। 

“ଅତଏବ ଏହି ମହତ୍‌ ନୈର୍ବ୍ଯକତ୍ତିକତାର ଉପଲବ୍ଧି ସହିତ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ମଧ୍ୟ ସଂଯୁକ୍ତ କର ଯେ ଯେଉଁ ପରମପୁରୁଷଙ୍କୁ ଶୁଦ୍ଧଵ ନୀରବ ଆତ୍ମାରୂପେ 
ଉପଲବ୍ଧି କରାଯାଏ, ତାହାଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଏକ ବିରାଟ କ୍ରିୟାରତ ପୁରୁଷ ରୂପରେ 
ଉପଲବ୍ଧି କରାଯାଇପାରେ। ସେ ସକଳ କର୍ମର ପ୍ରବର୍ତକ, ସେ ବିଶ୍ବନାଥ, 
ସେ ମାନବର ସକଳ କର୍ମ, ପୁରୂଷାର୍ଥ ଓ ଯଜ୍ଞର ଅଧୀଶ୍ଵର। ପ୍ରକୃତିର 
ଏହି ପ୍ରତୀୟମାନ ସ୍ବୟଂଚାଳିତ ଯାନ୍ତିକତାର ଅନ୍ତରାଳରେ ଏକ ବିଶ୍ରଗତ ଭାଗବତ 
ସଂକଳ୍ପ ପ୍ରକୃତିକୁ ପ୍ରେରଣାଦାନ କରୁଛି, ପରିଚାଳିତ କରୁଛି, ଏବଂ ତାହାର 
ଲକ୍ଷ୍ୟସମୂହକୁ ରୂପାୟିତ କରୁଛି। କିନ୍ତୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୁମେ ତୂମର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର 
ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଓ କ୍ଷୁଦ୍ର କକ୍ଷ ମଧ୍ଯରେ ବନ୍ଦୀ ହୋଇ ରହିଥୁବ, ତୁମର ଅହଂଭାବ 
ଓ କାମନା-ବାସନାର ଦୃଷ୍ଠତିକୋଣ ହେତୁ ଅନ୍ଧୀଭୂତ ଏବଂ ଶୃଖଂଳବଦ୍ଧ ହୋଇ 
ରହିଥ୍‌ବ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୃମେ ସେହି ଭାଗବତ ସଂକଳ୍ପର ପରିଚୟ ଓ ଅନୁଭୂତି 
ଲାଭ କରିପାରିବ ନାହିଁ। କାରଣ ଯେତେବେଳେ ତୁମେ ଜ୍ଞାନାଲୋକ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ନୈର୍ବ୍ୟକତ୍ତିକତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, ଏବଂ ଆତ୍ମାର ବିଶାଳତା ଉପଲବ୍ଧିପୂର୍ବକ ଜଗତର 
ସମସ୍ତ ବିଷୟକୁ ଆତ୍ମା ଓ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଅନ୍ତର୍ବର୍ତୀ ଏବଂ ଆତ୍ମା ଓ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ସର୍ବବିଷୟର ଅନ୍ତର୍ବର୍ଭତୀରୂପେ ଉପଲନ୍ଥି କରିପାରିବ କେବଳ ସେତେବେଳେ 
ତୂମେ ପୂର୍ଣ୍ଚଃ ଏହି ଭାଗବତ ପ୍ରଭାବର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିବ । 
ପରମପୁରୂଷଙ୍କ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଜଗତରେ ସକଳ ବିଷୟ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । ଜଗତରେ 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୪୫ 


ଅନ୍ତର୍ଯାମୀରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି ହେତୂ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ଯେକ ସୃଷ୍ଟଜୀବର 
ହୃଦୟ-ମନ୍ଦିରରେ ଭଗବାନ ବିରାଜିତ ଥୁବା ହେତୁ ଜଗତରେ ଯାବତୀୟ କର୍ମ 
ସଂପାଦିତ ହୋଇଥାଏ। ବିଶ୍ବସ୍ରଷ୍ଟା ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି ଦ୍ବାରା ସୀମିତ ନୂହନ୍ତି। ଜଗତରେ 
ସକଳ କର୍ମର ନିୟନ୍ତା ତାଙ୍କର କର୍ମରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ନୂହନ୍ତିଃ ଭାଗବତ ସଂକଳ୍ପ 
ନିଜର ପ୍ରଯତ୍ବ ଓ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଫଳଲାଭରେ ଆସକ୍ତ ନୂହେଁ, କାରଣ ତାହା 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌, ସର୍ବାର୍ଥସିଵ୍ଵ ଏବଂ ଦିବ୍ୟାନନ୍ଦମୟ । ଏହା ସତ୍ନେ ସେହି ଜଗଦୀଶ୍ଵର 
ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାତୀତ ସ୍ଥିତିରୁ ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଠି ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟିପାତ କରନ୍ତି, ଅବତାରରୂପେ 
ଅବତରଣ କରନ୍ତି। ସେ ଏଠାରେ ତୂମ ଅନ୍ତରରେ ବିରାଜମାନ ରହିଛନ୍ତି; 
ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁରେ ସେ ଅନ୍ତନିଁ ହିତ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତିର ଧାରାନୂସାରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଶାସନ କରନ୍ତି। ତୁମକୁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନିବାସ କରିବା 
ଦ୍ବାରା କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ, ଭାଗବତ ପ୍ରକୃତିର ପଦ୍ଧତି ଓ କ୍ରମାନୂସାରେ 
ଏବଂ ଅସାମର୍ଥ୍ୟକ ଆସକ୍ତି ବା ଦାସତ୍ଵରୁୂ ମୁକ୍ତାବସ୍ଥାରେ କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ। 
ସର୍ବଭୂତର ପରମ ମଙ୍ଗଳ ନିମିତ୍ତ କର୍ମ କର, ଜଗତର ପ୍ରଗତି-ରକ୍ଷା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କର୍ମ କର, ଜନସମାଜର ପୃଷ୍ଠପୋଷଣ ଓ ପରିଚାଳନା ନିମିତ୍ତ କର୍ମ କର। 
ତୂମଠାରେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାର କର୍ମ ଦାବି କରାଯାଉଛି ତାହା ମୁକ୍ତଯୋଗୀର 
କର୍ମ। ଏହା ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପରିଚାଳିତ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଶକ୍ତିର ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର୍ଭ ପ୍ରବାହ, 
ଏହା ଏକ ନିରପେକ୍ଷ କର୍ମଧାରା, ଏହା ଏକ ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ଏବଂ ନିଷ୍କାମ ପ୍ରଚେଷ୍ଠା। 
“ଏହି ସ୍ବାଧୀନ, ଏହି ଅପକ୍ଷପାତ, ଏହି ଦିବ୍ଯ କର୍ମ-ମାର୍ଗର ପ୍ରଥମ 
ପଦକ୍ଷେପ ହେବ କର୍ମର ଫଳାକାଙ୍କ୍ଷା ଓ ପ୍ରତିଦାନର ଆଶା ତ୍ୟଯାଗକରିବା, 
ଏବଂ କେବଳ ମାତ୍ର ସଂପାଦନୀୟ କର୍ମର ନିଷ୍ପାଦନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ କରିବା। 
କାରଣ ତୂମକୁ ଗଭୀର ଭାବରେ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାକୁ ହେବ ଯେ ତୂମର 
କର୍ମର ଫଳ ତୁମର ଅଧ୍କାରଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ତାହା ଜଗତ୍‌କର୍ଭାଙ୍କ ଅଧ୍କାରଭୁକ୍ତ | 
ତୂମର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ ତାହାର ଫଳାଫଳ ଉତ୍ସର୍ଗ କର ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଯିଏ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵଗତ କର୍ମପ୍ରବାହରେ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ ଏବଂ ଚରିତାର୍ଥ କରନ୍ତି। 
ତୂରମର କର୍ମର ଫଳ କେବଳ ତାଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ଦ୍ବାରା ନିର୍ଧାରିତ ହୁଏ ଏବଂ 
ସ୍ରୌଭାଗ୍ୟ ବା ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ସଫଳତା ବା ବିଫଳତା, - ଯାହା ହେଉ ନା 
କାହିଁକି - ତାହା ଜଗତରେ ଜପଗଦ୍‌ସକର୍ଭାଙ୍କର ଅଭିପ୍ରାୟସିଵି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତାଙ୍କରି 
ଦ୍ବାରା ଅବଧାରିତ ହୁଏ। ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ଏବଂ ତାହାର ମାଧ୍ଯମ ସ୍ଵରୂପ 
ବ୍ୟକ୍ତିର, ସମଗ୍ର ସ୍ଵଭାବ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଷ୍କାମ ଓ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅଗ୍ରସର 
ହେବା କର୍ମଯୋଗର ପ୍ରଥମ ବିଧାନ। କୌଣସି ଫଳାକାଙ୍କ୍ଷା କର ନାହିଁ, 
ତୂରମକୁ ଯେକୌଣସି ଫଳଦାନ କରାଗଲେ ତାହାକୁ ଗ୍ରହଣ କର, ସମତା 


୭୪୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ପ୍ରସନ୍ନତା ସହ ସ୍ଥିରଚିତ୍ତରେ ତାହାକୁ ଗ୍ରହଣ କର। ସଫଳତା ବା ବିଫଳତା, 
ସୌଭାଗ୍ୟ ବା ଦୁଃଖ-ଯନ୍ତ୍ରଣାର ଅଂଶଭାଗୀ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତୁମେ ଦିବ୍ୟକର୍ମର 
ତିଖ ମାର୍ଗରେ ଭୀତ, ବିଚଳିତ ଓ ଇତସ୍ତତଃ ନ ହୋଇ ଅଗ୍ରସର ହୁଅ। 

“କର୍ମଯୋଗ-ମାର୍ଗରେ ଏହା ପ୍ରାଥମିକ ପଦକ୍ଷେପ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି 
ନୂହେଁ। ତୁମେ ଯେ କେବଳ କର୍ମର ଫଳ ପ୍ରତି ଅନାସକ୍ତ ରହିବ ତାହା 
ନୂହେ, ତୂମର କର୍ମପ୍ରଚେଷ୍ଟଠା ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ଅନାସକ୍ତ ରହିବ। ତୁମ କର୍ମ ଯେ 
ତମର ନିଜସ୍ଵ, ଏପରି ବିଚାର କର ନାହି। ତୁମେ ଯେପରି ତୂମ କର୍ମର 
ଫଳାକାଙ୍କ୍ଷା ବର୍ଜନ କରିଛ ସେହିପରି ଯଜ୍ଞ ଓ କର୍ମର ଅଧୀଶ୍ମର ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ 
ତୂମର କର୍ମ ନିବେଦ୍ରନ କରିବାକୁ ହେବ। ସ୍ଵୀକାର କର ଯେ ତୂମ ପ୍ରକୃତି 
ଦ୍ବାରା ତୂମର କର୍ମଧାରା ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ ହ୍ରଏ। ତୁମର ପ୍ରକୃତି ତୁମର ସ୍ଵଭାବର 
ଅବ୍ଯବହିତ ଗତିଧାରାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ। ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତି କାର୍ଯ୍ୟ- ନିର୍ବାହିକା ଶକ୍ତିର 
ବିଭିନ୍ନ ମାର୍ଗରେ ତୁମର ଆତ୍ମାର ପ୍ରକାଶ-ଧାରା ଓ ବିକାଶ-ଧାରା ନିର୍ଦାରଣ 
କରେ। ଭଗବନ଼୍ଲୁଖୀ ପଥ ଅନୁସରଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ତୁମର ମନର ଅଗ୍ରଗତିରେ 
ବିଶୃଙ୍ଖଳା ସୃଷ୍ଠି କରିବା ପାଇଁ ତୁମର ନିଜର କୌଣସି ଦାବି ଉପସ୍ଥାପନ 
କର ନାହିଁ। ତୁମ ପ୍ରକୃତିର ଅନୁକୂଳ କର୍ମ ସାଦରେ ବରଣ କର। ମହତ୍ତର 
ଏବଂ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅସାଧାରଣ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଅତି ସାମାନ୍ୟ 
ଦୈନନ୍ଦିନ କାର୍ଯ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସକଳ କର୍ମ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାନସିକ କ୍ରିୟା, ହୃଦୟର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟକ ଶରୀରର ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ, ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ ଓ ବହିର୍ମୂଖୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରବୂତ୍ରି। ତୂମର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଚିନ୍ତା, ସଂକଳ୍ପ ଓ ଅନୁଭୂତି, ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦକ୍ଷେପ, 
ବିରତି ଓ ଗତି ସକଳ ଯଜ୍ଞ ଓ ତପସ୍ଯାର ପ୍ରଭୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଯଜ୍ଞରୂପେ ଅର୍ପଣ କର। 

“ତତ୍ପରେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ କର ଯେ ତୁମେ ଶାଶ୍ବତଙ୍କର ଏକ 
ସନାତନ ଅଂଶ ଏବଂ ତାଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ତୁମ ପ୍ରକୃତିର ଯାବତୀୟ ଶକ୍ତିର 
କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ସ ନାହିଁ) ଶାଶ୍ଵତଙ୍କ ଆଂଶିକ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ଭିନ୍ନ ସେସବୁର 
କୌଣସି ଅର୍ଥ ନାହିଁ। ଅନନ୍ତ ଭଗବାନହିଁ ତୂମ ପ୍ରକୃତିର ମଧ୍ୟ ଦେଇ କ୍ରମଶଃ 
ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ପୂର୍ଣ୍ଁରୁୂପେ ଅଭିବାକ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି। ସେହି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଶକ୍ତି, 
ସେହି ପରମ ସମ୍ଭତି-ଶକ୍ତି ତମର ସ୍ଵଭାବକୁ ରୂପଦାନ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ତୁମର 
ସ୍ବଭାବରେ ନିଜେ ରୂପାୟିତ ହେଉଛନ୍ତି। ସୁତରାଂ ତୁମେ ଯେ ଯଥାର୍ଥରେ 
କର୍ମକର୍ଭା ଏ ଧାରଣା ତ୍ୟାଗ କର; ଠସହି ଶାଶ୍ବତ ସନାତନଙ୍କ ସକଳ 
କର୍ମର କର୍ତାରୂପେ ଦେଖିବାକୁ ଶିକ୍ଷା କର। ତୁମର ପ୍ରାକୃତ ସତ୍ତା କେବଳ 
ଏକ ନିମିତ୍ତ, ଏକ ଯନ୍ତ୍ର, ଶକ୍ତିର କ୍ରିୟାର ଏକ ଆଧାର, ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ଏକ 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୪୭ 


ଉପକରଣ ହେଉ। ତୂମର ସଂକନ୍ପକୁ ତାଙ୍କଠାରେ ନିବେଦନ କର ଏବଂ 
ତାଙ୍କର ଚିରନ୍ତନ ସଂକଳ୍ପ ସହିତ ତୂମର ସଂକନ୍ଧକୁ ଏକାକାର କର। ତୁମ 
ଆମ୍ମାର ନୀରବତା ମଧ୍ୟରେ ତୂମର ସକଳ କର୍ମ ତୁମର ପ୍ରକୃତିର ଅତୀତ 
ସେହି ବିଶ୍ଵାତୀତ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ସମର୍ପଣ କର। ଏହା ପ୍ରକୃତରେ କରାଯାଇପାରିବ 
ନାହିଁ, କିଂବା ସଂପୂର୍ଣ୍ୂରୂପେ ସାଧ୍ତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୂମର 
କୌଣସି ଅହଂଭାବ ଥୁବ କିଂବା ତୁମ ମନର କୌଣସି ଦାବି ବା ପ୍ରାଣର 
କୌଣସି ଲାଳସା ଥ୍ବ। ଅହଂଭାବ ଚରିତାର୍ଥ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, ସାଧୁତ 
କର୍ମ କିଂବା କାମନା-ବାସନା ଏବଂ ଅହମିକାର ଅଭିପ୍ରାୟରେ ଆସକ୍ତ କର୍ମ ¬ 
ସ୍ଵଳ୍ପ ପରିମାଣରେ ଆସକ୍ତି ହେଲେ ମଧ୍ଯ -¬ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ କର୍ମ ନୁହେଁ। ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଏହି ମହତ୍‌ କର୍ମ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ 
ଓ ଉତ୍ତମରୁପେ ସାଧ୍‌ତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୂମର କୌଣସି 
ଅଂଶରେ ସମଦର୍ଶିତାର ଅଭାବ ଥୁବ କିଂବା ଅଜ୍ଚତାଜନିତ ଦ୍ରିଧାଭାବ ଏବଂ 
କୌଣସି ପ୍ରକାର ପକ୍ଷପାତୀ ମନୋଭାବର ଚିହ୍ନମାତ୍ର ଥୁବ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ 
ସକଳ କର୍ମଃ ସକଳ ପରିଣାମ, ସକଳ ବିଷୟ ଓ ସକଳ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସମଦୃଷ୍ଟି ରହିବ ସେଥ୍‌ରେ କାମନା-ବାସନା ବା ଅହମିକା ପରିବର୍ଭେ 
ତାହା ପରମପ୍ରଭୂଙ୍କଠାରେ ସମର୍ପିତ ହୋଇଥ୍‌୍ବ ସେତେବେଳେ ଭାଗବତ ସଂକନଳ୍ପ 
ତୂମର ରୂପାନ୍ତରିତ ପ୍ରକୃତିର ପବିତ୍ର ଓ ନିର୍ବିଘ୍ନ ଅବସ୍ଥାରେ ତୁମର ସକଳ 
କର୍ମକୁ ଯାବତୀୟ ଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ତ୍ରଟିବିଚ୍ୟୁତି ବ୍ୟତିରେକେ ନିର୍ଦାରଣ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ପ୍ରକାର ହସ୍ତକ୍ଷେପ ବା ବାଧାଜନକ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବ୍ୟତୀତ 
ଭାଗବତୀ ଶକ୍ତି ସ୍ଵଚ୍ଛନରେ ତୁମର ସକଳ କର୍ମ ସମ୍ପନ୍ନ କରିଦିଅନ୍ତି। ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ 
ଭଗବାନଙ୍କର ପବିତ୍ର ସଂକଳ୍ପ ଦାରା ତୁମର ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ ତୂମ ମଧ୍ଯରେ 
ରୂପାୟିତ ହେବାର ଧାରାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାହିଁ କର୍ମଯୋଗର ଚରମ ସିଵିର 
ଉପାୟ। ଏହା ସାଧ୍ତ ହେଲେ ତୁମର ପ୍ରକୃତି ପୁରୂଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସହିତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଓ ନିରନ୍ତର ସାଯୁଜ୍ୟ ଯୋଗେ ବିଶ୍ବବିଧାନର ଅନୁଗତ ନିଜ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣପୂର୍ବକ 
ନିଜର ଉଚ୍ଚତମ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ସତ୍ତାକୁ ପ୍ରକଟ କରିବ ଏବଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଜ୍ଞା 
ପାଳନ କରିବ। 

“ଦିବ୍ୟ କର୍ମଯୋଗର ଏହି ମାର୍ଗ ବ୍ଯକ୍ତିର ଜୀବନଯାତ୍ରା ଓ ତାହାର 
କ୍ରିୟାଧାରାର ବାହ୍ଯ ବର୍ଜନପ୍ରଣାଳୀ ଅପେକ୍ଷା ସମଧୁକ ମୁକ୍ତାବସ୍ଥା ଆନୟନ 
କରେ, ଏବଂ ଏହା ପୂର୍ଣ୍ଚତର ସାଧନପ୍ରଣାଳୀ ଓ ସମସ୍ୟାର ଉକ୍କ୍ଷ୍ଠତର ସମାଧାନ | 
ବାହ୍ଯ ଜଗତ୍‌ ସଂକ୍ରାନ୍ତ ବିଷୟରୂ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିବୂତ୍ତି ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ ଏବଂ 
କେତେକାଂଶରେ ଏହା ସମ୍ଭବପର ହେଉଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ଆତ୍ମାର ସ୍ବାଧୀନତା 


୭୪୮ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ସକାଶେ ଏହା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ। ଏହାଛଡ଼ା ଏପରି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ବିପଜ୍ରନକ 
ମଧ୍ୟ କାରଣ ଏହା ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଉପରେ ଏପରି ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରେ 
ଯଦ୍ଧ୍ବାରା ସେମାନେ ଭ୍ରାନ୍ତ ପଥରେ ଚାଳିତ ହୁଅନ୍ତି। ସର୍ବୋତ୍ତମ ବ୍ଯକ୍ତିଗଣ, 
ମହାପୂରୂଷଗଣ ଯେଉଁ ଆଦର୍ଶ ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି ତାହା ଅପର ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଅନୁସରଣ 
କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି। ସୁତରାଂ ଯେହେତୁ କର୍ମ କରିବା ଦେହଧାରୀ ଜୀବର 
ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ଯେହେତୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ କର୍ମ ବିଶ୍ଵସ୍ରଷ୍ଟା ଶାଶ୍ବତ ଅଧୂନାୟକଙ୍କ 
ସଂକଳ୍ପ ହେତୁ ସାଧ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ତେଣୁ ମହାପୁରୂଷମାନେ, ମହାଜ୍ଞାନୀଗଣ 
ଏହିପରି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଜଗତ୍‌ ସମ୍ମୁଖରେ ସ୍ଥାପନ କରିବେ। ସେମାନେ ବିଶ୍ଵ- କର୍ମୀ 
ହେବେ, ଜଗତର ସକଳ କର୍ମ ଦ୍ରିଧାଶୂନ୍ୟ ଭାବରେ ସଂପାଦନ କରିବେ, 
ସେମାନେ ହେବେ ସ୍ବୀଧୀନ, ହୃଷ୍ଠଚିତ୍ତ, ନିଷ୍କାମ ଭଗବତ୍‌ କର୍ମୀ, ମୁକ୍ତାମ୍ମା 
ଓ ପ୍ରକୃତିର ସକଳ ବନ୍ଧନରୁ ଚିରମୁକ୍ତ । 


7× 


“ହ୍ପୋାନ-ସାଧକ ମନ ଓ କର୍ମସାଧ୍‌କା ସଂକଳ୍ପ-ଶକ୍ତିରେହିଁ ଭଗବଦ୍‌ କର୍ମୀର 
ସାଧନା ସର୍ବାଙ୍ଗୀଣ ହୂଏ ନାହିଁ। ତୁମ ମଧ୍ଯରେ ଗୋଟିଏ ହୃଦୟ ଅଛି ଯାହା 
ଆନନ୍ଦ ଚାହେଁ। ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ହୃଦୟର ଶକ୍ତି ଓ ଦୀପ୍ତି ଯୋଗେ ଏବଂ 
ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ହୃଦୟର ଦାବି ଯୋଗୁଁ ଆତ୍ମାର ତୃପ୍ତିସାଧନ ସକାଶେ ତୁମର 
ପ୍ରକୃତିକୁ ପରିଚାଳିତ କରିବାକୁ, ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଚିନ୍ମୟ ପରମାନନ୍ଦମୟ ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନୀତ କରିବାକୁ ହେବ। ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକ ଆତ୍ମାର 
ଉପଲବ୍ଧ ତା'ର ନିଜସ୍ନ ଆନନ୍ଦ ଆନୟନ କରେ, ନୈବର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତାର ମଧ୍ଯ 
ଏକ ପ୍ରକାର ଆନନ୍ଦ ଅଛି, ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମାର ଏକ୍ୟରସର ଗୋଟିଏ ଆନନ୍ଦ 
ଅଛି। କିନ୍ତୁ ପୂର୍ଣ୍ଣଜ୍ଜାନ ମହତ୍ତର ତ୍ରିବୂତ୍ତ ଆନନ୍ଦ ଆନୟନ କରେ। ପୂର୍ଣ୍ରଧ୍ଞାନ 
ବିଶ୍ଵାତୀତଙ୍କ ଦିବ୍ଯାନନ୍ଦର ଦ୍ବାର ଉନ୍ଲକ୍ତୁ କରେ: ଏହା ବିଶ୍ଵଗତ ନୈର୍ବ୍ଯକ୍ତିକତାର 
ଅପରିସୀମ ଆନନ୍ଦଧାରା ମଧ୍ଯକୁ ପ୍ରବେଶ କରିବାର ଅନ୍ତରାୟସମୂହରୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ଉଦ୍ଧାର କରେ; ଏହା ଜଗତରେ ବହୁ ବିଚିତ୍ର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିର ମହାନନ୍ଦ ଆବିଷ୍କାର 
କରେ, କାରଣ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଶାଶ୍ଵବତଙ୍କର ଏକ ଆନନ୍ଦ ଅନ୍ତନ୍ନି ହିତ 
ରହିଛି। ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶଭୂତ ଜୀବ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଆନନ୍ଦ ଦିବ୍ୟାନନ୍ଦ 
ରୂପ ଧାରଣ କରେ ଏବଂ ଏହା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଏ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ, ଜୀବର 
ମୂଳ ଉତ୍ସଠାରେ, ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ, ଜୀବସତ୍ତାର ପ୍ରଭୁଙ୍କଠାରେ। ଏକାଗ୍ର 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପାସନା ଜଗତ୍‌ ଏବଂ ଜଗତର ଯାବତୀୟ 
ରୂପ, ଶକ୍ତ ଓ ସୃଷ୍ଟ ଜୀବ ପ୍ରତି ପ୍ରେମରେ ପରିଣତି ଲାଭ କରେ; ତେଣୁ 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୪୯ 


ସର୍ବତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରାଯାଏ, ତାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି ଅନୂଭବ କରାଯାଏ, 
ତାଙ୍କୁ ଉପାସନା କରାଯାଏ ଓ ତାଙ୍କର ସେବା କରାଯାଏ କିଂବା ଏକ 
ଏବଂ ଅଦ୍ରିତୀୟରୂପେ ତାଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧି କରାଯାଏ। ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମ ସହିତ 
ଏହି ଚିରନ୍ତନ ତ୍ରିବୃତ୍ତ ଆନନ୍ଦକୁ ଶିରୋଭୂଷଣରୂପେ ସ୍ଥାପନ କର, ଏହି ପ୍ରେମକୁ 
ବରଣ କର, ଏହି ଉପାସନା ଶିକ୍ଷାକର, ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମ ସହିତ ଏହାକୁ 
ଏକାକାର କର, ସମରୁପ କର। ଏହା ସର୍ବାଙ୍ଗ ପୂଣ୍ଠ୍ଚତାର ଚରମ ସୀମା। 

“ଏହି ପ୍ରେମଯୋଗ ତୁମକୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଉଦାରତା, ଏକ୍ଯ ଓ ସ୍ବାଧୀନତା 
ସକାଶେ ମହତ୍ତମ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଶକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିବ। କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରେମ -ଭକ୍ତକୁ 
ଭଗବତ୍‌ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ସହିତ ଏକୀକୃତ କରିବା ପ୍ରୟୋଜନ। ଏକ ପ୍ରକାର 
ଭକ୍ତି ଦୁଃଖ-ଯନ୍ତ୍ରଣା ସମୟରେ ସାନ୍ତ୍ଵନା, ସାହାଯ୍ୟ ଏବଂ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରେ। ଅନ୍ଯ ଏକ ପ୍ରକାର ଭକ୍ତି ଦାନ, ଉପହାର, 
ଦିବ୍ୟ ସାହାଯ୍ୟ ଓ ଆଶ୍ରୟ ସକାଶେ ସକଳ ଅଭୀଷ୍ଟ“ପ୍ରଦାତା ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରେ। ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାର ଭକ୍ତି ଅଜ୍ଞତା ମଧ୍ୟରେହିଁ ଆଲୋକ 
ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ନିମିତ୍ତ ଭଗବତ୍‌-ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଏହିସବୁ 
ଶ୍ରେଣୀର ଭକ୍ତିରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ରହେ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଉଚ୍ଚତମ 
ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଆଭିମୁଖ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ ତ୍ରିଗୁଣର କ୍ରିୟା ବିଦ୍ଯମାନ ଥାଏ। କିନ୍ତୁ 
ଯେତେବେଳେ ଭକ୍ତର ପ୍ରେମ ଭାଗବତ ଜ୍ଞାନର ଭିଭିରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଏ 
ସେତେବେଳେ ପ୍ରେମିକ ପ୍ରେମାସ୍ପଦଙ୍କ ସହିତ ଏକାତ୍ମ ହୁଅନ୍ତି। କାରଣ ସେ 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିର୍ବାଚିତ ଓ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ପରମ ପ୍ରିୟ ହରୁଅନ୍ତି। 
ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଏକାଗ୍ର ଭାବରେ ନିରତ ଏହି ପ୍ରେମଭକ୍ତି ତୁମ ମଧ୍ୟରେ 
ଉନ୍ମେଷିତ କର, ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଭାବାପନ୍ନ ଏବଂ ନିମ୍ନପ୍ରକୃତିର ତ୍ରୁଟି-ବିଚ୍ୟୁତିରହିତ 
ତୂମର ହୃଦୟ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଅପରିମେୟ ସତ୍‌ର ରହସ୍ୟକୁ ତୂରମଠାରେ ବିଶେଷ 
ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶିତ କରିବ, ତାଙ୍କ ପରମ ଭାଗବତ ଶକ୍ତିର ସଂପୂର୍ଣ୍ତ 
ସ୍ପର୍ଶ୍‌। ସଞ୍ଚାର ଏବଂ ମହିମା ତୁମ ମଧ୍ଯକୁ ଆଣିବ ଏବଂ ଏକ ଚିରସ୍ଥାୟୀ 
ମହାନନ୍ଦ ରହସ୍ୟ ତୂମ ସମ୍ମୁଖରେ ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରିବ। ପୂର୍ଣ୍ରପ୍ରେମହିଁ ପୂର୍ଣ୍ଣଜ୍ଞାନର 
ମୂଳ-ଭିରି। 

“ଅଖଣ୍ଡ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମ ଦାବିକରେ ତୁମର ଓ ସକଳ ସୃଷ୍ଟ ଜୀବର 
ଅନ୍ତରସ୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନିଖୁଣ କର୍ମସାଧନା। ସାଧାରଣତଃ ବ୍ଯକ୍ତି 
କୌଣସ୍ନରି ବାସନାର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ସେପରି ଆକାଡ୍କ୍ଷା 
ପାପକର୍ମ ବା ପୁଣ୍ଯ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହୋଇପାରେ। ପ୍ରାଣମୟ କୌଣସି ଉଚ୍ଚ 
ବା ନୀଚ ଆବେଗର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ସାଧାରଣ ବ୍ଯକ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟକରେ କିଂବା 


୭୫୦ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କୌଣସି ସାଧାରଣ ବା ଉନ୍ନତ ମାନସିକ ଅଭିରୂଚି ଅଥବା ମନ ଓ ପ୍ରାଣର 
ମିଳିତ କର୍ମପ୍ରେରଣା ଯୋଗୁଁ କର୍ମ କରିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ତରୂମର କର୍ମ ବନ୍ଧନରହିତ 
ଓ ନିଷ୍କାମ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ; କାମନାଶୂନ୍ଯ କର୍ମ କୌଣସି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସୃଷ୍ଟିକରେ 
ନାହିଁ କୌଣସି ବନ୍ଧନଦଶା ଆରୋପ କରେ ନାହି। ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମତା, ଅବିଚଳ 
ସ୍ଥିରତା ଓ ଶାନ୍ତି ସହିତ ଏବଂ ଭଗବନ୍ଲୁଖୀ କୌଣସି ଉଦ୍‌ବେଗ ବିନା ଯେଉଁ 
କର୍ମ ସମ୍ପାଦିତ ହୂରଏ, ତାହା ପ୍ରଥମରେ ଏକ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ କର୍ତବ୍ୟର ତଥା 
କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମର ସୂକ୍ଷ୍ମ ବନ୍ଧନ ହ୍ରଏ: ତପ୍ଵରେ ଏହି କର୍ମ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଯଞ୍ଚରୁୂପେ ଉନ୍ନତ ରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ ଏବଂ ଉଚ୍ଚତମ ସ୍ତରରେ ଏପରି କର୍ମ 
ସଂପାଦନ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ସକ୍ରିୟ ଏକତ୍ସରେ ସମ୍ମତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ଶାନ୍ତ 
ଓ ପ୍ରସନ୍ନ ସମ୍ମତିର ପ୍ରକାଶ ହୋଇପାରେ। ପ୍ରେମଭାବାପନ୍ନ ଏକତ୍ସ ଏହାଠାରୁ 
ଅଧୁକ ଫଳପ୍ରଦ ହୁଏ। ପ୍ରାଥମିକ ଆବେଗହୀନ ଶାନ୍ତ ଅବସ୍ଥା ପରିବର୍ତେ 
ଏହା ଏକ ସୁଦୂଢ଼ ଓ ଗଭୀର ମହାନନ୍ଦର ଉପଲବ୍ଧ ଆଣେ; ଏହା ଅହଂମୟ 
କାମନାର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଉଦ୍ଦୀପନା ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ଏହା ଅସୀମ ଆନନ୍ଦର ପାରାବାର। 
ଏହା ତୂମର କର୍ମରେ ପ୍ରେମାସ୍ପଦଙ୍କ ହୁଦୟସ୍ପର୍ଶୀ ଉପସ୍ଥିତିର ଅନୁଭୂତି, ବିଶୁଦ୍ଧ 
ଓ ଦିବ୍ଯ ଉଦ୍‌ବୋଧନ ଆନୟନ କରିବ। ନିଜର ଓ ସର୍ବଭୂତର ଅନ୍ତରରେ 
ବିରାଜିତ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତୁମର ପରିଶ୍ରମରେ ଅପରିବର୍ତିତ ଆନନ୍ଦ 
ତୂମେ ଲାଭ କରିବ। ପ୍ରେମ ¬ ଭକ୍ତି ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମ- ସାଧନାର ପରାକାଷ୍ଠା। 

ଏହି ପ୍ରେମ ମଧ୍ୟ ଜ୍ଞାନ, ଏହି ପ୍ରେମ - ଯାହା ତୁମର କର୍ମ-ଧାରାର 
ଗୂଢ଼ ଅର୍ଥ ବା ଅଭିପ୍ରାୟ ହୋଇପାରେ ¬ ତାହା ହେବ ତୁମର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମ- ନିବେଦନ 
ଏବଂ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମ-ସିଛିିର ଅବ୍ୟର୍ଥ କ୍ଷମତାଶାଳୀ ଶକ୍ତି। ଭାଗବତ ସତ୍‌ ସହ 
ବ୍ଯକ୍ତିସତ୍ତାର ପୂର୍ଣ୍ଚାଙ୍ଗ ସଂଯୋଗ ପୂର୍ଣ୍ଚ ଆଧ୍ଯାମ୍ିିକ ଜୀବନର ସର୍ତ। ସୁତରାଂ 
ପୂର୍ଣ୍ଚତ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଭିମୁଖୀ ହୂଅ, ତୂମର ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତିକୁ ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରେମ 
ଓ ଭକ୍ତି ସାହାଯ୍ୟରେ ତାଙ୍କ ସହ ଏକାକାର କର । ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ତାଙ୍କଠାରେ 
ଅଭିନିବିଷ୍ଠ ହୁଅ ତରୂମ ମନ, ହୃଦୟ ଓ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ତୂମର ସମଗ୍ର ଚେତନା 
ଏପରିକି ତୂମର ସକଳ ଇନ୍ଦିୟାନୁଭୂତି ଓ ତୂମ ଶରୀରକୁ ଦ୍ରିଧାହୀନ ଭାବରେ 
ତାଙ୍କ ହସ୍ତରେ ଅର୍ପଣ କର। ତାଙ୍କର ସାର୍ବଭୌମ କ୍ଷମତା ଦ୍ବାରା ତ୍ରମର 
ଚେତନା ଭାଗବତ ଚେତନାର ସର୍ବାଙ୍ଗସୁନ୍ଦର ଗଠନାଦର୍ଶରେ ଗଠିତ ହେଉ । 
ତୂମର ହୃଦୟ ଭଗବାନଙ୍କ ନିର୍ମଳ ଓ ଗଭୀର ପ୍ରେମମୟ ହୃଦୟରେ ପରିଣତ 
ହେଉ। ତୂମର ସଂକଳ୍ପ ତାଙ୍କର ଦୋଷତ୍ରୁଟିବିରହିତ ସଂକଳ୍ପର କ୍ରିୟାଧାରାରେ 
ପରିଣତ ହେଉ। ତୂମର ଶରୀର ଓ ଭଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୂଭୂତି ଭଗବାନଙ୍କ ମହାନନ୍ଦମୟ 
ଭାବ ଓ ଶରୀର ହେଉ। ତୂମର ସମଗ୍ର ସତ୍ତା ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କର ଯଜନ- ପୂଜନ 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୫୧ 


କର; ତୁମର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଚିନ୍ତା, ଅନୂଭୂତି ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରଦୂତ୍ରି ଓ କର୍ମରେ 
ତାଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କର। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହିସବୁ ବିଷୟ ସଂପୂଣ୍ଠୂରୂପେ ତାଙ୍କ ସଂକଳ୍ପର 
ଅନୁଗତ ନ ହୋଇଛି, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୁମ ଆତ୍ମାର ଅନ୍ତରତମ ପବିତ୍ର ମନ୍ଦିରରେ 
ତାଙ୍କର ନିତ୍ଯରୂପାନ୍ତରକାରୀ ଉପସ୍ଥିତି ସଦୂଶ ତୂମର ଅତି ସାଧାରଣ ଏବଂ 
ବାହ୍ୟ ବିଷୟାଦି ଘଟନାରେ ତାଙ୍କର ସାମୀପ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧ ନ ହୋଇଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଭାବରେ ଚେଷ୍ଟା କର । 


ହ 


“ଏହି ତ୍ରିବିଧ ଉପାୟ ଅବଲମ୍ବନ ଦ୍ବାରା ତୁମେ ତୂମର ଅପରା ପ୍ରକୃତିକୁ 
ଅତିକ୍ରମପୂର୍ବକ ପରମ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପ୍ରକୃତିକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇପାର। ସର୍ବାତୀତ 
ପରମ ବ୍ମହ୍ମଙ୍କ ଅଂଶସ୍ଵରୂପ ଏବଂ ସ୍ଵଧର୍ମରେ ଘନିଷ୍ଠଭାବରେ ତାଙ୍କ ସହିତ 
ଏକତ୍ସବିଶିଷ୍ଠ ଏହି ଜୀବ ତା”ର ଅଜ୍ଞାତ ଅତିଚେତନ ପ୍ରକୃତିରେ ନିଜର ପରମ 
ସତ୍ୟରେ ବାସ କରିପାରେ ତଥା ବହିର୍ଜୀବନର ମାୟା ମଧ୍ଯରେ ଆଉ ଜୀବନ-ଯାପନ 
କରେ ନାହିଁ। ଏହି ସିଦ୍ଧି, ଏହି ଏକତ୍ସର ଉପଲବ୍ଧି ତାହାର ନିଜ ଧାମରେ 
ପରମ ବିଶ୍ବାତୀତ ସତ୍ତାରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓ ପୃଥକ୍‌ରୂପେ କରାଯାଇପାରେ; ମାତ୍ର 
ଏହି ଭୌତିକ ଜଗତରେ ମାନବ-ଶରୀରରେ ତୂମେ ଏହା ଉପଲବ୍ଧି କରିପାର 
ଏବଂ କରିବା ଉଚିତ ମଧ୍ୟ। ଏହି ଚରମ ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ସକାଶେ 
ଏହା ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରୟାସ ହେବ ନାହିଁ ଯଦି ତୁମେ ତୂମର ଆନ୍ତର ସତ୍ତାରେ 
ଶାନ୍ତ, ନିଷ୍କ୍ରିୟ ଓ ଦ୍ରିଗୁଣର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୂଅ ଏବଂ ବହିର୍ଜୀବନର ଧାରାରେ 
ତ୍ରିଗୁଣର ଯାନ୍ତ୍ରିକ କ୍ରିୟାକୁ କେବଳ ନିରୀକ୍ଷଣ କର ଏବଂ ଉଦାସୀନ ଭାବରେ 
ତହିଁରେ ସମ୍ମତି ପ୍ରଦାନ କର, କାରଣ ତୂମକୂ ଓ ତାହାସଙ୍ଗେ ତୁମର ସକ୍ରିୟ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିବେଦିତ ଓ ଭଗବତ୍ତ୍ଵରେ ପରିଣତ ହେବାକୁ ହେବ। 
ତୂମେ ବର୍ତମାନ ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛ ସେସବୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସାଧର୍ମ୍ଯ 
ଲାଭ ନିମିତ୍ତ ଉନ୍ନତ ହେବା ଉଚିତ। ସକଳ ବିଷୟକୁ ମୋର ସଚେତନ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଭାବରେ “ ମଦ୍‌ଭାବ' ରେ ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ ହେବ। ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 
ପୂର୍ଣଚାଙ୍ଗ ଆତ୍ମସସମର୍ପଣ। ତୁମର ପ୍ରକୃତିର ସକଳ ମାର୍ଗରେ ଏବଂ ଜୀବନ 
ପକ୍ଷରେ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ପ୍ରକୃତିର ସକଳ ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅ, 
କାରଣ କେବଳ ଏହାରି ସାହାଯ୍ୟରେ ଏହି ମହାନ୍‌ ରୂପାନ୍ତର ଓ ସିଵି 
ସଂଘଟିତ ହେବ। 


“ଯୋଗର ଏହି ସମୁଚ୍ଚ ପରିଣତି, ଯାବତୀୟ କର୍ମ- ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ 
ଅବିଳମ୍ବେ କରିବ, ବରଂ ସମସ୍ୟାର ମୂଳ କାରଣଗୁଡ଼ିକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ଅପସାରିତ 


୭୫୨ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ଓ ବିନଷ୍ଟ କରିବ। ନିଜର କର୍ମ-ସାଧନାରେ ମନୁଷ୍ଯ ସର୍ବଦା ବାଧା ବିଘ୍ନର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ଓ କିଂକର୍ଭବ୍ୟବିମୂଢ଼ ହୁଏ ଯେପରିକି ଏକ ଦୁର୍ଗମ ଅରଣ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ 
ପଥଭ୍ରାନ୍ତ ପଥ୍‌କରୂପେ ତାକୁ ଚାଲିବାକୁ ହୂରଏ ଏବଂ ଯେଉଁ ଅରଣ୍ୟ ମଧ୍ୟକୁ 
ଅଳ୍ପ ବହୃତ ଅପରିଚିତ ପଥ ଥ୍ବଲେ ସୁଦ୍ଧା ଅରଣ୍ଯକୁ ଅତିକ୍ରମ କରୁଥ୍୍‌ବା 
କୌଣସି ପଥ ନ ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଏହି ସକଳ ବାଧାବିଘ୍ନ ଓ ଜଟିଳତାର 
ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଏହି ଯେ ମନୁଷ୍ଯ ତାହାର ମାନସିକ, ପ୍ରାଣିକ ଓ ଶାରୀରିକ 
ପ୍ରକୃତିର ଅଜ୍ଞତାର କାରାଗାର ମଧ୍ୟରେ ବନ୍ଦୀରୂପେ ବାସକରେ। ପ୍ରକୃତିର 
ଏହି ଧର୍ମ ଦ୍ରାରା ବାଧ୍ୟ ହୋଇ ମନୁଷ୍ଯ ଚାଲେ ମାତ୍ର ନିଜର ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତରେ 
ନିଜର ଦାୟିତ୍ସବୋଧ ହେତୁ ସେ ଆର୍ଭ୍ତ ହୂରଏ, କାତର ହୁଏ, ଯେହେତୁ 
ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଏପରି କିଛି ଅଛି ଯାହା ଅନୁଭବ କରେ ଯେ ସେ ଏକ 
ଆତ୍ମା ଯେକି ଏପରି ହେବା ଉଚିତ ଯାହା ସେ ବର୍ତମାନ ଆଦୌ ନୂହେଁ 
ବା ଅତି ଅଳ୍ଛମାତ୍ରାରେ ହୋଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ତାହାର ପ୍ରକୃତିର କର୍ତା ଓ 
ଶାସକ ହେବା ଉଚିତ। ବର୍ତମାନ ଅବସ୍ଥାରେ ତାହାର ଜୀବନ-ଯାପନର ସକଳ 
ବିଧାନନ/ ତାହାର ସକଳ ଧର୍ମ, ଅବଶ୍ଯ ଅପୂର୍ଣ୍ଟଟ ଅସ୍ଥାୟୀ ଓ ସାମୟିକ 
ଏବଂ ଏହା ଖୁବ୍‌ ବେଶୀ ହେଲେ କେବଳ ଆଂଶିକ ଭାବରେ ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ 
ଅଥବା ସତ୍ୟ। ତାହାର ଅପୂର୍ଣ୍ପତା କେବଳ ସେତେବେଳେ ଦୂରହେବ ଯେତେବେଳେ 
ସେ ନିଜ ପରିଚୟ ନିଜେ ଲାଭ କରିବ, ଯେଉଁ ଜଗତରେ ସେ ବାସକରେ 
ତାହାର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପ ଜାଣିପାରିବ ଏବଂ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ଜ୍ଞାତବ୍ଯ 
ବିଷୟ ହେଲା ଯେତେବେଳେ ସେହି ଶାଶ୍ବତଙ୍କ ପରିଚୟ ସେ ଲାଭ କରିବ 
ଯାହାଙ୍କଠାରୁ ଏହି ଜଗତକୁ ସେ ଆସିଛି, ଯାହାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ 
ଯୋଗୁଁ ସେ ଜୀବନ ଧାରଣ କରୁଛି। ଯେତେବେଳେ ସେ ଏହି ସତ୍ଯ- ଚେତନା 
ଓ ସତ୍ଯ-ଞ୍ଚାନ ଲାଭ କରିବ ସେତେବେଳେ ତାହାର କୌଣସି ସମସ୍ଯା 
ରହିବ ନାହିଁ, କାରଣ ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜର ଅନ୍ତରର ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ବନ୍ଧନରହିତ 
ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ, ନିଜର ଆତ୍ମାର ସତ୍ଯ ତଥା ନିଜର ଉଚ୍ଚତମ 
ସ୍ବଭାବ ଦ୍ବାରା ପରିଚାଳିତ ହେବା ହେତୁ ସ୍ଵତଃସ୍କୂର୍ଭତଭାବରେ ସେ ଜୀବନ-ଯାପନ 
କରିବ। ଏଦ୍ରି ଜ୍ଞାନର ପୂର୍୍ଚମ ଓ ଉଚ୍ଚତମ ସୋପାନରେ ସେ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ଲାଭ କରିବ ଯେ ସେ ନିଜେ ତାର କର୍ମର କର୍ତ୍ତା ନୂହେ, ମାତ୍ର କର୍ତା 
ଭଗବାନ, ସେହି ଏକ ଅଡ୍ରିତୀୟ ଶାଶ୍ବତ ଅନନ୍ତ ଭଗବାନ ଯେ ତାହା 
ମଧ୍ୟରେ, ତାହା ମାଧ୍ଯମରେ ତାହାର ମୁକ୍ତ ବିଜ୍ଞତା, କ୍ଷମତା ଓ ସିଦ୍ଧି ମଧ୍ୟରେ 
କର୍ମ ସଂପାଦନ କରନ୍ତି । 

“ମନୁଷ୍ୟ ତାହାର ସ୍ଵାଭାବିକ ସତ୍ତାରେ ପ୍ରକୃତି- ସୃଷ୍ଟ ଏକ ସାତ୍ଵ୍ରିକ୍‌ ରାଜସିକ 
ଓ ତାମସିକ ପ୍ରାଣୀ। ପ୍ରକୃତିଦତ୍ତ ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରୁ ଯେଉଁଟି ପ୍ରଧାନ 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୫୩ 


ଆକାର ଧାରଣ କରେ ତାହାରି ବିଧାନାନ୍ୁସାରେ ସେ ତାହାର ଜୀବନ ଓ 
କର୍ମଧାରା ପରିଚାଳିତ କରେ। ତାହାର ତାମସିକ ଜଡ଼ୋପାସକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟପରାୟଣ 
ମନ ଜଡ଼ତା, ଭୟ ଏବଂ ଅଜ୍ଞତାର ବଶବର୍ତୀ। ଏହା ଆଂଶିକ ଭାବରେ 
ତାହାର ପରିବେଷ୍ଟନୀର ବଶତା ସ୍ଵୀକାର କରେ ଓ କାମନା-ବାସନାର ଆକସ୍ଥିକ 
ଆବେଗର ଅଧୀନ ହୁଏ। ଅଥବା ତାଂର ଚିରାଚରିତ ଜଡ଼ବୁଦିର ନିର୍ଦ୍ଦେଶକୁ 
କର୍ତବ୍ୟଂକର୍ମର ଧାରାରୁୂପେ ପାଳନ କରିବା ଯୋଗେ ସେ ନିଜର ନିରାପତ୍ତା 
ରକ୍ଷାକରେ। କାମନା-ବାସନା-ଆସକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର ରାଜସିକ ମନ ତାହାର 
ପାରିପାଶ୍ଵ୍ରିକ ଅବସ୍ଥା ଓ ପରିବେଷ୍ଟନୀ- ବିରୋଧୀ ସଂଘର୍ଷରେ ବ୍ଯାପୃତ ରହେ 
ଏବଂ ସର୍ବଦା ନବକଳ୍ପିତ ବିଷୟରାଜି ଅଧ୍‌କାର କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ; 
ଆଦେଶ କରିବାକୁ, ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁକ ଜୟ କରିବାକୁ, ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ, ଧ୍ଵଂସ 
କରିବାକୁ ଓ ଆତ୍ମସାତ୍‌ କଚିବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ ହରଏ। ଏହା ସର୍ବଦା ସଫଳତା 
ଏବଂ ବିଫଳତା ହର୍ଷ ଏବଂ ଶୋକ ପରମାନନ୍ଦ ଓ ନୈରାଶ୍ୟ ପ୍ରଭୃତି ଉଭୟ 
ଅନୁଭୂତି ସହ ସ୍ପର୍ଶଲାଭ କରି କରି ଆଗେଇ ଚାଲେ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟାପାରରେ 
ଯେକୌଣସି ନିୟମ ପାଳନ କରୁଥ୍‌ବା ଭଳି ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଉଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରକୃତରେ ରାଜସିକ ମନ କେବଳ ନିମ୍ନତର ସତ୍ତା ଏବଂ ଅହମିକାର ବିଧାନ 
ଅନୁସରଣ କରେ; ତାହାର ଆସୁରିକ ଏବଂ ରାକ୍ଷସୀ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଅସ୍ଥିର, 
ଅଶାନ୍ତ ଆମ୍ମନାଶକାରୀ ଓ ସର୍ବନାଶକାରୀ ମନର ବିଧାନ ଅନୁସରଣ କରେ। 
ସାତ୍ଵ୍ରିକ ବିଚାରବୁଦ୍ଧିସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ଯନ୍ତି ଏହି ଅବସ୍ଥାକୁ ଆଂଶିକ ଭାବରେ ଅତିକ୍ରମ 
କରେ, ଏବଂ ବୁଝିପାରେ ଯେ କାମନା-ବାସନା ଓ ଅହଂର ବିଧାନ ଅପେକ୍ଷା 
ଉତ୍କୃଷ୍ଠତର ବିଧାନ ଅନୁସରଣୀୟ ଏବଂ ଏଥ୍‌ ନିମିତ୍ତ ଏକ ସାମାଜିକ, ନୈତିକ, 
ଧର୍ମସଂକ୍ରାନ୍ତ ବିଧାନ ଏକ ଧର୍ମଃ ଏକ ଶାସ୍ତ୍ରର ଆଦର୍ଶ ନିଜ ଉପରେ 
ସଂସ୍ଥାପନ କରେ। ମନୁଷ୍ଯର ସାଧାରଣ ମନ ଯେତେ ଉର୍ତ୍ଧକୁ ଉନ୍ନତ ହେବା 
ସମ୍ଭବ, ସାତ୍ତ୍ରିକ ମନ ସେତେ ଉର୍କ୍ଧୁକୁ ଉନ୍ନତ ହୂଏ। ମନ ଓ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତର 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନିମିତ୍ତ ଏହା ଏକ ଆଦର୍ଶ ବା ବ୍ୟବହାରିକ ବିଧାନ ଗଢ଼ିଥାଏ 
ଏବଂ ଜୀବନଧାରା ଓ ଆଚରଣରେ ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ ନିଷ୍ଠାର ସହ ତାହାକୁ 
ପାଳନ କରେ। ଏହି ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନର ଉଚ୍ଚତମ ବିକାଶ ଆବଶ୍ଯକ ଏବଂ 
ଏହାର ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ଅହମିକାର ପ୍ରେରଣା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ଦୂର କରିବାରେ 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନ କୃତକାର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ। ସାତ୍ତ୍ରିକ ବ୍ୟନ୍ତି ଏକ ନୈର୍ବ୍ଯୟକତ୍ତିକ ସାମାଜିକ, 
ନୈତିକ ବା ଧାର୍ମିକ ଆଦର୍ଶରୂପେ ଧର୍ମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେହିଁ ଧର୍ମକୁ ପାଳନ କରେ 
ଯେହେତୁ ଏହା ପ୍ରଧାନତଃ ନ୍ଯାଯ୍ଯ ଓ କର୍ତବ୍ଯ- କର୍ମରୂପେ ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ଭାବରେ 
ପାଳନୀୟ। 

“ପ୍ରକୃତିର ଏହିସବୁ କର୍ମର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ଯ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଅଳ୍ପ ଅଂଶରେ 


୭୫୪ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


ବାହ୍ୟ ମାନସିକ ଏବଂ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଅଧ୍‌କ ଅଂଶରେ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଓ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ। ଏହାର ଅର୍ଥ ଏହି ଯେ ମନୂଷ୍ଯ ଭୌତିକ ଓ ମାନସିକ ପ୍ରକୃତିରେ 
ବିଜଡ଼ିତ ଏକ ଦେହଧାରୀ ଆତ୍ମା ଏବଂ ଏହି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ସେ ନିଜର 
ବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ତାହାର ଆନ୍ତର ଧର୍ମ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଦାରିତ ଏକ କ୍ରମୋନ୍ତତିମୂଳକ 
ବିଧାନ ଅନୁସରଣ କରେ। ତାହାର ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ପ୍ରବଣତା ଅନୁଯାୟୀ ତାହାର 
ମନର ଓ ଜୀବନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ, ତାହାର ସ୍ଵଭାବ ନିର୍ଦାରିତ ହ୍ରଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୂଷ୍ଯର ସ୍ଵଧର୍ମ ଅଛି, ଆନ୍ତର ସତ୍ତାର ଧର୍ମ ଅଛି। ସେ ତାହାର ସ୍ବଧର୍ମକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବ, ଆବିଷ୍କାର କରିବ ଏବଂ ଅନୁସରଣ କରିବ। ନିଜର ଆନ୍ତର 
ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରେରଣା ଦ୍ବାରା କର୍ମ କରିବା ମନୂଷ୍ଯର ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମ। ଏହି ସ୍ଵଧର୍ମର 
ଅନୁସରଣ ତାହାର କ୍ରମବିକାଶର ପ୍ରଧାନ ନିୟମ, ସ୍ଵଧର୍ମରୂ ବିଚ୍ଯୁତି ମାନସିକ 
ବିଶୃଙ୍ଖଳା ଗତିରୋଧ ଏବଂ ଭ୍ରାନ୍ତିର କାରଣ ଅଟେ। ମନୁଷ୍ଯପକ୍ଷରେ ସେହି 
ସାମାଜିକ, ନୈତିକ, ଧର୍ମସଂକ୍ରାନ୍ତ ବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବିଧାନ ଏବଂ ଆଦର୍ଶ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯାହା ତାହାକୁ ସ୍ଵଧର୍ମ ପାଳନର ଅନୁସରଣରେ ସହାୟତା କରେ । 

“ତଥାପି ଏହିସବୁ କର୍ମ ଉକ୍ର୍ରଷ୍ଠ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ମନର ଅବିଦ୍ୟା 
ଓ ତ୍ରିଗୁଣର କ୍ରିୟାର ଅଧୀନ। ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯର ଆତ୍ମା ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକଟ 
ହରଅନତ୍ରିଥ କେବଳ ସେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯ ତାହାର ଚେତନାରୁୂ ଅଜ୍ଞତା ଓ 
ତ୍ରିଗୁଣଜନିତ ବିଶୃଙ୍ଖଳାକୁ ଅତିକ୍ରମ ଓ ଦୂରୀଭୂତ କରିପାରିବ। ଏହା ସତ୍ଯ 
ଯେ ତୂମେ ଯେତେବେଳେ ନିଜକୁ ନିଜର ସତ୍ଯସ୍ବରୂପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବ 
ଏବଂ ତଦନୂଯାୟୀ ନିଜର ଜୀବନଯାପନ କରିବ ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ତୂମର 
ପ୍ରକୃତି ପୂରାତନ ଧାରାରେ ଗତି କରୂଥ୍‌ବ ଏବଂ କେତେକାଳ ନିକୃଷ୍ଟ ଧାରାରେ 
କ୍ରିୟାଶୀଳ ହେଉଥ୍‌ବ। କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ତୂମେ ସେହି କ୍ରିୟାଧାରା ସଂପୂର୍ଣ୍ତ 
ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ସହ ଅନୁସରଣ କରିପାରିବ ଏବଂ ତୂମର କର୍ମକୁ ତୂମ ସତ୍ତାର 
ପ୍ରଭୁଙ୍କ ନିକଟରେ ଏକ ଉତ୍ସର୍ଗରେ ପରିଣତ କରିପାରିବ। ଅତଏବ ତୂମର 
ସ୍ବଧର୍ମର ବିଧାନ ପାଳନ କର, ତୂମର ସ୍ବଭାବର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଅନୁସାରେ ¬ 
ତାହା ଯେପରି ହେଉନା କାହିଁକି - କର୍ମ ସମ୍ପାଦନ କର। ସର୍ବପ୍ରକାର ଅହମିକାର 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ, ସ୍ବେଚ୍ଛାପ୍ରଣୋଦିତ ସକଳ କର୍ମର ପ୍ରବର୍ଭନା, କାମନା- ବାସନାର ସକଳ 
ଧାରା ବର୍ଜନ କର, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୁମେ ତୂମ ସତ୍ତାର ସକଳ ପ୍ରକାର ପ୍ରବଣତା 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କଠାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମର୍ପଣ ନ କରିପାରିଛ। 

“ଯ଼ଦି ତମେ ଏହା ଆନ୍ତରିକତାର ସହ ସମ୍ପନ୍ନ କରିପାର, ତାହାହେଲେହିଁ 
ତୂମର ସକଳ କର୍ମର ପ୍ରବର୍ଭନାକୁ ତୂମର ଅନ୍ତରସ୍ଥିତ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ହସ୍ତାନ୍ତର 
କରିବା ପାଇଁ ଉକ୍ତ ସମୟ ଅନୂକୂଳ ହେବ। ସେତେବେଳେ ତୂମେ ତୁମର 
ସକଳ ଆଚରଣବିଧ୍‌ର ବନ୍ଧନରୁ ସକଳ ଧର୍ମରୂ ମୁକ୍ତିଲାଭ କରିବ। ତୁମ 


ଗୀତାର ବାଣୀ ୭୫୫ 


ଅନ୍ତରରେ ବିରାଜିତ ଭାଗବତୀ ଶକ୍ତି ତମକୁ ପାପ ଓ ଅଶୁଭରୁ ମୁକ୍ତ କରିବେ, 
ଏବଂ ମାନବୀୟ ଆଦର୍ଶାନୂରୂପ ପୁଣ୍ଯରୁ ବହୂ ଉନ୍ନତ ସ୍ତରକୁ ଉତ୍ତୋଳିତ 
କରିବେ, କାରଣ ଏପରି ସମୟରେ ତୁମେ ତୁମର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତା, ଭାଗବତ 
ପ୍ରକୃତିର ଚରମ ଓ ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର୍ଭ ସତ୍ୟ ଓ ଶୁଚିତା ମଧ୍ୟରେ ଜୀବନଯାପନ 
ଓ କର୍ମ-ସମ୍ପାଦନ କରିବ। ତୁମ ପରିବର୍ତେ ଭଗବାନ ତୂମ ଜରିଆରେ ତାଙ୍କର 
ନିଜ ସଂକଳ୍ପ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ଓ ତାଙ୍କର କର୍ମସମୂହ ସମ୍ପାଦନ କରିବେ କିନ୍ତୁ 
ଏହା ସେ ସଂପାଦନ କରିବେ ତୁମର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ନିମ୍ନସ୍ତରର ସୁଖଲାଭ ଏବଂ 
ବାସନା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ନୁହେଁ ମାତ୍ର ଜଗତର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ, 
ତୁମର ଦିବ୍ୟ କଲ୍ୟାଣ ଓ ସର୍ବଭୂତରେ ପ୍ରକଟ ବା ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ କଲ୍ୟାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ । 
ଜଞ୍ଞାନାଲୋକରେ ପ୍ଳଲାବିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ତୁମେ ଜଗତର ସବୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏବଂ 
କାଳପୁରୂଷଙ୍କ କ୍ରିୟାରାଜିରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପଦ୍ଧତି ନିରୀକ୍ଷଣ କରିବ, ତାଙ୍କର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବ ଓ ତାଙ୍କର ଆଦେଶ ତୁମର କଣ୍ଠତଗୋଚର ହେବ। 
ତୁମର ପ୍ରକୃତି ଏକ ଯନ୍ତ୍ରସ୍ବୁରୂପ କେବଳ ତାଙ୍କର ଇଚ୍ଛାକୂକୁ ତାହା ଯାହା 
ହେଉନା କାହିଁକି, ବରଣ କରିବ ଏବଂ ଦ୍ରିଧାହୀନ ଭାବରେ ପାଳନ କରିବ, 
କାରଣ ତୁମର ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ପ୍ରବର୍ତଭନାରେ ଉର୍ଦ୍ଧ୍‌ରୁ ଏବଂ ଅନ୍ତରରୁ ତୂମେ 
ଏକ ଆଦେଶାତ୍ମକ ଜ୍ଞାନାଲୋକ ତଥା ଭାଗବତ ପ୍ରଜ୍ଞା ଓ ତାହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟରେ 
ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ ସମ୍ମତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୁଦ୍ଧ ହେବ ତାଙ୍କରି, ବିଜୟ ହେବ 
ତାଙ୍କରି, ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ମଧ୍ଯ ହେବ ତାଙ୍କରି । 

“ଏହି ଜଗତରେ ଓ ତୁମର ଏହି ଶରୀରରେ ତୁମେ ଏହି ସିଦ୍ଧି ଲାଭ 
କରିବ ଏବଂ ଅନିତ୍ୟ ସଂସାରର ଅତୀତ ସେହି ପରମ ଶାଶ୍ବତ ଅତିଚେତନା 
ତୁମେ ଉପଲବ୍ଧ କରିବ ଏବଂ ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ ତୁମେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ପରମ 
ପଦରେ ଚିରକାଳ ଅଧୁଧଶ୍ଠିତ ରହିବ। ପୁନର୍ଜନ୍ମ ଘଟନା-ଚକ୍ର ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯର 
ମୃତ୍ଯୁଭୟ ତୂମର ଶାନ୍ତିଭଙ୍ଗ କରିବ ନାହିଁ, ଯେହେତୁ ତୁମେ ଏହି ପାର୍ଥିବ 
ଜୀବନରେ ତୁମ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ସମ୍ପାଦନ କରିଥ୍‌ବ ଏବଂ 
ଯଦିଚ ତୁମର ମନ ଓ ଶରୀର ମଧ୍ୟରେ ଆତ୍ମା ଅବତରଣ କରିଛନ୍ତି ତଥାପି 
ସେ ଇତି ମଧ୍ଯରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ବିଶାଳ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତାରେ ଅଧ୍ଷ୍ଚିତ ହୋଇଛନ୍ତି। 

“ସୁତରାଂ ଏହାହିଁ ସାଧନାର ଚରମ ଭକଜ୍ୂର୍ଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୁମର ସମଗ୍ର 
ସତ୍ତା ଓ ପ୍ରକୃତିର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆମ୍ବ- ସମର୍ପଣ, ତୁମର ପରମ ଆତ୍ମାରୂପ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ 
ସର୍ବଧର୍ମର ଉତ୍ସର୍ବନନ ତୁମର ପରମ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରକୃତି ପ୍ରତି ତୁମର ସର୍ବାଙ୍ଗୀଣ 
ଓ ଅବିମିଶ୍ର ଅଭୀପ୍‌ସା। ତୁମେ ଯଦି ଏଥ୍‌ରେ କୌଣସି ସମୟରେ କୃତକାର୍ଯ୍ୟ 
ହୁଅ ଯାତ୍ରାର ଆରମ୍ଭରେ କିଂବା ଅଧ୍‌କ ବିଳମ୍ବରେ - ତାହାହେଲେ ତୁମର 
ବାହ୍ୟ ପ୍ରକୃତିରେ ତୃୂମର ପରିଣତି ବର୍ଭମାନ ବା ଅତୀତରେ ଯାହା ହୋଇଥାଉନା 


୭୫୬ ଗୀତା ନିବନ୍ଧମାଳା 


କାହିଁକି, ତୂମର ପଥ ନିଶ୍ଚିତ ଓ ସିଦି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ। ତୂମର ଅନ୍ତରରେ ବିରାଜିତ 
ପରମପୁୂରୂଷ ତୂମର ଯୋଗର ଦାୟିତ୍ଵ ଗ୍ରହଣ କରିବେ ଏବଂ ତୂମ ସ୍ଵଭାବର 
ଅନୂକୂଳ ମାର୍ଗରେ ଦ୍ରତ ଗତିରେ ଚରମ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ କରିବେ। 
ଚତପ୍ପରେ ତୂମର ଜୀବନଧାରା ଓ କର୍ମପ୍ରଣାଳୀ, ଯେପରି ହେଉନା କାହିକି, 
ତୂରମେ ସଚେତନ ଭାବରେ ତାଙ୍କର ଆୟତ୍ତାଧୀନ ବ୍ଯକ୍ତିରୂପେ ଜୀବନଯାପନ, 
କାର୍ଯ୍ୟ`ଇସଂପାଦନ କରିବ ଓ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପରିଚାଳିତ ହେବ ଏବଂ ତୁମର 
ଆନ୍ତର ଓ ବାହ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟପ୍ରଣାଳୀରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ତୁମ ମାଧ୍ଯମରେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ। ଏହାହି ଉତ୍କ୍ଟଷ୍ଠତମ ପଥ ଯେହେତୁ ଏହାହିଁ ସର୍ବପ୍ରଧାନ ରହସ୍ଯ 
ଏବଂ ଗୂଢ଼ ତଥ୍ୟ ଏବଂ ତଥାପି ଏହା ଏକ ଆନ୍ତର ସାଧନା ଯାହା ସମସ୍ତଙ୍କ 
ଦ୍ବାରା ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇପାରେ। ଏହାହିଁ ତୁମର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ତା, 
ତୂମର ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ସତ୍ତାର ନିଗୂଢ଼ତମ ଓ ଅତି ଅନ୍ତରତମ ସତ୍ଯ ।”” 


ସମାପ୍ତ 


